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इस शास्त्र को ल्ञागत मात्र कीमत लगभग 
विशेष संख्या में घर्म जिज्ञासु समाज इस शास्त्र का लाभ ले सके: इस 
? शास्‍्त्र का मूल्य कम करने के लिये निम्न प्रकार रकम. 
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सीम॑ंधर मुखसे फुलवा खिरें। 
ज्ींकी कुन्दकुल्द गूथे माल रे, > 
जिनजीकी बाणी भली रे । 
वाणी प्रभू मन लगे भली, 
जिसमें सार-समय शिरताजे रे$ 
धर निनजीकी बाणी भली रे । 
गूथा पाहुडु अरु गूथा पंचास्ति, 
गूथा लो प्रवचनसार, *रे; 
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हे जिनजीकी वाणी भली रे। .. 

गूथा नियमसार, गूथा रयणसार, 00७ ४ 
गूंथा समयका सार रे. . 

"| ५० “7 . हट ; लिननीकी बाणी मली रे 

: स्याद्गादरूपी सु्गंधी भश जो; 

जिनजी का अऑकारनाद रे, .- - 

| । हम श ४ जिनबीकी वाणी भल्ली रे। 

| ग बंदू' जिनेश्वर; वंदू' मैं कुन्दकुन्द, - ५ 

१! 23 बंद यह ओंकारनाद रे हे 

। ५ 5 ., “/! _ ज़िनजीकीवाणी भली रे। 


| रहो मेरे भावों रहो, 5 
औरे ध्यान रहो जिनवाण रे॥ 22 हक 
388 * «५ *.. जिनजोकी वाणी भली रे। 
हु जिनेश्वरदेवकी वाणीको गूल, 
मेरे गुँज़वी रहो दिन रात रे; 
/.. जिनजीकी वाणी भली रे 


.' हुई और आज उस -“रचनांके :१० ००; वर 
: द्वारा. उस, टीका पर बिंस्‍्तृंत विशद-थ्योख्या होः रहों' 
कि ज॑से दर. होती 





“आई श्री हिमतलाल भाई, अध्यात्म रसिक, क्ांत,:वियेकी, / बम्मीर 
बराग्यधाली सजन हैं इसके अलावा उच्च सिल्षा प्राप्त और संस्कृत.में प्रधीण, हैं. 
बिराज थी समयतार जी, प्रवचननसार, नियमसार तथा पंचास्तिकायका बुचराती/ 
माद भो उन्होंने हो किया है इस प्रकार श्रीमद्‌ कुन्दकुल्द भगवान के सर्वोत्कृट छत 
शाक्षों के अनुवाद करने का परम सोभाग्य उन्हीं को मिला है इसलिए मे: बबाने 
प्रम्यवाद के पात्र हैं। श 









भोए भी कठित था, उसमें भपना अमूल्य समय देनेवासे श्रोयुत माननीय भाई 
भाई माऐदबन्द दोधो, श्रोमुत, माई थश्रो खोमचन्द भाई, श्री ब्र. 
डर. धमृतताल भाई, भो श्र. गुलाबधन्द माई को बहुत २ धस्यवाद है ) 









| अम्तमें परम उपकारो अध्याध्मसू्ति श्रो कासओो स्थानों डे प्रति 
हि शिनड़ो यवादं तत्व प्रश्पणाले प्रतम्त काल भहीं प्रात किया 
हममते का अवसर प्राप्त हुमा है तका इस ओरड़ो कृषि भकटी 
.. ९ हो "अल आ है हि शापका उपदेशित हित भार्म मेरे अ 
* ब कर 5 भागते चने का गत मेरे में प्रा हो । रा 













| है 
| इरब पशे परे! 


|] हरे ब्वान रहो 3 
|! ५ परि 
डिनेभररेपरी गारोडैर 


थे, मुक्त रहो हि. 


: करनेवालोंकी संख्या द्विन प्रतिदिन बढ़ती- जारही 
में प्रभाव॑नां है । 


चन् द्वांरा: धर्म .जिज्ञासुओं को. ्रपुर्व 
. जो: चोजपूव॑में भ्रनंत कालमें:दुलेभ थीं वेही चीज स्वामीजों: 


जो मध्यंस्थ::होकर. प्रत्यक्ष समा: 
और वीतंरागता ग्रहरां करनेकां प्रयत्नः करेगा उसके 


2 इस ग्रंश्रप्रकाशनमें ब्र6.श्रीं गुलाबचेंद भाईमे पूर्णो- 
' 'नेमिचंदजी बाकलीवाल “(.मांलिक-कमल प्रिन्ट्स ;- 
छाप दिया है, उसके. लिये हम आप सर्बका-आभा मानते 
इस दाख्रका नम्नवरिभांग दर 
निजात्माके आश्रयसे 


देनग: 
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भगवाद भरो कुर्बकुर्दाचाय्पे देव प्रशोत यह “समयप्राभृत/” प्रथवा 'समयप्तार' 
नामका शा्ष 'हितोय घुतस्कंध' में का सर्थोत्कृ्ठ ग्रागम है । 


द्वितोष श्रुतस्कंध को उत्पत्ति किस प्रकार हुई यह पहले प्रपन पट्टावलिप्रंकि 
झाधारसे संक्षेपमे देख लेदें । 


ग्राज से २४६६ वर्ष पहले इस भरत क्षेत्रफी पुण्य-भूमिमें सोक्षमागंका प्रकाश 
फरनेके लिये जगत्पृज्य परम भट्टारक भगवान्‌ श्री महायोर स्वामी भपनो सातिशय 
दिव्यध्यनि द्वारा समस्त पदार्थोंका स्वरूप प्रगट कर रहे थे । उनके तिर्वाणके पश्मात्‌ पाँच 
श्रुतफेवली हुए, उनमें से प्रन्तिम शुतकेवलो श्रो भद्रबाहु स्वामी हुवे । बहाँ तक तो 
द्वादशाजुः श्ास्रके प्ररूपणसे व्यवहार निश्चयात्मकमोक्षमार्म ययार्थ प्रबर्तेता रहा' 
तत्पश्चात्‌ क्वाल दौपसे क्रमफरमसे श्रगोंके ज्ञान की व्युच्छिति होतो गई । इस प्रकार पार: 
ज्ञान-सिघुका अहु भाग विच्छेद हो जाने के पश्चात्‌ श्री दूसरे भवयाहु स्वाप्ी प्राचार्य्य 
को परिपाटीमें दो महा समर्थ मुनि हुए, एक का नाम श्रो धरसेन प्राचार्य्य तथा दूसरों 
का नाम भो गुणधर श्राचाय्य था | उनसे मिले हुए ज्ञान के द्वारा उनकी परम्पराम होने 


बाले प्राचार्यो ने ब्ञाल्लों की रचनाएं फों धौर श्री वीर भगवान के अपदेशका प्रवाह 
प्रवाहित रखा । 


क्री धरसेन झ्राचायथ्यं को प्ग्नायणी पुर्वेका पांचवाँ वस्तु अधिकार उसके महा 

फर्म प्रकृति नाम चोथे प्राभृत का ज्ञान था । उस ज्ञानामृतमें से श्रमुक़ससे उनके पीछेके 

भ्राचाय्यों द्वारा पट्‌ खंडागम, घवल, सहाधवल, जयघवल, गोम्मदप्तार, लब्धिसार, क्षप- 

गासार, श्रादि ज्ञास्त्रों की रचना हुई । इस ब्रकार प्रयम श्रुतस्कधकी उत्पत्ति है। उसमे 

जीव शोर करके संयोगसे हुए प्रात्माकी संघार-पर्यायका--गुणल्याव, सार्मणा झादि 

का--संक्षिप्त वर्णन है, पर्यायाथिकनय को प्रधान करके कथन है। इस नयको शझशुद्ध 
5 


रु 


द्रव्याथिक भी कहते हैं श्रोर प्रध्यात्म भाषा से श्रशुद्ध निश्चयनय श्रथवा व्यवहार 
कहुते हैं । 

, श्री गृणधर श्राचार्य्यंको ज्ञामप्रवाह पूर्वको दसवीं वस्तुके तृतीय प्राभुतफा ज्ञान 
था। उस ज्ञानमें से उनके पोछेके श्राचार्य्ों ने प्रनुक्रमसे सिद्धान्त रचे । इस प्रकार 
सर्वज्ष भगवान्‌ महावीर से प्रवाहित होता हुवा ज्ञान, श्राचाय्यों को परम्परासे भगवान्‌ 
कुन्वकुन्दाचार्थ देवकों प्राप्त हुप्रा। उन्होंने पंचास्तिकाय, प्रवचतसार, समयसार, नियम- 
सार, भ्रष्टपाहुड़ श्रादि शास्त्र रचे, इसप्रकार द्वितीय श्रुतस्कंघकी उत्पत्ति हुई। इसमें 
ज्ञानको प्रधान करके शुद्ध द्रव्पाथिक नयसे फथन है। भ्रात्माके शुद्ध स्वरूपका वर्णन है । 


भगवान्‌ कुन्दकुन्दाचाय्यें देव विक्रस संबतुके प्रारम्भमें होगये हैं। विगम्बर जैत 
परम्परामें भगवान्‌ कुन्दकुन्दाचार्य देवका स्थान सर्वोत्कृष्ट है । 
मंगल भगवान्‌ वीरो मंगल गौतमो गणी । 
मंगल कुन्दकुन्दायों जेनघर्मोज्स्तु मंगल॥) 
प्रत्येक दिगम्बर जैन, इस इलोक को, शास्त्राध्ययन प्रारम्भ करते समय संगला- 
चरण रूप बोलते हैं। इससे यह सिद्ध होता है कि सर्वेज्ञ भगवान श्री सहावीर स्वामी 
प्रौर गणधर भगवान्‌ श्री गौतम स्वामी के श्रनस्तर”“”हो भगवान्‌ कुन्दकुर्दाघाय्यंका 
स्थान श्राता है। विगम्बर जैन साधुगण स्वयंको कुन्दकुन्दाचार्य्यकी परम्पराका कहलाने 
में गौरव मानते हैं, भगवान्‌ क्षुन्वकुन्दाचारय्यंदेवके शास्त्र साक्षात्‌ गणधर देवके बचमों 
जैसे ही प्रमाणभूत माने जाते हैं। उनके श्रनन्तर हुवे ग्रंथकार श्राचाय्ये स्वयंके किसी 
कथनकों सिद्ध फरनेंके लिये कुन्दकुन्दाचार्य्य देवके शास्ोंका प्रमाण देते हैं जिससे यह 
कथन निविवाद सिद्ध होता है, उनके पोछेके रचे हुवे ग्रन्थोंपें उनके शा्रोंमें से श्रनेका- 
नेक अधतरण लिये हुवे हैं। यथार्यतः भगवान कुन्वकुन्दाचारय्य॑ने स्वथंके परसागमों में 
तोर्थकर वेवोंके हारा प्ररूपित उत्तमोत्तम सिद्धात्तोंको ( फालबी ) साध रखा है और 
मोक्ष-सार्मको टिका रखा है। बि० सं० €&० में हुए श्री देवसेनाचार््यथर श्रपने दर्शन- 
सार नामके ग्रन्थमें कहते हैं कि--- 
४ जइ पठमर्णदिणाहो सीमंघरसामिदिब्वणाणेण । 
ण बिबोहइई तो समणा कह सुमग्यं पयाणंति ॥ ( दक्षतसार ) ४ 7 
"“बिचेह क्षेत्रके वर्तेतान तीर्थंकर श्रो सीमंधर स्वामी से प्राप्त - किये हुवे. दिव्य 
ज्ञानके द्वारा श्री पद्मतंदिनाथ ने ( श्री कुन्दकुन्दाचार्य्य देव ने ) बोध नहीं दिय्ा होता तो 
सुनिज्ञन सच्चे सार्गको कंस जानते ?” दूसरा एक उल्लेख देखिये, जिसमें कुन्दकुन्दाचार्ये 
देवको कलिकाल सर्वक्ष कहा गया है, “पद्मनंदि, कुन्वकुल्दाचायय, बक्रग्रोबाचार्य, ऐला- 


६ 


चाय, गध्नपिच्छाचाय, इन पाँचों नामोंसे विराजित, चार श्रेंगूल ऊपर ब्राकाह्में गमत 
करनेकी जिनको ऋद्धि थी, जिन्होंने पूर्व विदेहमें जाकर श्री सीमंधघर भगवातका बदन 
किया था प्ोर जिनके पाससे मिले हुवे श्रुतज्ञानक्के द्वारा जिन्होंने भारतवर्ष के भव्य जोचों 
को प्रतिबोधित किया है ऐसे जो श्री जिनचन्द्रसुरि भट्टारकके पदके श्राभरणरूप क़लिकाल- 
सर्वज्ञ ( भगवान्‌ कुम्दकुन्दाचा्य देव ) उनके द्वारा रचित इस पढ़ प्राभृत ग्रस्थमें...... 
सुरीध्चर श्री श्रुतसापर हारा रचित सोक्ष प्राभृतकी टोका समाप्त हुई ।” इस पअकार घद्‌ 
प्राभतकी थी शुतसागर सूरिकृृत टीकाके भ्रन्तमें लिखा हुप्ला है । भगवान्‌ छुन्दकुन्दाचाय- 
देवकी महत्ता बतानेवाले ऐसे श्रमेकानेक उल्लेख जैन साहित्यमें मिलते हैं। #शिलालेख 
भी अनेफ हैं। इसप्रकार यह विर्णोत है कि सदातन जैन ( दिगम्बर ) संप्रदापमें कलि- 
काल सर्वज्ञ भगवान्‌ कुन्दकुन्दाचाय का स्थान प्रजोड़ है । 


भगवान्‌ कुण्दकुन्दाचायके रखे हुवे भ्रनेक शा हैं; उसमें से थोड़े प्रभो विद्यमात्‌ 
हैं । त्रिलोकताय सर्वेज्ञ देवके मुखस्ते प्रवाहित श्रुतामृतकों सरितामें से जो श्रमुत-भाजन 
भर लिये गये थे वर्तमानमें भो भ्रतेक प्रार््मायप्रोंको प्रात्म-जोबन पश्रपण करते हैं, उनके 
पंचास्तिकाय, प्रवचनसार, धोर समथसार नामके तोन उत्तमोत्तम शाक्ष 'ताटकंत्रया 





वन्धों विभुभ्भुवि न केरिद फरीण्डकुन्दः | कुन्द-प्रभा-प्रणयि-कीर्ति-विभूषिताशः ॥ 
यश्चार-चारण-कराम्वुजचग्रीक-रचक्रे श्रुतस्य भरते प्रयतः श्रतिष्ठाम्‌॥ 


( चन्द्रगिरि पर्बतका शिलालेख ) 
अर्थः--कुल्दरपुष्पकी प्रभाको धारण करनेबाली जिनकी कीर्तिके द्वारा दिशाएं विभू- 
पित हुई हैं, जो चारणों के-चारणऋद्धिधारी महामुनियोके-सुन्दर दृ्तकमलोंके अ्रमर थे और 
ब्िस पबित्रात्माने भरतक्षेत्रमें श्र॒वक्री प्रतिष्ठा की है; वे विभु बुल्दजुल्द इस प्रप्यी पर किसके 
द्वारा बन्च महदीं हैं. ९ 
७«०४००+०३९३९५०४०९००+०००० "कोण्डकुन्दो यवीन्द्रः ॥ 
श्लोभिरएप्टतमत्वमन्त वॉह्येडपि संव्यक्षयितुं यदीशः । 
रजःपई भूमितलं विद्वाय चचार मन्ये चतुरंगुलं सः ॥ 


( विन्ध्यगिरि-शिलालेख ) 
अये--यवीश्रए ( श्री कुल्दयुन्दस्थामो ) रस्थानम्ों--भूमितलको-छोड़ कर चार 
अंगुल ऊपर आफाशमे चलते थे, उध्से मैं यद्ट सममता हूँ कि, वे अन्दरंग तथा वद्िरिंग रजसे 


( जपता ) अत्यन्त अस्पटत्व व्यक्त करते थे (-ये अन्तरञ्यम़्नें रागादि मलसे और बाहयमें 
पृतमे अरपष्ठ ये ) । 


७ 


पथवा प्राभुतत्रय कहलाते|हैं, इन तीन परसागमों में हजारों श्ञाोंका सार श्रा जाता 
है। इन तोन परमागमोंमें श्री कुन्दकुन्दाचा्यके पत्चात्‌ लिखे हुये अ्रनेक ग्रस्थोंके बीज 
निहित हैं ऐसा सूक्ष्म दृष्टिसे प्रस्यास करने पर मालुम होता है। पंचास्तिकाय में छह 
द्रव्योका भ्रौर नौ तत्वोंका स्वरूप संक्षेपप्ें कहा है | प्रवचनसारको ज्ञान, ज्ञेय प्रौर 
घारित्र इसप्रकार तोन भ्रधिकारोंमें विभाजित किया है। समयतार में नवतत्वोंका शुद्ध- 
नयकी हष्टिते कथन है । 


श्री समपसार अश्ललौकिक शाख है! भ्राचार्य भगवानूने इस जगतके जीवों पर 
परम करुणा करके इस शास्त्रकी रचना की है, उसमें मोक्षमार्गका यथार्थ स्वरूप जैसा है 
बेसा फहा गया है, अनंतकालसे परिभ्रमण करते हुवे जोवको णो कुछ समझता बाकी 
रह गया है वो इस परमागममें समझाया गया है, परम कृपालु भ्राचार्य भगवान्‌ इस 
शाजको प्रारम्भ करते ही स्वर्य ही कहते हैं:--काम भोग बंघनको कथा सबने सुती है, 
परिचय फिया है, पनुभव किया है लेकिन पर से भिन्न एकत्वकी प्राप्ति ही केवल दुर्लभ 
है, उस एकत्वकी-परसे भिन्न प्रात्माकी--बात में इस शाल्र में समस्त निज वैभवसे 
( प्रांगस, पुक्ति, परंपरा भौर भनुभवसे ) फहू गा, इस प्रतिज्ञाके भ्रनुसार श्राचार्यदेव इस 
शाकमें ्रात्माका एकत्व--पर हव्यसे भौर पर भावोंसते भिन्नता--समभाते हैं, वे कहते हैं 
कि “जो शभ्ात्माफो भ्रवद्धस्पृष्ट, धनन्‍्य, नियत, भ्रविज्षेष श्लोर भ्रसंयुक्त देखते हैं थे समग्र 
जिस शासनको देखते हैं', भौर भी वे कहते हैं कि 'ऐसा नहीं देखनेयाले श्रज्ञानीक्षे सर्वे 
भाव भ्ज्ञानमय हैं', इसप्रकार जहाँतक जीवको स्वयंकी शुद्धताका श्रमुभव महीं होता 
वहांतिक वो मोक्षमार्गी नहीं है; मले हो वो व्रत, समिति, गृप्ति, झ्लादि व्यपहारचारित्र 
पालता हो भ्रौर सर्व प्रागम भी पढ़ चुका हो, जिसको शुद्ध श्रात्माका प्रनुभव व्तंता है 
बहू ही सम्य्टृष्टि है, रागादिके उदय में सम्यक्त्वी जीव कभी एकाकार रूप परिशमता 
नहीं है परन्तु ऐसा श्रभुभवता है कि यह पुदंगलफर्सरूप रागका विपाकरूप उदय है; 
ये मेरे भाव नहीं हैं, में तो एक शायकभाव हूँ. यहाँ प्रइत होगा कि रागादिभाव होते 
रहने पर भी प्रात्मा शुद्ध कंसे हो सकता है ? उत्तर में स्फटिकमणिका हष्टान्त दिया गया 
है, जैसे स्फटिकमणि लाल कपड़ेके संयोगसे लाल दिखाई देती 'है-होती है तो 
भो स्फटिक सणिक्ते स्वभावकी दृष्टिस देखने पर स्फटिक मरिने निर्मलपना छोड़ा नहीं है, 
उसीप्रकार झात्मा रागादि कर्मोदयके संधोगसे रागी दिखाई देता है-होता है तो भी 
शुद्धनथकी हृष्टिसे उसने शुद्धता छोड़ी नहीं है। पर्याय दृष्टि से श्रशुद्धता चतंते हुवे भी 
दव्य दृष्टि से शुद्धताका अनुभव हो सकता है, चह्‌ श्रनुभव चतुर्थ भृणस्थान में होता 
है, इससे वाचकके समभमें श्रावेमा कि सम्फरदर्शन कितना दुष्कर है, सस्यग्हष्ठिका 
परिणमत ही पलट गया होता है; वह चाहे जो कार्य करते हुवे भी शुद्ध श्रात्माको हो 
प्रमुभवता है, जैसे लोलुपी मनुष्य चमक ओर शाकके स्थादका भेद नहीं कर सकता; उसी 


ष्द 


अकार घज्ञानी ज्ञानहा घ्ौर रागका भेद नहीं कर सकता; जंसे प्रलुब्ध मनुष्य शाक से 
नपरझका मिश्न स्वाद ले सझता है उसोप्रकार सम्यग्दट्टि राग से ज्ञानको भिन्त हो स्‍पनु- 
भयता है, प्रय यह प्रइन होता है कि ऐसा सम्यग्द्शन छिस प्रकार प्राप्त किया जा सकता 
है पर्षाद्‌ रुप पोर प्रासमाको मिप्तता किस प्रकार प्रनुभवपुर्वके समझ में झावे ?ै 
प्राचार्य भगवान उत्तर देते हैं कि--प्रज्ञास्पी छनो से छेदते वे दोनों भिन्न हो जाते हैं, 
अर्पाद्‌ ज्ञान से हो पस्तुके पयायं स्वरुप को पहचान से हो--, प्रभादिकाल से राग 
दपके साथ एकाकार रूप परिणमता शात्मा भिप्नपने परिणमने लगता है। इससे प्रन्य 


दूसरा कोई उपाप नहीं है; इसलिये प्रस्पेक जीवका वरतुके ययार्ष स्वरूपको पहिंचान 
करनेंका प्रथौ्न सदा पर्तध्य है । 


इस दाख का सुस्य उद्देश्य यथाद भ्रात्मस्वरुपको पहिचान कराना है। इस 
हूं दपशी पूर्तिके लिये इस धाख्रमें प्राचार्य भगवानने झमेक विषयोंका निरुपण क्षिया है। 
जोव धोर पुदुफ्तके निमित्त नेमित्तिकपना होनेपर भी दोनोंका प्रत्मन्त स्वतंत्र परिणमन, 
शामीरो शाग-्देंपका घरकर्ता प्रमोक्तापना, प्रज्ञानी को रागटपका कर्तामोक्तापना, सॉहय- 
दशा नी एशास्तिकता, गृणस्थान भारोहणर्मं भावफा धोर दृब्यका निमित्त मैमित्तिकपना, 
विदारदर परिएमत करनेमें प्रज्ञानोशा स्वयं का ही दोध, मिव्पात्वादिका जड़पना उसो 
प्रद्यार घेलनापना, पुष्य घौर पाप दोनोका बंघत्वरुपपना, सोक्षमार्ममें घरणानुपोगफा 
ह्यान दृश्थाईि प्रतेक्ठ विषय इस शास्त्र से प्ररुपण छिये हैं। भव्यजोर्योंको ययाये मोदा- 
मा बलसाने का इन संणाा उद्देदय है " इस शास्प्रकों महत्ता देशशर प्रस्तर उत्लास 
झाजाने से प्रोम३ जपरोन धाघाएं कहते हैं कि 'मययंत बरतें ये प्मनंदि झाचाय॑ पर्यात 
दुग्पशस्र धाघाय हि मिरहोंने महातस्वसे भरे हुये प्राभुतदपों पर्यंतकों युद्धिरिपों सिर पर 
मदारए भ्रस्यशोरोक्तों स्मद्ित किया है!। ययापतया इस समयर्णे यह छास्तर 
भुपृष्त भभ्यनोषों रा पत्म चापार है। ऐसे दुः्धमकशासमें भो ऐसा भद्भुत घमम्प-- 
शरधभूत झा व-मोपंद देवर शुतमेते निस्सा हुए घ्मृत-विद्मान है पह ध्पमा सबका 
पघहर शदुघतव कै * विधष-ध्टदहार वो शवितृषकू घयाए मोफ्षणाएं सो ऐसो संप्सनाणद 
परर्पक्ता दृगरे कोई भो उण्पपे गहों है) वर्सप्रुण थोराननों स्वासोरे शासइिं कहा जाये 
शोन या गमदधार शव घावमोरा भो दयाएप है, राप्यों शात्रोंढा सार इएमें है; फेन- 
शाशवजर। घड़ फडश्म कै; शाघक्रों पड क्ामपेन है, फस्पददा है । च्रोरहपूर्वरा रहर॒य इसमें 
*पादा हुव। कै » दुगड ह९एश घादा टू शाह घुशाशथाग्गे भुसते हुवे पहागुनिरे 
चाय पशुमकगोते गिदको हुए #ै। दृए शाहचके कहा भवधान बुए्शहुस्शाचापरेण सहा- 
दिरेशसज) कारक बोव्राद ब्यो सोधापर भतदासक शपवगरदपें धवे थे भोर वह! ये 
दुआ शक्त्ट पड़े थे पर धान घपातवव कै, घर: गाय है, प्राचतिद है, इगर्भे शेश्मात 
थी ६०३ लिये वाह भही है । उस दहण रवदारों चाचाएं भवधदात द्वारा भदित हा 


हट 
समयसार में तीर्षकरदेवकी निरक्षरी #कारध्वनिर्मेते निकला हुवा ही उपदेश है! । 
॥॒ इस शास्ज्रमें भगवान कुन्दकुन्दाचार्यदेवको प्राकृत गाथाश्रोंपर श्रात्मण्याति 
नामको संह्कृत ठोका लिखनेवाले ( विक्रमकों दसवीं शताब्दीके लगभग होनेवाले ) 
श्रीमान्‌ अ्रमृतचस्द्राचायंदेव हैं । जिसप्रकार इस ज्ञास्त्र के मूलकर्ता प्रलौकिक पुरुष हैं 
उसोप्रकार उसके दीकाकार भो महासमर्थ आचार्य हैं। आात्मस्याति जंसो टीका श्रभोतक 
भी दूसरे कोई जैन ग्रंथक्की नहीं लिखी गई है। उन्होंने पंचास्तिकाय तथा प्रवचनसार 
को भो टोका लिखी है ्रौर तत्वार्थंसार, पुरुषार्थसिद्धच पाय श्रादि स्वतन्त्र प्रस्थों की 
रचमा भी की है ! उनको एक इस श्रात्मख्याति टीका ही पढ़नेवालिको उनकी श्रध्याध्म 
रप्तिकता, प्रात्मानुभव, प्रखर विद्वत्ता, वस्तुस्वरूपको न्‍्यायसे सिद्ध करनेकी उनको 
भ्रसाधारण शक्ति और उत्तम काव्यशक्तिका पूरा ज्ञान हो जावेगा भ्रति संक्षेपमें गंभीर 
रहत्यों को भरदेनेकी श्रनोखी शक्ति विद्वानोंको श्राइचर्यंचकित करती है । उनको यह 
देवी दोका श्रुतकेतलीके वचचोंके ससान है । जिसप्रकार सूलशास्त्रकर्तान समत्त 
निजबेभवसे इस शास्त्रकी रचना की है उसीप्रकार दीफाकार ने भी शत्यंत होशपुर्वक 
सर्वे निज-वेभवसे यह दीका रचो है ऐसा इस टोकाके पढ़नेवालोंको स्वभावतः ही 
निम्मय हुपे बिचा नहीं रह सकता, क्षासनमान्य भगवान्‌ कुल्वकुत्दाचार्यदेवने इस कलिकालमें 
जगदूगूर तोर्थकरदेवके जंसा काम्र किया है भ्रौर श्रीश्रमृतचन्द्राचार्यदेवने, मानों कि वे 
क्रुदकु द भगवानके हृदयमें बठ गये हों उसभ्रकारसे उनके गस्सीर श्राशयोंकों बथार्थतया 
व्यक्त करके, उनके गणधरके समान कार्ये किया है। इस टीकासें प्रानेवाले काव्य (कलश) 
प्रध्यात्मरससे श्रौर श्ात्मानुभवक्षी मस्तीसे भरपूर हैं। श्रोप्मप्रभमलधारिवेव जैसे 
समर्थ प्राचार्योपर भी उन कलझोंने गहरी छाप डाली है प्रौर श्राज भी वे तत्त्वज्ञानसे 
प्रौर भ्रध्यात्मरससे भरे हुये मधुर फलब्य, श्रध्यात्मरसिकोंके हृदयके तारकों फनभाना देते 
हैं । प्रध्यात्म कबिरुपमें श्री श्रयृतचस्द्राचार्यवेवका जे साहित्यमें श्रद्धितोय स्थान है । 
समयसारमें भगवान्‌ कुन्दकुन्दाचार्यदेवने प्राकृत में ४१५ गाधाश्रोंकी रचना की 
है । उसपर श्रौमृतचंद्राचार्यदेवने श्रात्मस्पाति सामको और श्री जयसेसाचार्यदेवने तात्पर्य 
बुत्ति नामकी संस्कृत टीका लिखी है । श्री पंडित जयचंद्रजीने सुल गाथाग्रोंका भ्रौर 
श्रत्मख्यातिका हिन्दी में भाषांतर किया श्रौर उसमें स्वयंने थोड़ा भावार्थ भो लिखा है। 
चह पुस्तक 'सम्यप्राभृत' के नाससे विक्रम स० १९६४ में प्रकाशित हुई, उसके बाद उस 
पुस्तकक्ी पंडित मनोहरलालजीने प्रचलित हिंदीमें परिवर्तित किया और श्री परभश्चत 
प्रभावक मण"्डल श्रोमद्‌ राजचंदहर ग्रंथमाला द्वारा 'समयसार' के नामसे वि० सं० ५ ६७५! 
में प्रकाशित हुवा, उस हिंदी प्रन्थके श्राधारसे, उसीध्रकार संस्कृत टोकाके शब्दों त्तथा 
प्राशयसे चिपटे रहकर यह गुजराती श्रगुाद तैयार किया गया है हे 
यह प्रतृबाद करनेका महाभाग्य मुझे प्राप्त हुवा यह मुझे अ्त्यत्त हुएका कारण 
है । परमपूर्य श्रो कानजी स्वासोकी छत्रछायामें इस गहन शास्त्रका अनुवाद हुवा है। 


१० 


अनुवाद करने को समस्त दाक्ति मुझे पृज्मपाद भ्रीगुरुदेवके पाससे हो मिलो है । मेरे 
मार्फत श्रनुवाद हुवा इससे 'यह्‌ श्रनुवाद मेंने किया है! ऐसा व्यवहारसे भले हो कहा 
जावे, परंतु मुझे मेरो भ्रत्पज्ञताका पूरा ज्ञान होनेसे श्रोर प्रनुवादकी सर्द शक्तिका मूल 
पृज्य श्रीगूरदेव ही होने से में तो चराबर समझता हूँ कि श्रोगुरुदेवको अमृतवाणीका 
तोमर वेग हो-उनके द्वारा मिला हुवा श्रनमोल उपदेश हो ययाकाल इस पश्रनुवादरूपमें 
परिणमा है । जिनके बलपर हो इस भ्रतिगहन शासध्त्रके श्रनुवाद फरनेका मेंने साह 
किया था प्रौर जिनको कृपासे हो यह निर्विष्न पूरा हुवा है उन परस उपकारी ग्रुरदेद 
के चरणार्रावदर्मे श्रति भक्तिभादसे घंदन करता हूं । 


इस प्रनुवादमें प्नेक भाइय्रोंको मदद है। भाई श्री प्रशृतलाल भाटकिया की 
इसमें सबसे ज्यादा सदद है। उरहोंने सम्पूर्ण भ्रनुवादका भ्रत्ि परिश्रम करके बहुत ही 
सुब्मतासे श्रोर उत्साहसे संशोधन किया है, बहुत सी भ्रति-उपयोगी सूचनाएं उन्होंने 
बताई, संस्कृत टोकाको हस्त लिखित प्रतिषोंका मिलान फर पाठान्तरोंको ढूँढ कर 
दिया, शॉंका-स्थलोका सप्ताघान पण्डित जनोंसे सेंगाकर दिया-प्रादि भनेक प्रकारसे 
उन्होंने जो सर्वतोघुखी सहायता को है उसके लिये में उनहा प्रत्यंत प्राभारी हूँ । 
अपने विशाल शास्त्रज्ञानसे, इस प्रनुवादसें पड़नेवाली छोटो मोटी दिवकतोंको दर कर 
देने वाले सानतीय श्री कोल रामजीभाई माशकर्चंद दोशोका पैं हृदय पूर्वक श्रभार 
मानता हूँ । भाषांतर करते समय जब २ फ्ोई भ्र्थ बराबर नहीं बैठा तब २ मैंनें पं० 
गणेश्प्रभादणों यर्णो भौर पं० रामप्रसादजो शास्त्रों को पत्र द्वारा ( भा० भमृतलालजी 
द्वारा ) भ्रय पुछवाने पर उन्होंने मेरेको हुर समय बिता संकोचके प्रदनोंके उत्तर दिये 
इसके लिये मैं उनका प्ंतःकरण पूर्वक धामार मानता हूं । इसके प्रनंतर भी जिन २ 
भाइयोंकों इस पनुवादमें सहायता है उत सबक्षा भो मैं प्राभारी हूँ । 
यह भनुवाद भव्य जोबों को जिनदेव द्वारा प्रूपित प्रात्म झांतिका ययाय॑ मार्ग 
यजाये, यह मेरी भंतरक्ी भावना है, भो भ्रपुतयंद्राच/यंदेवके शब्दों में 'पह शास्त्र 
पानंदप्रय विज्ञानधन श्रास्माकों प्रत्यक्ष दिखाने वाला प्रड्ितोष जयवचल्ु है। जो कोई 
उसके परम गम्भीर घोर सृक्षमभावोंक्रों हृदयद्भत करेगा उसको बहू, जगवृचभ्‌-प्रास्माका 
प्रत्यक्ष दईने करायेया, जवतक दे मांव यथार्थ प्रकार से हृदयद्धृत नहीं होयें तवतक रात 
दिन पह हो मंबत, यह हो पुरवार्थ कतंब्य हे, थ्रो जयसेनाचार्य देवके शब्दोंसि समयसार के 
प्रन्धास धादिका फल कहकर यह उपोदुपात पूर्ण करता हूं:-- 'स्थष्टप रसिक धुयपों द्वारा 
वरगित दस प्रामुतका जो कोई झादरते भम्यास करेगा, धयण करेगा, पठन करेगा, भ्रश्चिद्ध 
करेगा, वहु पु प्रदिनाशों स्वत्पमय, घनेक प्रकारक्ों विभिन्नतावाले, केपल एक 


शानास्मक भाव को प्राप्त शरके ध्रप्रपदको मुक्ति लसना में लोन होगा ४ 


दोपोशसब दि० छं० १६६६ --हिमतेप्ताल जेदालाल भाह 


जाए वी की मे । 


नना3०-प+ त++>- 


में इसे अपना परम सौभाग्य मानता हूँ कि मुझे इस युग के महान आध्यात्मिक 
संत भ्री कानजी स्वामी के साह्रिष्य का सुयोग प्राप्त हुआ, और उनके प्रवचनों को 
छुनने एवं उन्हें राष्ट्रभापा-हिन्दीमें अनूदित करने का सौभाग्य प्राप्त हुआ है। उन 
अनूदित ग्रंथोमें से 'समयसार प्रवचनादि' पहले प्रकाशित हो खुके हैं | पूज्य कानजी 
स्वामीके सानिध्यमें रहकर अनेक विद्वानोंने कई आध्यात्मिक ग्रंथोंकी रचना की है, 
अनुवाद किये हैं और सम्पादन किया है | उन बिद्वानोंमें श्री हिम्मतलाल शाह तथा 
श्री रामजीभाई दोशी आदि भ्रप्मुख हैं । 


उपरोक्त विद्वानों के द्वारा गुजराती भाषामें अनूदित, सम्पादित एवं लिखित 
अनेक ग्रंथोंका हिन्दी भाषालुबाद करनेका मुके सुयोग मिला है, जिनमें प्रवचनसार, 
मोक्षशास्र और यह समयसार ग्रंथ भो है । अध्यात्मप्रेमी भाई श्री छ० नेमीचन्दजी 
पाटनी फी प्रेरणा इस सुकार्यमें विशेष साधक छिद्ध हुई है । अत्येक गाथा का गुजराती 
से हिन्दी पद्माजुवाद उन्हींने किया है । मैंने गुजराती अन्बयार्थ, टीका और भावार्थ 
का भाषासुवाद किया हे । यद्यपि अलुबादमें सम्पूर्ण सावधानी रखी गई है, तथापि 
यदि कोई दोष रह गये हों तो विशेषज्ञ मुझे क्षमा करें । 
जेनेन्द्र प्रेस ! 


-परमेष्ठीदास जैन 
ललितपुर ॥ 


सम्पादक “बीर?! 


श्री समयप्तार की विषयानुक्रमणिका 


>--ब्गःट5प ५ 4डवन-.... 

१. जीवाजीवाधिकार 
घिपय गाथा... ४8 
(अयम दै८ गायाओंमें रंगभूमिस्यज् बाँधा है, उसमें जीव नामऊे पदार्थ का स्वरूप कहा दै ) 
मंगज्ञाचरण, प्रग्यप्रतिज्ञा 4 भू 


थद जीव-अजीवरूप छद्द द्रव्यात्मक लोक है. इसमें धमे, अधमे, आकाश, 
काल ये चार द्रव्य तो स्थभावपरिणतिस्वरूप द्वी हैं. और जीव पुद्टलद्रब्य 
के अनादिकालके संयोगसे विभ[वपरिणति भी दै, क्योंकि सपशे, रस,गंध 
यर्ण शब्दरूप मूर्तिक पुदूगल को देखकर यह जीब रागढ्वेपमोहरूप 
परिणमता है और इसके निमित्तसे पुदूगल कमेरूप द्वोकर जीव के साथ 
बँधता है । इस तरह इन दोनेंके अनादिसे घधावर्ण दै ।जीव जब 
निम्मित्त पाफर रागादिकरूप नहीं परिणमता तथ नवीन कर्म भी नहीं 
औँंधते, पुराने कर्म कइ जाते हैं, इसलिये मोक्ष द्वोवी है; ऐसे थीवके 
स्वसमय-परसमयकी भवृत्ति द्वोती है। जब ज्ञीव सम्यग्दशन-क्ान-चारित्र- 
भावरूप अपने स्वमावरूप परिणमता है तब्र खसमय द्वोता है और जब 
मिस्याद्शन-हान-चारिश्ररूप परिणुस्ता है तब पुदूगलकमेसे ठदरा हुश्मा 
पस्मप्ग है ऐसा फयन 
लीवके पुदुगजकर्मके साथ बधघ द्वोनेसि परसमयपना है सो सुन्दर नहीं है 
फारण मि इममें ज्ञोय संसार में श्रमता अनेक तरद के दुःस पाता है; 
इसलिये स्त्रमावमें श्यर होफर सथमें जुदा ह्ोडर अकेला स्थिर होय 
नभी मुन्दर ( ठीक ) है 
जीयडे जुददापन और एकपनका पाना दुलेम है, क्योंकि यंधकी कथा तो 
सभी प्राणी फरते हैं, पएकलवकी कया विरले जानते दें जो कि दुलंभ है; 
चम संद्ंधी फथन 
इस कया को दस सद अपने अमुमयसे घुद्धि फे अनुसार फटे हैं; उसफो 
अग्य जीद भो अपने अनुभव परीक्षा कर प्रदण यरना 
शुद्धनपते देखिये सो शोष अप्रमत प्रमक्त दोनों दशाओंसे जुदा एड शायकन 
भवशात है जी कि जामनेयाया दे वो छोव दे उस सम्प्धी 


१३ 


विपय गाथा 
इस ज्ञायकमायमात्र आत्माके दर्शन-ज्ञान-चारित्रके भेदकर भी श्रशुरूपन 
नहीं है; ज्ञायक है वह ज्ञायक ही है ७ 
आत्माको व्यवहारनय अश्जुद्ध कहता है उस ज्यवह्यासनयके उपदेशका आयोजन. ८ 
शझुद्धनय सत्यार्थ और व्यवह्स्वय असृत्याथे कह गया है ११ 


जो स्वरूपलें शुद्ध परमभाषको श्राप्त दोगये उनके तो शुद्धनय हो अ्रयोजनघातन * 
है, और जो साधक अवस्था में हैं उनके व्यवहारनय मी प्रयोजनवान है 


ऐसा कथन १२ 
लीवादितस्वोंकों श॒ुद्धनयसे जानना सो सम्यकत्व है ऐसा कथन १३ 
शुद्धनयका विधयभूत आत्मा बद्धरपष्ट, अन्य, अनियत, विशेष और संयुक्त- 

इन पांच भावों से रहित होने संघन्‍्धी कथन १४ 
शुद्धनयके विषयभूत आत्माको जानना सो सम्यस्क्षान है ऐसा कथन १५ 
सम्यग्दशनज्ञानचारित्ररूप आत्मा ही साधुके सेवन करने योग्य है, उसका... 

इशतसद्वित कथन 5 श्टृ 
झुद्धनयके विषयभूत आत्माको जबतक न जाने तबतक थे लीव अज्ञानी हैं 

ऐसा कथन १६ 
अज्ञानी को समभानेकी रीति २३ 

अज्ञानीने जीब-देहको एक देखकर ततीयकरकी स्तुति का प्रश्न किया उसका उत्तर २६ 

इस उत्तरमें जीव देहकी भिन्नताका दृश्य रश्द 

चारित्रमें जो प्रत्यास्यान कहनेमें- आता है वह क्‍या है ? ऐसे शिष्यके प्रश्न 

का उत्तर प्राप्त होता दे कि अत्याख्यान ज्ञान ही है ३8 
दरशैनज्ञानचारितस्वरूप परिशत हुए श्रात्माका स्वरूप कह्द कर रंगभूमिका 

स्थल (रेप गाथाओंमें ) पूर्ण श््ष 


जीव, अजीव दोनों बन्धपयौयरूप होकर एक देखनेमें आते हैं उनमें जीवका 
स्त्ररूप न जाननेसे अज्ञानी जन जीवकी कल्पना श्रध्यवसानादि भावरूप 


अन्यथा करे हैं, इस प्रकारका वशत हे 
ज्ञीबका स्व॒रूप अन्यथा कत्पते हैं उनके निषेध की गाथा ४४ 
अध्यवसानादिकभाव पुठ्लमय हैं जीब नहीं हैं ऐसा कथन 0 
अध्यवसानादिकभावको व्यवद्दारतयसे नौब कह्दा गया है कि 
परमार्थहूप जीव का स्वरूप ४ 
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श्ष्ट 
विषय 
वर्ण को आदि लेकर गुणस्थानपर्यन्त जितने भाव हैं वे जीवके नहीं हैँ ऐसा 
छद्द गायाओंमें कथन 
ये बर्णांदिक माव जीवके हैं ऐसा व्यवद्दारनय कद्दता है; निश्वयनय नहीं 
कहता ऐसा इश्ंतपूर्वंक कयन 
बरणीदिक भावोंका ज्ीवके साथ तादात्म्य कोई अज्ञानी माने उसका निपेष 


२, कर्ताकर्माधिकार 


यह अज्ञानी जीव क्रोधादिकमें जबतक वबर्तता है तबतक कर्मका चन्च 
करता है 
आखतद और आस्माका भेकज्ञान होने पर बन्ध नहीं होता 
अआम्नवोस निवृत्त होनेका विधान 
ज्ञान द्ोनेका और आश्न॒वोंकी निवृत्तिका सम्रकाल केसे है ? उसका फथन 
ज्ञानस्वरूप हुए आत्मा का चिह् 
आखब और आत्मा का भेदज्ञान होने पर आत्मा ज्ञानी द्वोता है तथ कट - 
कर्ममाव भी नहीं ोता 
लीव-पुदलकर्मो के परशपर निित्तनेमित्तिकभाव है तो कठ कर्मभाव नहीं 
फह्दा जा सकता 
निग्ययनयमे आत्मा और कर्ठ कर्ममाव और भोकट्भोग्यभाव नहीं हैं, अपने 
में ही कर्द कमभाव और भोक्दृभोग्यभाव है 
ड्यवद्वारनय आत्मा भर पुद्दलकमेरें कतृंकर्भाव और भोक्ट्भोग्यभाव 
कद्दता दै 
आत्माकों पुद्डलकमेका करतों और भोक्ता माना ज्ञाय तो मह्दात दोप- स्वपर 
के अभिन्नपनेका प्रस॑ग-आता है; सो मिथ्यात्व होनेसे जिनदेव सम्मत 
नहीं है 
मिध्यात्वादि भाल्तव जीव-अजोवके भेदसे दो प्रकारके हैँ ऐसा कथन भर 
डमका देतु 
आए्माके मिध्यात्व, अर्ञान, अविरति ये तीन परिणाम अनादि हैं उनका 
कद पना और उनके निमित्तमे पुद्रलका फर्मरूप होना 
आरमा मिख्यातादिसावरूप न परिणमे तथ कमफा कर्ता नहीं है 
भत्ानमे कर फैसे दोता दै ऐसे रिप्यका प्रश्न और उसका उत्तर 
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विषय 


कसेके कर्तोपनका मूल श्रज्ञान ही है 
ज्ञानके होनेपर कततोपन नहीं होता 
व्यवद्दारी जीव पुद्नलकर्मका कर्ता आत्माक्ो कहते हैं यह अज्ञान है 
आत्मा पुद्रलकर्मका कर्तो निमित्तनेमित्तिकभावसे भी नहीं है, आत्माके योग, 
उपयोग हैं. वे निमित्तमैमित्तिकभावसे कतों हैं और योग उपयोगका 
आत्मा कर्ता है 
ज्ञानी ज्ञानका ही कर्तो है 
अज्ञानी भी अपने अज्ञानभावका तो कर्ता है, पुद्ुल्कमंका कर्ता तो ज्ञानी या 
अज्ञानी कोई नहीं है क्योंकि परद्रव्योंके पररपर कढ कर्मभाव नहीं हैं 
जीबको परद्रव्यके कर्तापनेका हेतु देख उपचारसे कह्दा जाता है कि यह कार्य 
जीबने किया 
मिथ्यात्वादिक सामान्य आस्रव और विशेष गुणस्थान ये बंध के कर्ता हैं 
निश्चयकर इनका जीव कर्ता भोक्ता नहीं है 
जीब और आ।ख्रवोंका भेद दिंखलाया है अभेद कद्दनेमें दूषण दिया है 
सांख्यमती, पुरुष और प्रकृतिकों अपरिणामी कहते हैं उसका निषेघ कर 
पुरुष और पुद्लको परिणामी कह्दा है 
ज्ञानसे ज्ञानभाव और अज्ञानसे अज्ञानभाव ही उत्पन्न होता है 
अज्ञानी जीव द्रव्यकम बन्धनेका निमित्तरूप अज्ञानादि भावोंका हेतु होता है 
पुद्रलका परिणाम तो जीवसे जुदा है और जीवका पृद्ठलसे जुदा है 
कर्म जीवसे बद्धरपु्ट है, या अबढ्रप्॒ट, ऐसे शिष्यके प्र्नका निश्चय व्यवद्दार 
दोनों नयथोंसे उत्तर 
जो नयोंके पक्षसे रहित है वह कर कर्मभावसे रहित समयसार शुद्ध आत्मा 


३ हैं 
है ऐसा कहकर अधिकार पूर्स 


ड «.. ३. पुण्य-पाप अधिकार 
शुभाशुभ कमेके स्वभाषका बणंन 


दोनों ही कर्मबन्धके कारण हैं 

इसलिये दोनों कर्मोका निषेध 

छसका दृष्टांत और आगम की साक्षी 

ज्ञान मोक्षका कारण है 

प्रतादिक पाले तो भी ज्ञास बिना मोक्ष नहीं है 
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विषय 


वर्ण को आदि लेकर गुणस्थानपर्यन्त जितने भाव हैं वे जीवके नहीं हैं. एसा 
छट्ट गायाओंमें कथन 

ये ब्णादिक भाव जीवके हैं ऐसा व्यवह्ारनय कद्दता है, निश्चयनय नहीं 
कह्दता ऐसा दृष्टांतपूवेक कथन 

बर्णोदिक भाषोंका जीवके साथ तादात्म्य कोई अज्ञानी माने उसका निपेष 


२. क्ताकर्माधिकार 


यह अज्ञानी जीब क्रोधादिकर्मे जबतक वर्तता है तबतक कर्मका बन्च 
करता है 
आश्चत्र और आत्माका भेदक्षान होते पर बन्ध नहीं होता 
आछ़वोसे निधृत्त होनेफा विधान 
ज्ञान,दोनेका भर आशख्तवोंकी निवृत्तिका सम्रकाल फ्रैसे है ? उसका फथन 
ज्ञानस्वरूप हुए आत्मा का चिह 
आह्षव और शात्मा का भेदज्ञान होने पर आत्मा ज्ञानी होता है तब कट - 
कर्मभाव भी नहीं होता 
जीव-पुदुलकर्म के परुपर निमित्तनेमित्तिकभाव है तो कं कर्मेमाव नहीं 
कहा हा सकता 
निश्चयनयमे आत्मा जौर कहूँ क्ममाव और भोक्टमोग्यभाव नहीं हैं, अपने 
में ही कर कगरभाव और भोक्‍्दभोग्यभाष है 
व्यवद्दारनय भात्मा और पुदलकर्मके कर्दकर्ममाव और भोक्ट्भोग्यमाव 
कहता है 
आस्माको पुद्लकमका कर्ता और भोक्ता माना जाय तो महान दोध- स्वपर 
के अभिन्नपनेका प्रसंग-आता है; सो मिथ्यात्व होनेसे त्िनदेव सम्मत 
नहीं दै 
मिध्यात्रादि भाक्षत्र जीब-अजीबके भेदसे दो प्रकारके हैँ ऐसा कथन भौर 
झसफा हेमु 
आएमाऊे मिध्याल, श्रत्ान, अविरति ये दीत परिणाम अनादि हैं इनका 
कद पना और दनके निमित्तसे पुद्लका क्ेरूप होना 
आएगा मिप्यायादिमावरूप न परिणमे तय कमफा फर्ता नहीं है 
अतानोरे कम केसे होता है ऐसे शिष्यका प्रश्न और उत्तका उत्तर 
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कर्मेके कर्तापनका मूल अज्ञान ही है 
ज्ञानके होनेपर कर्तापन नहीं होता 
व्यवद्वारी जीव पुद्ुलकर्मका कर्ता आत्माक्रो कहते हैं यह श्रक्ञान है 
आत्मा पुहलकमका कर्ता निमित्तनेमित्तिकभावसे भी नहीं है; आत्माके योग, 
उपयोग हैं. वे मिमित्तत्रेमित्तिकभावसे कर्ता हैं और योग उपयोगका 
आत्मा कतो है 
ज्ञानी ज्ञानका ही कर्ता है 
भन्नानी भी अपने अज्ञानभावका तो कर्ता है, पुद्टलकमेका कर्ता तो ज्ञानी या 
श्ज्ञानी कोई नहीं है क्योंकि परद्रव्योंके परस्पर कट कर्मभाव नहीं हैं 
जीवको परद्रव्यके कर्तापनेका हेतु देख उपचारसे कह्दा जाता है कि यह कार्य 
जीवने किया 
मिथ्यात्वादिक सामान्य आस्रव और विशेष गुणस्थान ये बंध के कर्ता हैं 
निश्चयकर इनका जीव कर्ता भोक्ता नहीं है 
जीव और अआखवोंका भेद दिखलाया है अमभेद कहनेमें दूषण दिया है 
सांख्यमती, पुरुष और प्रकृतिको अपरिणामी कहते हैं उसका निषेध कर 
पुरुष और पुठ्टलकों परिणामी कह्दा दै ः 
ज्ञानसे ज्ञानभात्र और 'अज्ञामसे अज्लानभाव ही उत्पन्न होता है 
अज्ञाती जीव द्रव्यकर्म बन्धनेका निमित्तरूप अज्ञानादि भावोंका हेतु द्वोता है 
पुद्ुलक। परिणाम तो जीवसे जुदा है और जीवका 'पुद्टलसे जुदा है 
कर्म जीवसे बद्धसपृष्ट है, या अबद्धस्पष्ट, ऐसे शिष्यके अश्नका निश्चय व्यवद्धार 
: दोनों नर्थेसि उत्तर है 
जो नयोंके पक्षसे रहित है बह कह कर्मेमावसे रहित ससयसार शुद्ध आत्मा 


है ऐसा कहकर अधिकार पूरो 


९ «३. पृण्य-पाप अधिकार 
शुभाशुस कमेके स्वभावका वर्णन 


दोनों ही कमेबन्धके कारण हैं 

इसलिये दोनों कर्मोंका निषेध 

उसका दृष्ांत और आगम को साक्षी 

ज्ञान मोक्षका कारण है 

ब्रतादिक पाले वो भी ज्ञान बिना मोज्ञ नहीं है 
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श्द 
विपय 
पुएयऊर्मके पक्षपातीका दोष 
ज्ञानरों भी परमार्थेखरहूप सोक्षका कारण कट्दा हैऔर « अन्यका निपेध 
दया है 
कर्म मोक्ठके कारणका घात करता है ऐसा दृष्टातद्वारा कथन 
फर्म आप हो बन्धस्वरूप है 
कर्म बन्धरा कारणरूप भावस्वरूप है. अथोत्‌ मिथ्याल-अज्ञान-कपायस्वरूप 
है ऐसा कथन, और तीनों अधिकार पूर्ण 


४, आद्चव अधिकार 
आम्रत्रके रबरूपफा बैन अर्थात्‌ मिथ्यास्व) विरन) कपाय और योग-ये 
जोब-अजीबफे भेदमे दो प्रकारके हैं और वे बन्धके कारण हैं ऐसा कथन 
प्ानीके उन आख्तदोंका अभाव फट्दा है 
शम-द्ेप-मोहरूप जीवफे अज्ञानमय परिणाम हैं वे दी आस्रव हैं. 
शागादिक बिना जीये ज्ञानमय मावको उत्पत्ति 
ज्ञानी फे द्रव्य आम्रवों का श्रमाव 
शानी निसम्रव किस तरद है ऐसे शिष्यके प्रश्नका उत्तर 
अतानी थौर धानीके आख्षथका धोना और न होने का युक्ति पूर्व र बर्णन 
शग-द्ेष मोद अह्ान परिणाम है यद्दी पन्‍्चका फारणरूव आस्तव है; यह 
ज्ञानी $ नहीं दे; इसक्षिये शञानीफे फर्म घन्‍य भी नहीं है, अधिकार पूर्ण 
५. संबर अधिकार 
संवरवा मूल उपाय भेदविज्ञान दै उसकी रौति फा सीन सायाओंमें कपन 
मभेद्र विज्ञानमे दो शुरू आस्मादी प्रात्ति होठी दे ऐसा कपन 
शुद्ध भारणाएं प्राप्रिसे दी संबर होता है ऐसा फ्थन 
सदर शोगेषा प्रार-भोन गाया में 
संवार दोनेके धमका पथन, अधिकार पूर्ण 
६, निमरा अधिकार 
हुष्पनिशग[ रा क्वहूप 
शावतित गद्य शवरूच 
शाजरा गाएप्दे 
रैरशतव का बशफच्य 
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ज्ञान-पैराग्यके सामथ्येका दंत पूर्वक कथन 
सम्पस्दृष्टि सामान्यरूपसे तथा विशेषरूपसे स््र-परको कई रीतिसे ज्ञानता है 
उस सम्बन्धी कथन ५) 
सम्यस्टष्टि ज्ञान-पैराग्यसंपन्न होता है 
रागी जीव सम्यस्टष्टि क्यों नहीं होता है उस सम्बन्धी कथन 
अज्ञानी रागी प्राणी रागदिककों अपना पद ज्ञानता है उस पदको छोड़. 
* अपने एक बीतराग ज्ञायकभावपदम स्थिर होनेका उपदेश 
आत्माका पद्‌ एक ज्ञायकरंबभाव है और वह ही सोक्षका कारण है; ज्ञानमें 
' जो भेद हैं बे कमेंके क्षयोपशमके निमि ससे हैं 
ज्ञान झ्ञानसे ही प्राप्त होता है 
ज्ञानी परको क्यों नहीं प्रदए करता ऐसे शिष्यके प्रश्नका उत्तर 
परिप्रहके त्यागका विधान 
ज्ञानीके सब परिप्रहका त्याग है 
कमेके फलकी धांछासे कर्म करता है वह फर्मसे लिप्त दोता है। ज्ञानी के 


चांछा नहीं होनेसे वह कर्मसे लिप्त नहीं होता है। उसका दृशंतद्वारा कथन. 


सम्यक्लके। आठ अंग हैं उनमेंसे प्रथम तो सम्यग्दृष्टि निशंक तथा सात 
. भ्रय रहित है ऐसा कथन 

निष्कांज्षिता, निर्विचिकित्सा, अमूठत्व, उपयूहत्न, स्थितिकरण, चात्सल्य, 
५» भ्रभावना-इनका निश्चयनयकी प्रधानतासे चणुन 


७. वन्ध अधिकार 


बेन्बके कारणका कथन 

ऐसे कारणरूप आत्मा न प्रवर्ते तो बन्ध न हो ऐसा कथन 
मिध्याइृष्टिके बन्ध द्वोता है उसके आशयको प्रगट किया है और वह आशय 
: छाज्ञान है ऐसा सिद्ध करते हैं 

अज्ञानसय अध्यवसाय ही बन्धका कारण है 

बाह्य वस्तु बंधका कारण नहीं है, अध्यवसाय ही बन्धका कारण है-ऐसा कथन 
अध्यवसाने अपनी अयथक्रिया कर्ता नहीं होनेसे सिथ्या है 

सिध्यादृष्टि अज्ञानरूप अध्यवसायसे अपनी आत्माको अनेक अवश्थारूप 

करता है ऐसा कयन 
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दिपय 
यह अज्ञानरूप अध्यकसाय जिसके नहीं है उसके कमेबन्ध नहीं है. . 
यह अध्यवसाय क्या है ऐसे शिष्यके प्रश्तका उत्तर 
इस अध्यवसानका निषेध है पद व्यवहार नयका ही निपेध है 
जो फेवल व्यवद्यारका दी आलंबन करता है वह अज्ञानी और मिध्यादष्टि े 
है; क्योंकि इसका अवलम्बन अभव्य भी करता है। ज्रत, समिति, गुप्त 
चाहता है। ग्यारद अंग पदुरा है; तो भी उसे मोक्त नहीं है. 
शाश्त्रोंका ज्ञान द्वोनेपर भो अभव्य भन्ञानी दै. 
अभव्य घर्मकी श्रद्धा फरता है तो भी उसके भोगके निमिच हैं, मोक्षके 
निमित्त नहीं हैं 
व्यवद्ार-निश्चयनयका स्वरूप 
रागादिक भावोंफा निमित्त आत्मा है या परद्रव्य ९ उसका उत्तर 
आएमा रागादिकका अकर्तो किस रीतिपे है, उसका उदाहरण पूवंक कथन 
| ८. मोक्ष अधिकार 
मोक्षका स्वरूप कमेबन्धसे छूटना है जो जीव घन्धका तो छेद नहीं करता दे 
परल्तु मात्र सन्धके स्वरूपको जानकर ही संतुष्ट होता है पद्द मोक्ष नहीं 
पाता है 
पन्यकी बिन्ता करने पर भी बन्ध नहीं छूटता है 
यन्ध छेदनेसे धो मोछ्ष होता दै 
बन्यकः छेद किससे करना ऐसे प्रश्मका उत्तर यह है कि कर्मवन्धके छेदनेकों 
प्रशाशध्थद्दी फारण है 
प्रहारूप फारणसे आत्मा और घन्ध दोनोंको जुदे जुदे कर भज्ञासे ही आत्मा 
* को प्रद्दण करना, बन्‍्धकों छोड़ना 
आर्णाफो पर्षाफे द्वारा फेसे प्रदण करना, उस सम्बन्धी फथन 
आरमाफे सिवाय सन्‍्य सावकां र्थाय करना, कौन झानी परमावकों पर 
* कानकर प्रदण करेगा १ अथोव्‌ फोई नहीं करेगा 
हो परद्रयफो प्रदण करता है यद्द अपराधों है, पन्‍्धममें पढ़ता है; क्षो 
अपराप नहीं करता; पद्द मस्पनमे भी नहीं पढ़ता 
अपतराधका श्यरूप 
घुद्ध भाशमारे प्रदशमे भोक्ष कद्दा; परस्तु शास्मा तो प्रतिक्रमण आरि द्वारा 
भो दोणे ते छूट जाता हे; तो पीढे भ्द आरमाड़े प्रदणे या ज्ञाम है? 
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विषय 
ऐसे शिष्यक्े प्रश्नका उत्तर यह दिया है कि प्रतिक्रमण-अग्रतिक्रमणसे 


रहित अप्रतिकमशादिश्वरूप तीसरी श्रवस्था शुद्ध आत्माका ही अरद्दय है, . 


इसीसे आत्मा निर्दोष होता है 
९, सवंविशुद्धक्ञान अधिकार 


आत्माक्े अकर्तापना दृष्टांतपू्वेक कहते हैं ५ न 
क्॒तोपना जीव, अज्ञानले मानता है, उस अज्ञानकी सामथथ्य दिखाते हैं 


जब तक आत्मा प्रक्ृतिके निमित्तते उपजना विनशना न छोड़े तब तक कर्ता 
होता है 
कर्ृत्वपना भोक्‍्टपना भी आत्माका स्वभाव नहीं है, श्रज्ञानसे ही भोक्ता 
है ऐसा कथन 
ज्ञानी कर्मफलका भोक्ता नहीं है 
ज्ञानी क्ती-भोक्ता नहीं है उसका दृष्टांत पूवंक कथन 
जो आध्माकों कर्ता भानते हैं. उनके मोक्ष नहीं है ऐसा कथन 
अज्ञाती अपने भावकर्म का कर्ता है ऐसा युक्तिपूर्वक कथन 
आत्माके कततीपना और अकर्तापना जिस तरह है उस तरह स्ाह्माद द्वारा 
तेरह गाथाओंमें सिद्ध करते हैं 
बौद्ध मती ऐसा मानते हैं. कि कर्मको करनेवाला दूसरा है और भोगनेबाला 
दूसरा है उसका युक्तिपूवेक निषेध | 
कह कर्मका भेद-अभेद जेसे है उसीतरह नयविभाग द्वारा दष्टांतपूवेंक कथन 
निश्चयव्यवहारके, कथनको खड़ियाके दृष्टांतसे दस गाथाओंमें स्पष्ट करते हैं 
'ज्ञान और ज्लेय सर्वधा भिन्न हैं? ऐसा जाननेके काएण सम्यम्दष्टिको विषयोंक्े 
प्रति रागद्रेध नहीं होता, वे मात्र अन्ञानदशाम प्रवर्तमान जीवके 
परिणाम हैं. 
अन्यद्रव्यका अन्यद्र॒व्य कुछ न ह्दीं कर सकता ऐसा कथन 
सपरे आदि पुद्लके गुण हैं वे आत्माको कुछ ऐसा नहीं कहते कि हमको 
प्रदण करो और आत्मा भी अपने स्थानसे छूट कर उनमें नहीं जाता है 
परन्तु अज्ञानी जीव उनसे बृथा राग-ठेप करता है 
प्रतिक्रमण, प्रत्याख्यान, और आलोचना का स्वरूप 
जो कम और कर्मफलको अलुभवता अपनेको:उस रूप करता है बह लवीच 
कमेंको घांधता है। ( यहीं पर टीकाकार आचार्यदेव झत-कारित-अतु- 
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विषय 
मोदनासे मन-बचन-कायते अतीत, वर्तमान और अनागत कमके 
स्यागफों उनचास उनचास भंग द्वार कथन करके कर्मचेतनाकर त्यागका 
विवाम दिखाते हैं. तथा एक सौ अड़्तालीस प्ररृतियोंके त्यागका कथन 
करके कर्मफलचेतनाओे त्यागका घिधान दिखाते हैं 
ज्ञानको समस्त अन्य द्रव्योस भिन्न बतलाते हैं 
आस्मा अमूर्तिक है इसलिये इसके पुद्लमयी देह नहीं है 
यहिंग देदमयो है इसलिये द्रव्यलिंग आत्माके मोक्तका कारण नहीं है. 
दशेनज्ञानचारित्र ही मोक्षमा्ग है ऐसा कथन 
मोक्षका अर्थी दशनज्ञानचारित्रस्ररूप मोक्तमार्गम दी आताकों प्रवर्तोवे ऐसा 
उपदेश किया है 
जो द्र्पलतिंगमें दो ममत्र करते हैं वे समयसारको नहीं जानते हैं 
व्यवद्वाएसय तो मुनि श्रावकके लिंगको मोक्षमागं कहता है और निश्चयनय 
किसी लिंगक्ो मो्तमागे नहों कहता ऐसा कथन 
इस म्रत्थक्रों पूरों करते हुए उसके अभ्यास वगैरदका फन्र कहते हैं 
इस प्रन्यमें अनन्त धर्मेबाले आत्माको ज्षानमात्र कहनेमें स्याद्मादसे विरोध 
कैसे नहीं आता है ९ इसको बताते हुए तया एक दी ज्ञानमें उपायभाव 
ओर उपेबभाव दोनों किस त्तरद चनते हैं) यद चठाते हुए टीकाकार 
आयाय देव इस सर्वविशुद्धज्ञान अधिकारके अन्तमें परिशिष्टरूप स्थाद्वाद 
ओर उपाय-ठपेयभावम थोड़ा कहने की प्रतिज्ञा करते हैं 


एक छ्वाममें ही ५तत्‌, अतत्‌, एक, अनेक, सत्‌; असत्‌, नित्य, अनित्या! 
इन भावोके चौदह़ भेद कर उनऊे १४ काव्य कहते हैं 


ज्ञान लक्षण दै भौर आप्मा लक्ष्य है, झानकी प्रसिद्धि ही आत्माकी प्रसिद्धि 
द्वोती हे इसलिये श्त्माको ज्षानमात्र कद्दा है एक जानक्रियारूप दी 
परिणन आध्मार्मे अनस्तशक्तियां प्रगट हैँ उनमेंसे सैंतालीस शक्तियोंके 
नाम त्तया लक्षण। का कथन 
डपाय-उपेयमावका बणन; उसमें आत्मा परिण्णरों द्ोनेसे साधकृपना और 
सिद्धपना-ये दोनों भाव श्च्छी तरद् पनते हैं ऐसा कथन 
यो फ्लरोमिं अनेक दिचित्रतामे मरे हुए आत्मावरी सद्दिमा करफे सब- 
विद्युद्धशान अधिकार सम्पूर्ण 
टोडाकार आवदायरेयका वक्तव्य, आस्मस्याति टीका संपूर्ण 
भरी पंथ जयपन्‍दजी छाबर्ठा फा यक्तव्य, प्रन्य मम 
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परमपूज्य श्री कानजी स्वामी के आध्यात्मिक बचनों का अपूर् 
लाभ लेने के लिये निम्नोक्त पुस्तकों का-- 


अवश्य स्वाध्याय करें 


समयसार ५) 
पद्चनास्तिकाय 9॥) 
सियससार श॥) 
मूल में भूल (नई आबृत्ति )..॥) 
श्री मुक्तिमागे ॥) 
श्री अमुभवप्रकाश ॥) 
श्री पंचमेरु आदि पूजासंग्रह . ॥) 
समयसार प्रवचन भाग १ श॥) 
समयसार प्रवचन भाग २ 8॥) 
समयसार प्रवचन भाग ई ४) 
समयसार प्रवचन भाग ४ 9) 
प्रवचनसार ५) 
अष्टपाहुड ३) 
मोक्षमाग प्रकाशककी किरण प्र०.. १) 


द्वितीय भाग 
जैन सिद्धान्त प्रश्नोत्तरमाला 
प्रथम भाग |) 
द्वितीय भाग ॥») 
छृत्तीय भाग ॥&) 


२) 


जैन बालपोधी ) 
ज्ञानस्वभाव ज्ञेयख भाव २॥) 
मोक्षशास्त्र बड़ी टीका सबिलद॒ ५) 
सम्यर्दर्शन ( तीसरी आदधृत्ति ) १.८५) 
छट्दढाला (नई टीका)... ॥>) 
जैन तीथे पूजा पाठ संग्रह 
कपड़े की जिएद १5०) 
यश न. पे, 
२) 


अपूर्वे श्रवसर 
भेदविज्ञानसार 
अध्यात्म पाठ संग्रह ४) 
समाधितन्त्र २४०) 
निमित्तनैमित्तिक संबंध क्या है ? &)॥ 
सतोत्रत्रयी ॥) 
लघु जैन सिद्धान्त प्रबेशिका._ 5) 
आत्मधर्स-मासिक लवाजम- ३) 
आत्मधर्म फाइल वर्ष १ से १८ 
प्रत्येक का - 
शासन प्रभाव 


३॥) 


ः) 


[ डाक व्यय अतिरिक्त ] 


मिलने का पता-- 


श्री दि० जैन स्वाध्याय मन्दिर ट्रस्ट 


सोनगढ़ ( सौराष्ट ) 
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शाख्र का अर्थ करने की पद्ति 

व्यवृहरनय स्वद्रब्य-परद्रव्यक्रो तथा उसके भावोंकों एवं कारण 
कार्योदिकों किसीकें किसीमें मिलाकर निरूपण करता है। इसलिये ऐसे 
ही श्रद्धानसे मिध्यात्व है, अतः इसका त्याग करना चाहिये । 
और निश्चयनय उसीको यथावत्‌ निरूपण करता द्ै। तथा किपीकी 
किसी में नहीं मिलाता, इसलिये ऐसे ही भ्रद्धानसे सम्पक्त होता है, 
अतः उसका श्रद्धान करना चाहिये । 

प्रश्न--यदि ऐसा है तो, जिनमार्गमें दोनों नयोंका ग्रहण करना 
कहा दै। उसका कया करण ९ 

उत्तर--जिनमार्ममें कहीं तो मिश्वपनयकी प्ुझख्यता सह्दित 
ध्यास्पान है, उसे तो “सत्याथे इसी प्रकार है” ऐसा समझना चाहिये) 
तथा कहीं व्यवद्धासनयकी सुझ्यता लेकर फथन किया गया है, उसे 
/छेमा नहीं है किन्तु निमिचादिकी अपेक्षासे यह उपचार किया हे” 
ऐपता जानना चाहि. और इस प्रकार जानने का नाम ही दोनों नयोंका 
ग्रहण है | किन्तु दोनों नयोंके व्पास्यान ( कपन-विवेचन ) फो समान 
सत्यार्थ जञानफर "इस प्रकार भी है और इस प्रकार भी है” इसप्रकार 
अमझूष प्रवर्तने से तो दोनों नयोंका ग्रहण करना कह्दा नहीं है । 

प्रश्न--यदि व्यवह्ारनय अस्तत्यार्थ है तो जिनमार्ममें उसका 
उपदेश क्‍यों दिया है? एक मात्र निश्वपनयका ही निरूपण करना 
चाहिये था । 

उचर--ऐसा ही तर्क इस श्री समयसारमें भी करते हुए यद ॥£* 
उत्तर दिया डे द्रिन्जैंसे किसी अनाय॑म्लेच्डको म्लेच्छ भाषाके बिना ही 
अर्थ ग्रहण करानेमें कोई समर्थ नहीं है, उमी प्रकार च्यवदारके बिना 2 
परमार्थकशा उपदेश अशक्य है इसलिये व्यवद्वार का उपदेश है । और #* 
फिर इमी छतन्तकी व्यास्यामें ऐसा कहा है कि--इस प्रकार निरचयकों हि 
अंगीकार करानेके ठिये च्यवद्वार्फे द्वारा उपदेश देते हैं, किन्तु ध्यवद्वारं- ई 
नप है बह अंगीझार फरने योग्प नहीं है । फ 
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ी हा 
0 ! 
) | 2.४ डे की सेन्य में |! 
| भगवान श्रीं कुन्वकुन्वाचार्यदेव के सम्बन्ध में. (| 
॒ ॥ (५ 
| २2००>> 
|| उललंख 
| 


| कि मै कम _ 5:: नल 





बन्धो विशुस्थ॑वि न केरिह कौण्डकुन्द: 
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(| कुन्द-प्रभा-प्रणयि-की तिं-विभूषिताशः | 
| यथआरु-चारण-कराम्बुजचखरीक- | 
| श्रक्रे भ्रुतस्थ भरते प्रयतः प्रतिष्ठाम्‌ ॥ 





[ चन्द्रगिरि पर्वत का शिलालेख ] 


२-6 


अथेः--कुन्द पुष्प की प्रभा धारण करनेवाली जिनकी कीर्ति द्वारा दिशाएँ 
( विभूषित हुई हैं, जो चारणोंके--चारणऋद्धिधारी भद्दामुनियोके-सुन्दर हस्त- 
कमलों के अमर थे और जिन पवित्नात्मा ने भरतत्षेत्र में श्रुवकी प्रतिष्ठा की है, थे 
विश कुन्दकुन्द इस प्रथ्वी पर किससे बंध नहीं हैं १" 
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! 
कं । 
|! ५ ध ( 
॥ हि | 
| .कोण्डकुंदो यतीन्‍्द्रः ॥ ः | 
| रजोभिरस्पृथ्टतमत्वमन्त- || 
8 िपि संव्यञ्ञयितुं १ 
| बंह्मिपि संठ यतीश। । | 
| रजपद भूमितर्ल विहाय | ( 
॥ चचार मन्ये चतुरंगुर्ल सः ॥ | 
। [ विंध्यगिरि-शिलालेख ] | 
॥॥ 

| ॥। 
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हु 
| 
+ 
4! 
है 
हि 
हे 
है 
4 
हैः 
हि 
६ 
ही 
हि 
है 
है 
| 


न दिया होता तो मुनिजन सच्चे मार्ग को फैसे जानते हा. 
ही 
है| डर रु 
चे दी 
३ हि 
0 हे कुन्दकुन्दादि आचार्यो | आपके वचन भी सवरूपातुसंधान में हस पामर ४ 
४ को परम उपकास्मूत हुए हैं। उसके लिये मैं आपको अत्यम्त भक्ति पूवंक नमस्कार . 
हि करता हूँ। धर 
4] [ श्रीमद्‌ टाजचन्द्र ] | 
रा] हि 
5 | 
हु 4 
है जे | 
; । | 
है बे 
हे पक ्ः 
है मी 
है कि 
3 ५० 
छाप प्ाफाफफ एप्प फ का पडा कप पटक के कट पा था के घप् का पग्मी थी थे गे 


हक कक कक कक व 


अथे:--यतीश्वर ( श्री कुन्दकुर्दस्वामी ) रजःस्थान को-भूमितल को-- 
छोड़कर चार अंगुल ऊपर आकाश में गमन करते ये उसके छवारा मैं ऐसा समभता 
हूँ कि-ये अन्तर में तथा बाह्य में रक्त ( अपनी ) अत्यन्त अशूष्ठता व्यक्त करते 
थे (--अन्तर में वे रागादिक मल से अस्प्ष्ठ थे और बाह्य में घूल से अरपृषट थे )। 


जइ पउमर्णदिणाहो सीमंघरसामिद्व्यणाणेण । 
ण बिबोहह तो समणा कह छुमरगं पयाणंति ॥ 
है --[ देशनसार ] 
अथेः--( महाविदेह क्षेत्र के वर्तमान तीर्थकरेव ) श्री सीमंधर स्वामी £ 
के प्राप्त हुए दिव्य ज्ञान द्वारा श्री पद्मनन्दिनाथ ने ( श्री इ्लकुल्दाचार्यदेवने ) घोध व 


९ 


क 
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फ्म्न्न्भ्भ्भ्भ्ध्य््ध्य्य्ध्््य्भ्य्य्य्य्््््य्््््््य्य्ल्य्फ 
॥] हि | 
|| श्री समयसारनी की स्तुति ( 
े ॥॥॥ 
(६ # हरिगीत # ॥( 
॥ संसारी जीवनां भावमरुणों ठालवा करुणा करी, ॥ 
(0! सरिता घहावी सुधा तणी प्रश्न वीर ! ते संजीवनी । ॥([ 
| शोषाती देखी सरितने करुएाभीना हृदये करी; | 
| मुनिकुन्द संजीवनी समयप्राभ्त तरे भाजन भरी-॥ | 
! वश ० | 
॥ कुन्दकुल्द रच्यु शास्त्र, सांथिया अमृते पूर्या, (0 
| अंथाधिराज् | तारामां भावों अक्मांडनां भर्यों । । 
# छिखरिणी ॥॥ 
0! अहो | वाणी तारी प्रशसरख-भावे नितरती, ु 
॥॥॥ मुमुछुने पाती अम्रतरस अंजलि भरी भरी। 
॥ अनादिली मूछी थविप तणी त्वराथी उतरती, ! 
! विभावेथी थंभी स्वरुप भरती दोड़े परिणती। | 
॥ # घादू लविभीड़ित $ । | 
१९ तू' छी निश्चयप्रन्थ, भज्ञ सघला व्यवहारना मेदबा, ( 
के तू अज्ञाह्ीणी ज्ञान ने उदयनी संधि सह छेदवा। | 
/॥ साथी साधकनो, तू भानु जअगसो, संदेश सहावीरनो,. | 
ते विसामो भवकक्‍लांतनां हृदयनो, तू' पंथ मुक्ति तणो ॥ | 
| ७ वसंत्ततिलका # | 
१ सुश्ये तने रसनिवंध शिथिल थाय, । 
॥ जास्ये तने हृदय ज्ञानी तणां जणाय। | 
॥॥ तू' रुचतां जगतती रुचि आलसे सौ, | 
| तूः रीमतां सकलज्ञायकरेव रीके ॥ |! 
॥ (६ # अनुष्ठुप्‌ # 
| बनावू' पत्र कुल्दंननां, रत्नोनां अक्षरों लखी, है ; 
। तथापि झुन्दसूत्नोनां अंकाये मूल्य ना कंदी ॥ | 
ल्ल्स्न्ल्स््य्च्न्य्च््य्स्य्स्य्य्य्न्य्य्स्य्न्य्य््य्य्य््य््य्य््य््य्य्य्न्य्स्चप 
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टी 
रा. 


हि की कक 


हा 

-+ श्री सर्वेज्ञवीतरागाय नमः #-- ९: 

गछ्साश गि पं बीए | 

४७७:-2-- ः 

हि ओंकारं बिन्दुसंयुक्ता नित्यं ध्यायन्ति योगिनः | न 

है| कामदं मोक्षद॑ चेव उन्‍्काराय नमो नमः ॥ १॥ हर 

है] अबिरलश्नव्दघनौधप्रश्नालितसकलभूतलकलड्ढा । 28 

| प्रनिभिरुपासिततीर्था सरस्वती हरतु नो दुरितान्‌॥ २॥ कं 

हि! अज्ञानतिमिरान्थानां ज्ञानाज्षनशलाफया । रू ! 

हि चल्नुरुन्मीढितं येन तस्मैं श्रीगुरदें नमः ॥ रे ॥ ४ 

५ । श्रीपरमगुखे नमः, परम्पराचार्यगुखे नमः॥ | 

हि! सकलकलुपविध्वंशक, भ्रेयसां परिवर्धक घर्मसम्बन्धकं, मव्यजीव- ः 
है| 


४ सतः्प्रतियोधकारकऊं, पुण्यप्रकाश्क, पापप्रणाशकमिदं शा्त्र श्रीसमयसार- 
5 नामपेयं, अस्य मूलग्रंथकर्तारः श्रीसबंश्देवास्तदुत्तरग्रंथकर्तारः श्रीगणधर- 
है देबाः भ्रतिगणघरदेवास्‍्तेपां बचनाजुसारमासाथ आचार्य श्रीकुन्दकुन्दाचार्य- 


हि देवबिरचितं, श्रोतारः सावधानतया शृप्पन्तु ॥ ह 
|; मंगल भगवान्‌ दोरो, मंगठे गौतमो गणी । है. 
मंगल कुन्दुन्दार्यों बैनधर्मो:स्तु मंगलम ॥ १ ॥। ः 
हर] सर्वेमज्नलमांगल्यं सवेकल्याणकारक । पा 
है प्रघान॑ सर्वधर्माणां जैन जयतु श्ासनम ॥ २॥ री 
हि ः 
हे बिफधापकपाप पापा पा पका पा पापापाप पका पदक फ का पन्‍ पक पा थम 


शी श्ादार्य विवयदद्ध शान गण्टार, जबपुर 





_.. नमः समयसाराय -- - 
रा ह्क्त्दा ्स् ये हज दवा ्पप 
श्रीपद्भगवत्हन्दझुत्दाबायंद्दाद रचित. 


श्री 
- ससयसार :- 





श्रीमदरतचन्द्रस॒रिक्तता आत्मस्याति: 
# सद्भुछाचरखस के 
( घनुष्टूभू ) 


नमः समयसाराय स्वाइभूत्या चकासते। 
उित्स्थमावाय भावाय स्वभावांतरच्छिदे ॥ १ ॥ 





| “या अपपलनदकलदावारवदेव छत मुझ गायाओं कौर ओमद कृत मूछ गाथाओं और श्रीमद्‌ 
अमृतचन्द्रसूरि कँंत आत्मख्याति नामक टीकाकी 
हिल्दी! साण वचनिका 
मजजुलाचरण 


ह श्री परमाव्मकी म्र॒णमि; आइर सुगुरु भनाव। 
समयसार शासन करू देश वचनमय, साय | १॥ 


+- समयसार 


( अनुप्दम ) 
अनन्वधर्मणस्तत्व॑ पर्यंती प्त्यगात्मनः । 


अनेकांतमयी भूतिनित्यमेव प्रकाशताम | २। 


झब्दक्द्धापसक्षक॑_ वाचकवाच्यनियोग । 
मंगलरुप प्रसिद्ध दे, नमों धेमें घन भोग ॥ २ ॥ 
नय नय लद॒ई सार झुभवार, पय पय दहइ सार दुखकार । 
लग लय गद्दइ पार भवधार, जय जय समयसार अविकार ॥ ३॥।. 
शब्द अर्थ अरु ज्ञान समय त्रय आगम गाये 
मतसिद्धांतरफालमेदत्रय नाम बताये। 
इन आदि शुभ अथंसमयत्रचके सुनिये बहु 
अर्थसमयमे ज्ञीव नाम है सार सुनद्ु सहु। 
हांते जु सार बिन कर्ममल झुद्ध झीय शुध नय कहै। 
इम प्रन्य माँदिं कथनी सबे समयसार बुधजन गदे॥ ४॥ 
नामारिफ छद्द अन्यमुख्य, तामे मंगलसार | 
विघन दरन नारितक दरन, शिष्टाचार उचार ॥ ४॥ 
समयसार जिनराज़ है, स्याद्राद ज्ित वैन। 


मुद्रा जिन निरप्रंथता, नमू' फरे सब चेन ॥६॥ (पं० जयचंदजी छाबड़ा) 


_ प्रथम, संस्झत टीकाकार श्रीमद्‌ अमृतचस्छाचार्यद्रेव प्रत्थके प्रासन्भमें मंगलके लिये 
इष्टरैबडों नमरफ्रार करे है:-- 





प्रप:--नमः समपसाराय--'समय' अर्थौत्‌ जीव मामक पदार्थ, उसमें सार शो 
द्स्यकूमे, भाषफर्म, नोकम रदित शुद्ध आत्मा-उसे मेग नमस्कार द्वो।यह कसा दै। 
'ल्लापाप कपोन्‌ शुद्ध सत्ताध्रूप घस्तु दे इस विशेषणपद्स सर्वया अभाववादी नास्‍श्तिफोंका 
मत रॉडिते दो गया। और यह ऐसा 'चिल्मतावाय'--जिसका स्वमाय चेतनागुणरूप 
है इस विरोषणसे गुण-गु्ोफा सर्वेया भेद माननेवाले नेयायिकोंफा निषेध हो गया। 
भोर वद्द कैसा दे वातुभूत्या चशामते- अपनी दी अनुभपनरुप क्रियासे प्रसाश करता 
है, भपोत्‌ अपनेशे अपनेसे ही जानता है-प्रगट करता है। इस विशेपणम, मत्माकों तथा 
शानझो स्दया परोक्ध हो माननेदाज तेमिलीय-भट्ट-प्रभास्के भेन्‍्पाले भीमांमकोंफे 
सतरा साश्दन हो गया। भया ज्ञान जन्‍्य शानमे ज्ञाना जा सपता है-स्थर्य अपनेयो 
सही शानता। पैसा माननेवाजे नैयायिशेंका भी प्रतिषेध हो गया। भौर बद् बैसा दे? “मर्य 
सोचास्वशष्णरें- श्यता अन्य सये कीपाजीय, बरायर पररयोतरो सर्द सेग् काल सम्पन्धी सर्व 
विषय भाव एक ही समय जाननेयाना है। इस विरेपरास, सर्वाया भभाव माननेयांजे 


-- जीब अज्ञीव अधिकार ++ 


खरप 


#£ मालिनी #ः 


परपरिणतिहेतोम हिना म्नो 5 जुभावा- 
दव्रितमनुभान्यव्या मिकल्मापिताया: । 





गे गया। इसप्रकारके विशेष (गुणों ) से भ्रुद्ध आत्माकों 
सिद्ध करके ( उसे ) नमस्कार किया है । 






भावाधे;--यहाँ गंगलफे लिये शुद्ध आत्माक्ों नमत्कार किया दै। यदि कोई यह 
प्रश्न करे कि क्रिसी इपदेंयका नाम लेकर नमस्कार क्यों नहीं किया ? तो उसका समाधान इस 
प्रकार है:--बाध्तवमे इस्ट्रेयका सामान्य स्वरूप सर्व फर्म रहित, सर्वज्ञ बीतराग शुद्ध आत्मा ही 
है, इसलिये इस अध्यात्म प्रस्थमें 'समयसार' कहनेसे इसमें इप्देंयका समावेश हो गया। तथा 
एफ ही साम लेनेगे अन्य मतवादी मत पत्तका विवाद करते हैं, उन सबका निराकरण 
समयसारके विशेषणेसि किया है। और अन्यवादीजन अपने इश्द्ेवका नाम लेते हैं, उसमें इष् 
शब्दुका अर्थ घटित नहीं होता, उसमें अनेक बाधाएे आती हैँ । और स्थाद्वादी जैनॉको तो 
सर्वज्ञ बीतरागी शुद्ध आत्मा ही इष्ट है; फिर चाहे भले ही इष्ठट्ेवफो परमात्मा कहो, परमज्योति 
कहो; परमेश्वर, परमह्ा, शिव, निरंजन, निष्कलंक, अक्षय, अव्यय, शुद्ध, बुद्ध, अबिनाश्षी) 
अनुपम, भच्छेय, अभेद्य, परमपुरुष, निराबाघ, सिद्ध, सत्यात्मा, चिदानंद्र, सर्वक्ष, बीतराग) 
अईत्‌ , जिन, आप्त) भगवान) समयसार-इत्यादि इज़ारों नामोंसे कहो; थे सब नाम क्थ॑चित्‌ 
सत्यार्थ हैं। सर्दथा एकान्तवादियोंकों भिन्न नामोर्मे बिरोध है, स्थादवादीकों कोई विरोध नहीं 
है । इसलिये अर्थकों यथार्थ समझना चाहिये । ु 





प्रगटे निज अनुभव करे, सत्ता चेतनरूप । 
सब ज्ञाता लखिके नरमी समयसार सब भूप ॥ (पं० जग्रचन्दजी ललावड़ा) 
अथ सरस्वतीको नमस्कार करते हैं:-- ५; 


प्रथे:--जिसमें अनेक अंत ( धर्म ) हैं ऐसे जो ज्ञान तथा बचन डसमयी मूर्ति सदा 
ही प्रकाशरूप हो। जो अनन्त धर्मोवाला है. और परद्रव्योंसे तथा परद्ब्योंके सुरा-पय्यावोसे 
मिज्न एवं परदरव्यके निमित्तसे होनेवाले अपने बिकारोंसे कर्थचित्‌ मिन्न एकाकार है, ऐसे 
आत्मुक्रे तत्वको अ्थात्‌ असाधारण-सजातीय विजातीय द्रव्योंसे बिलज्तण-निजस्वरूपको च्‌ह्‌ 


मूर्ति अबलोकन करती है। 


भावा्:-- यहाँ सरस्व॒तीकी मूर्तिको आशीर्वचनरूपसे नमस्कार किया है। लौकिक- 

में जो सरस्वतीकी मूर्ति प्रसिद्ध दै बह यथाय॑ नहीं है, इसलिये यहाँ उसका यथार्थ बरीन कि 
है। सम्यफुज्ञान ही सरस्वतीकी सत्याथ सूर्ति है। उसमें भी सम्पूर्ण ज्ञान तो के है 
ह कंचलज्ञान है, 


है -- समयसार >> -: 


मम परमविशुद्धिः शुद्धचिन्माव्रमू्ते- 
भंवत समयतारव्याख्ययैवालुभूतेः4। हे ॥ 


जिसमें समस्त पदाद॑ प्रत्यक्ष भासित होते हैं। वह अनन्त धर्म सहित आत्मदच्चकों प्रत्यक्ष 
देसवा है; इसलिये वह सस्त्वतीकी मूर्ति है, और उसीके अलुसार जो शुतक्ञान है वह 
आत्मतत्तको परोक्ष देंखता है इसलिये बह भी सरस्वतीकी मूर्ति है। और द्रव्यश्रुत वचनरूप 
है, वह भी उसकी मूर्ति है, क्योंकि वह बचनोंके द्वारा अनेक धर्मवाले आत्माकों वतलाती दै। 
इसप्रकार समस्तर पदायोंके तत्त्वको घतानेवाली ज्ञानरूप तथा वचनरूप अतेक्रातमयी सरर्वतीकी 
मूर्ति है; इसीलिये सरस्वतीके बाणी, भारती, शारदा, वाग्देदी इत्यादि बहुतसे माम कदे जाते 
हैं। यह सरसतीकी मूर्ति अनस्तधमोंकों स्यातूपद? से एक धर्मीमं अविरोधरूपसे साधती है। 
इसलिये सत्याथें है। कितने द्वी अन्यवादीजन सरखतीकी मूर्तिको अन्यथा ( प्रकाराम्तरसे ) 
स्थापित करे हैँ, किन्तु बह पदार्थों सत्यार्थ कहनेवाली नहीं है। 


यहाँ फोई प्रश्न करता है क्रि आत्माको अनस्तघर्मचाला कट्दा है, सो उसमें ये 
अनन्त घर्म फीस फौनसे हैँ ! उसका उत्तर देते हुए कहदते हैं कि-- बखुमें अस्तित्व, वस्खुत्व, 
प्रगेयतय, प्रदेश, चेतनत्य, अचेतनत्व) मूर्तिकत्य, अमूर्तिकत्य, इत्यादि ( घमे ) तो गुण हैँ 
और उन गुणोंका तीनों कालमें समय-समयवर्ती परिणमन होना पर्याय है। जो कि अनस्त 
हैं। और यखुमें एकल, अनेकल, नित्यल, अनित्यत्व) भेदत्य, अभेदत्य, शुद्धत्व) अयुद्धल 
आदि अनेक धर्म हैं। ये सामात्यरूप धर्म तो वचनगोचर हैं। किंतु अन्य विशेषरूष 
अनन्त धर्म भो दें जो कि बचनके विपय नहीं हैं, किन्तु ये घानगम्य हैं। आत्मा भी बस्तु 
है, इसलिये उसमें भी अपने अनस्त धर्स है। 





आस्माके अनन्त धर्मेमं चेतनल असाधारण धर्म है. यह अन्य अचेतन ठव्योंमें नहीं 
है। सतानीय ज्ञीय द्रव्य अनन्त हैं, उनमें भी यद्यपि चेदनत्व है तथापि सबका चेतनत्य 
विजस्धस्पमे भिन्न भिन्न फद्ा है, क्योकि प्रत्येक 2ब्यके प्ररेशभेद दोनेसे यद्ध किसीफा फिसीमें « 
नह मिवता । पद चेतनत्य अपने अनन्त धर्मोमिं व्यापक है; श्सलिये उसे आत्माफा तत्व * 
झुद्ा है, उसे यार मरस्थतीफ़ी मूर्ति देखती है; और दिखाती दि। इसप्रकार इसफे द्वार 
भरते शाणिरेंत्रा कल्याण होता है, इसलिये “सहा प्रकाशरुप रहो इमप्रफार-इसफे प्रति 


आशीपोरष बंधन बड़ा है। 
भष हीवाशर इस प्रस्यता स्यास्यान फरनेश फल चाहते हुए प्रतिशा करे हैं:>- 


बर्ष:--धीमद भपृवघसडातापदेष बढ़े हैं कि-ड्ुस समयसार'(शुद्धाग्या तथा 
पव्ष ) की ब्वास्या (दीदा) से हो मेरे अनुमूतिद्दों भर्योय्‌ अनुमपनरंप् परिषतिकी 


-- जीव अजीय अधिकार +- हू 
अथ स॒त्रावतार।-- 
वंदितु सब्वसिद्धे धुवमचलमणोवर्म गहं पत्ते । 
वोच्छामि सम्यपाहुडमिणमों सुयकेवलीमणियं ॥ १॥ 
बंदित्वा सर्वसिद्वान्‌ श्रुवामचलामनौपस्थां गति प्रप्तान्‌ । - - 
वक्ष्यामि समयप्राभृतमिद अहो श्रुतकेत्तलिभणितम्‌ ॥ १ ॥ 
अथ प्रथमत एवं सभावभावभूततया श्रुवत्थमवलंबमानामनादिभावांतरपर- 





परमबविश्नुद्धि ( समस्त रागादि विभावपरिणति रहित उत्कृष्ट निर्मलता ) हो । यह मेरी परिणति, 
परपरिणतिका कारण जो मोह नामक कर्म है, उसके अनुभाव ( उदयरूप विपाक ) से जो 
अलुभाव्य ( रागादि परिणामों ) की व्याप्ति है, उससे निरन्तर कल्मापित अर्थात्‌ मेली है। 
और मैं द्रव्यदृ्रिसे शुद्ध चेतन्यमात्र मूर्ति हैँ । 
भावाये:---आचार्यदरेव कहते हैं कि झुद्ध द्रव्यार्थिकतयकी दृश्टिसे तो मैं शुद्ध चैतन्यमात्र 
मूर्ति हैँ, किन्तु मेरी परिणति मोहकर्मके उद्यका निमित्त पा करके सैली है--रागाद्ि स्वरूप 
हो रही है.। इसलिये झुद्ध आत्माकी कथनीरूप इस समयसार अन्थकी टीका करनेका फल: 
यह चाहता हूँ कि सेरी परिणति रागादि रहित होकर शुद्ध हो, मेरे शुद्ध स्वरूपकी प्राप्ति हो | 
मैं दूसरा छुछ मी ख्याति, लाभ, पूजादिक नहीं चाहता, इसप्रकार आचार्यने टीका करनेकी 
प्रतिज्ञागर्भिंत उसके फलकी शर्थना की है । 
अब मूलगाथासून्रकार श्रीमद्भगवतकुन्दकुत्दाचार्यदेव प्रन्थके आरस्ममें मंगलपूर्यक 
प्रतिज्ञा करते हैं:-- 
गाथा १ ला 
अस्यार्थ:---[श्ुवां] शव, [श्रचलां] श्रचल श्रोर [ प्रमौषम्यां] श्रनुपम- 
इस - तीन विश्वेषशोोंसे युक्त [ गति ] गतिको | भ्राप्तान्‌ ] प्राप्त हुए [ स्वेत्तिद्धान॒ ] 
सबब सिद्धोंकी [ बंदित्वा ] नमस्कार करके [ श्रहो ] भ्रहो ! [ श्रुतक्षेवलिभणित॑ ] 
श्रुतक्ेवलियोंके हारा कथित [ इदं | यह [ समयप्राभूतं ] समयसार नामक प्राभृत 
[ बक्ष्याप्ति |] कहूँगा । है; 
टीकाः-यहाँ ( संस्कृत टीकार्मे ) अथ शब्द मंगलके अर्थको सूचित करता है। 
यह पद्मानुवाद हरिगीतिका छत्दर्म है-- 
श्रुव अचल अरू अवुप्रमंगति, पाये हुए सब सिद्धकों, 
मैं बंद श्रुतकेवलिकथित, कहूँ समयप्रामृतको अहो | १ ॥| 


ध «.. + समयसार -- 


परिवृत्तिबिभ्रांतिवशेनाचललबुपगतामखिलोपमानविलक्षणादूभुतमा द्वात्म्य वे ना विधमा 
नौपस्पामपवर्गसंज्ञिकां गतिमापल्षान्‌ मंगवतः सर्वसिद्धान्‌ सिद्धत्वेन साध्यस्यात्मनः 
प्रतिच्बंदस्थानीयान्‌ भावद्रव्यस्तवास्यां स्वात्मति परात्मनि च निधायानादिनिधन- 
श्रुतप्रकाशितल्वेन निखिकार्थसार्थसाक्षात्कारिकेवसिप्रणीतत्वेन भरुतकेवकिमिः स्वय- 
मनुभव्धिरभिहितत्वेन च प्रभाणतामुपगतस्यास्थ समयप्रकाशकस्प प्राभृताहयस्पा 





प्रन्थके प्रासम्भमें से सिद्धोंकी भाव-ठ्रच्य स्तुतिले अपने आस्मामें तथा परके आस्मा्मे 
स्थापित करके इस समय नामक भराश्वतका भाववचन और द्रव्यवचनसे परिभाषण ( व्याख्यान ) 
आरम्भ करते हैं-इसप्रकार श्री जुल्दबुल्दाचार्यवेच कहते हैं) थे सिद्ध भगवान्‌ सिद्धलसे साध्य 
जो आत्मा उसके प्रतिच्छन्दके स्थान पर हैं,-- जिनके स्वरूपका संसार भव्यजीथ चिंतवन 
फरके, उनके समान अपने स्वरूपको ध्याकर उन्हींके समान हो जाते हैं और चारों गतियोंसि 
बिलक्षण पंचमगति--मोक्षको प्राप्त करते हैं । बह पंचमगगति स्वभावसे उत्पन्न हुई है, इसलिये 
भुघत्वका अवलम्वन करती है। चारों गतियाँ परनिमित्तसे होती हैं, इसलिये भुष नहीं किन्तु 
विनाणीक हैँ। 'भुब! विशेषणसे पंचमगतिमें इस विनाशीकताका व्यपच्छेद हो गधा। और 
वह गति अनादिकालसे परभावोंके निमित्तते होनेवाले परमे भ्रमण, उसकी विश्रांति 
( भभाव ) के वच्च अचलताको श्राप्त है। इस विशेषणसे, चारों गतियोंमें पर निभित्तसे जो 
अमण होता है। उसका ( पंचमगतिमें ) व्यवच्छेद हो गया। और वह जगतमें जो समस्त 
उपमायोग्य पदाथे हैं उनसे विलक्षण-अदूभुत महिमावाली है, इसलिये उसे किसीकी उपमा 
नहीं मिल सकती । इस विशेषणसे चारों गतियोंमें जो परस्पर कर्षचित्‌ समानता पाई जाती है, 
उसका ( पंचमगतिमें ) निराकरण हो गया। और उस गतिका नाम अपवग्ग है। धरम, अर्थ 
और काम त्रियगे कहलाते हैं, मोक्षगति इस बर्गमें नहीं है, इसलिये उसे अपवर्ग कही है । 
ऐसी पंचमगतिको सिद्ध भगवान प्राप्त हुए हैं। उन्हें अपने तथा परके आत्मामें स्थापित फरके, 
समयका ( स्व पदार्योका अथवा जीव पहार्थका ) प्रकाशक जो प्राभ्ृत नामक अर्दतृप्रवचनका 
अवयब है उसका, अनादिकालसे उत्पन्न हुए अपने और परके मोहका नाग करनेके लिये 
परिमाषण करता हूँ। बह अद्दतप्बचनका अवयब अनादिनिधम परसागस दाच्दखदासे 
प्रकाशित द्वोनेमे) सर्वे पदा्ोके समूहको साधात्‌ करनेवाले केवली भगवान-सर्वेज्षदेब दाग 
प्रणीत दोनेमे, भर केयलियोंके निकथ्चर्ती साक्षात्‌ सुननेवाले तथा स्वयं अनुभव करनेवाले 
भुठफेयली-गणपर देवोंके द्वार फथित होनेसे प्रमाणताक्रो प्राप्र है। यह अन्यवादियोंके आगम- 
की भाँति छद्मत्य ( अन्प शानियों ) की कल्पनामातर नहीं है कि जिससे भत्रमाए हो । 


भवापे:--गायासूघ्रम आवायरेयने 'दद्यामि! कहा है, उसका अर्थ टीकाकारने 


-- लीब अजीव मधिकार -- छ 


हंयचनावयबस्य स्वपरयोरनादिमोहग्रहाणाय माववाचा द्रेव्यवाचा च परिमाषण- 
मुपक्रम्यते | १ ॥ 
तत्र तावत्समय एवामिधीयते-- 





“बच परिसापणो' घातुसे परिभाषण किया है।/ उसका आशय इसग्रकार सूचित होता है, कि-- 
और पूरयोर्मेसे शञानप्रवाद नामक पाँचवें पूर्वमें चारद “वस्तु! अधिकार हैं; “उनमें भी एक एकके 
बीस बीस आश्रत) अधिकार हैं। उनमेंसे दसवें बस्तुमें समय नामक जो :श्राभृत है उसके- 
मूलस्नोंके शब्दोंका ज्ञान पहले बड़े आचार्योको था और उसके अधथका ज्षान आचार्योकी' 
परिषाटीके अमुसार श्री कुदकुन्दराचार्यदेवको भी था। उन्होंने समयप्राभ्ृतका परिभाषण किया- 

परिभापासूत्र चनाया । सूत्रकी दस जातियाँ कद्दी गई हैं, उनमेंसे एक/'परिभाषा! जाति भी है । 

जो अधिकारकों अर्थक्रे द्वारा यधात्थान सूचित करे वह “परिभाषा! कहलाती है ।: श्री: 
कुलकुन्दाचायेदेव समयप्राश्वतका परिभाषण करते द,--अथोत्‌ वे समयप्राभृतके अर्थफ्ों दी 

यथास्थान घतावेबाला परिभापासत्र रचते हैं । 


आचार्यने मंगलके लिये सिद्धोंको नमस्कार किया है। संसारीके लिये शुद्ध आत्मा 
साध्य है और सिद्ध साक्षात्‌ युद्धात्मा हैं; इसलिये उन्हें नमस्कार करना जचित है। यहाँ किसी 
इप्देवका सलाम लेकर नमरकार क्यों नहीं किया ? इसकी चर्चा टीकाकारके मंगलाचरंण 
पर की गई है, इसे यहाँ भी समझ लेना चाहिये। सिद्धोंको “सब! विशेषण देकरे यह 
अभिप्राय चताया दै कि सिद्ध अनन्त हैं । इससे यह माननेवाले अन्यमतियोंका खण्डन हो गेया 
कि शुद्ध आत्मा ;एक ही है!। 'श्रुतकेवली” शब्दके अर्थमें श्रुव तो अनादिनिधन प्रवाहरूप' 
आगम है. और केवली शब्दसे सर्वज्ञ तथा परमागमके ज्ञाता--श्रुतकेवली कहे गये हैं | उत्तसे - 
समयप्राक्षतकी उत्पत्ति बताई गई है।.इसप्रकार गन्थकी प्रमाणता बताई है, और अपनी बुद्धिसे 
कल्पित कदनेका निवेध किया है.।. अन्यवादी छ्मस्थ ( अल्पज्ञ ) अपनी चुड्लिसे पदार्थका 
स्वरूप चाहे जैसा कहकर विवाद करे हैं; 5 कम बताया है. 


- इस अन्यके जभियेय; सम्वन्ध और अयोजन- तो भ्रकट ही.हैं ।: झुद्ध आत्माका स्वरूप 
अभिधेय ( कहने योग्य ) है। उसके वाचक इस भ्न्थमें जो शब्द हैं उत्तका और शुद्ध आत्माका- 
वाच्यवाचकरूप सम्बन्ध है सो सम्बन्ध दै । और शुद्धात्माके ,स्वरूपकी- प्राप्तिका होना 
प्रयोजन दै ॥ १५ 


अथम गाथार्मे ससयक्ता प्राश्वत कहतेकी प्रतिज्ञा की है। इसलिये यद आकांक्षा द्वोती 
है कि ससय क्या है? इसलिये पहले उस समयको ही कहते हैं:--... 


» समयसार -- 


जीवो चरित्तदंसशणाणट्विउ त॑ं हि प्समयं जाण । 

पुगलकम्मपदेसट्धियं च त॑ जाण परसमयं ॥ २॥ 
ज्ीवः चरित्रदर्शनज्ञानस्थितः ते हि खवसमय॑ जानीहि ! 
पुदूगलकर्म प्रदेशस्थित च त॑ जानीहि परसमयम्‌॥ २॥ 


योय निस्पतेद परिणाप्ार्मनि सूभावे मवतिए्ठपानलात्‌ उत्पादव्ययध्रौव्यै- 
क्याजुभूतिरक्षणया सचयानुस्यृतश्चैतन्यस्वरूपतवा तित्योदितविश्वदद शिक्षप्तिज्यो ति- 


गाया २ 


पन्वया्:--हे भव्य ! जो [ जीवः ] जीव [ चारित्रदज्ञनज्ञानस्थित: ] 
दर्शन, ज्ञान, चारित्रमें स्थित हो रहा है [ ते ] उसे [ हि ] निम्वयसे ( वास्तवमें ) 
[ स्वसम्रय॑ ] स्वसमय [ ज्ानोहिं ] जानो [ व ] ओर जो जोव [ पुदगलकर्म प्रदेश- 


स्थित॑ ] पुदुगलकममंके प्रदेशोंमें स्थित है [ त॑ ] उसे [ परसमयं ] परसमय [ जानीहि ] 
जानो । 





टीका:---'समय! शदका अथे इसप्रकार दैः--'सम! एपसगे है, जिसका अर्थ 'एक 
साथ! है; और अय्‌ गौ! घातु है, जिसका अथे गमन और ज्ञान भी है; इसलिये एक साथ दी 
ज्ञानना और परिणमन फरना,-यद्द दोनों क्रियायें जिसमें दो वह समय है। यद जीव नामक 
पदाये एक दी समयमें परिशमन भी करता है. और जानता भी है इसलिये वद समय है । यह 
क्षीवपदार्थ सदा द्वी परिणमनस्वरूप खवभावमें रहता हुआ होनेसे उत्पाद-व्यय-प्रौव्यकी 
एकतारूप जनुमूति लक्षणयुक्त सत्ता सह्दित है। (इस विशेषणसे जीवकी सत्ताको न 
माननेबाले साश्तिकवादियोंका संत खण्डन हो गया, तथा पुरुषको ( जीवको ) अपरिणामी 
माननेयलि सांस्यवादियोंका मत परिणसनस्यभाव कहनेसे खण्डित दो गया। नैयायिक और 
देशोपिदध सत्ताड़ो नित्य हो मानते हैं, और चौद्ध क्षाणक ही मानते हैं; उनका निशफरण, 
सत्ताको उत्पाद-व्यय-भ्रौन्यरूप कद्दनेले दो गया। ) 
ओर जीय चैतन्यससरूपतासे नित्य उद्योतरूप निर्मल स्पष्ट दशेनश्ञानम्योतिस्वरूप 

है; ( फ्पोफि य्ेतन्यफा परिणुमन दर्शनशालस्वरूप है )। ( इस विशेषणसे ओरतन्यकों 
शानाकारस्परूप न साननेयाले सांस्यमतवालोंका निराकरण हो गया। ) और यह जीव, अनन्त 
पर्मेमिं रइनेयाता जो णफपर्मीपना दे उसफ्रे कारण जिसे द्रब्यत्य प्रयट है, ऐसा है। ( क्योंकि 

जीर चरितदर्णनत्ञानस्थित, स्वमप्प निरचय जानना, 

स्थित फर्मपुदुगठफे प्रदेशों, परममय जीव जानना || २ ॥ 


-- जीव अनज्ञीव श्रधिकार -- ६ 


नंतधर्माविरुटैकथर्मित्वादुबोतमानद्रत्यत्वः क्रमाक्रमग्रइचविचित्र मावस्वभावत्वादुर्स - 
मितगुणपर्थायः स्वपराकाराबभासनप्रमर्थत्वाद्पातवैश्वरूप्यैफरूपः अतिविशिष्टावगाह- 
गतिस्थितिवर्चनानिमिचत्वरूवित्याभावादसाधारणचिद्र पता स्वमावस ड्रावाब्याका गधा - 
धर्मकालपुहसेम्पो. मिन्नोउत्पंतमनंतद्र॒व्यसंकरेपि स्वरुपादप्रच्यवनाइड्रोस्कीणवि- 
त्स्थभावों जीगो नाम पदार्थ: से समय;, समयत एकत्वेन युगपजानाति गच्छति 
थेतरि निरुत्ते!। अय॑ खलु यदा सकलभावस्वभावभासनपमर्थ विधासमुत्पादक विवेक- 
ज्योतिरुद्ममनात्समस्तपरद्रव्यासच्युत्प. इशिज्ञपिस्वभावनियतयृत्तिरुपात्मतत्वेंकल- 
गतत्वेन वर्चते तदा दशनमज्ञानचारित्रस्थितत्वात्स्थमेकत्वेत युगपज्ञानन्‌ गच्छेश 
स्वसमय इति | यदा ल्वनाधविद्याकंदलीमृलकंदायमानमोहालुबृच्ितंत्रतया इशिश्ञप्ति 
स्वभावनियतयृत्तिरुपादात्मत्वास्नच्युत्य. परद्रव्यप्रत्पयमोहरागढेपादिभावैकगतत्वेन 


अनन्त धर्मोकी एकता द्रव्यत्व है)। (इस विशेषणसे, बस्तुको धर्मोसे रहित माननेबाले 
बौद्धमतियोंका निषेध हो गयां। ) और वह क्रमरूप और अक्रमरूप प्रवतमाल अनेक भाष 
जिसका स्वभाव होनेसे जिसने गुणपर्याययोको अंगीकार किया है,--ऐसा है । ( पर्याय क्रमवर्ती 
होदी है और गुण सहयर्तों होता है; सहवर्तीको अक्रमवर्ती भी कद्दते हैं।) ( इस बिशेषणसे, 
पुरुषको निर्गृण माननेवाले सांख्यमतथालोंका निरसल हो गया।) और वह, अपने 
और. परद्रन्योंके आकार्ोंको अकाशित करनेकी सामथ्य होनेसे जिससे समस्वरूपको 
, भल्लकानेवाली एकरूपता प्राप्त की है।-ऐसा है; ( अथीत्‌ जिसमें अतेक वस्तुओंके आकार 
अतिधिम्बित होते हैं, ऐसे एक झ्ञानके आकाररूप है ) | ( इस विशेषणसे, ज्ञान अपनेको ही , 
जानता है परको नहीं।--इसप्रकार एकाकारको ही माननेवालेका, तथा अपनेको नहीं जानता 
किस्तु परको जानता है, इसप्रकार अनेकाकारको ही माननेवालेका व्यवच्छंद हो गया । ) 
और वह) अन्य द्रब्योंके जो बिशिष्ट गुश-अवगाहन-गति-स्थिति-बर्तनाहेतुत्व 
और रूपित्व हैं, उनके असावके कारण और असाधारण चेतन्यरूपतास्वभावके सद्भावके 
कारण आकाश, धर्म, अधरम) काल और पुदूगल--इन पाँच द्र॒व्योंसे .भिन्न है। (इस बिशे- 
पण्से एक अद्वावस्तुको ही मासनेबालेका खण्डन हो गया। ) और बह, अनन्त अन्य द्रव्योंके 
स्लाथ अत्यन्त एकक्षेत्रावगाहरूप होने पर भी; अपने स्वरूपसे न छूटनेसे टंकोत्की्ण चैंतन्य- 
स्वभावरूप है| ( इस विशेषणसे वस्उु-स्वभावका नियम बताया है। ) 
ऐसा जीब नामक पदार्थ समय है। जब यह (जीव); सर्च पदार्थोके स्वभावको श्रकाशित 
करनेमें समर्थ-केवलज्ञानकी उत्पन्न करजेबाली भेद-ज्ञानज्योतिका उदय 'होनेसे, सबे 
परदवव्योंसे छूटकर दशेन-ज्ञान स्वभावमें”निश्चितप्रवृत्तिरूप आत्मतत्वके साथ एकल्वरूपमें लीन 
होकर प्रवृत्ति करता है तब दर्शन-ज्ञान-चारिजर्मं स्थित दोनेसे अपने स्वरूपको एकत्वरूपसे 





१० ++ समयसा[र -- 


वचेते तदा पुदवलकमप्रदेशस्थितत्वात्परमेकत्वेच युगपञजञानन्‌ गच्छेश्न परसमय इति 
प्रतीयते | एवं किह समयस्य द्वैविध्यमरद्धावति ॥ २॥ 
अधैतद्वाध्यते-- 


एयसणिच्छयगञो समझो सत्य सुन्दरों लोए । 

बंधकहा एयते तेण विसंवादिणी होई ॥ ३॥ 
एकल्वनिश्रयगतः समयः सर्वत्र सुन्दरों लोके | 
बंधकथेकत्वे तेन बिसंवादिनी भवति॥ ३ ॥) 


एक ही समय जानता तथा परिणमता हुआ वह 'स्वससया है, इसभकार प्रतीत किया 
ज्ञाता है; किन्तु जब बह, अनादि अवियारूपी फेलके मूलकी गॉँठकी मॉति ( पुष्ठ हुआ ) 
मोह उसके उदयातुसार श्रवृत्तिकों आधीनतासे, दर्शन, ज्ञान, स्वभावमें निश्चितप्रवृत्तिरूप 
आत्मतत्त्वसे छूटकर परद्वव्यके निमित्तसे उत्पन्न मोह, राग, हे पादि भावोंमें एकतारूपसे लीन 
होकर प्रश्त्त होता है तब पुद्गलकर्मकफे ( कार्मोश्टस्कन्धरूप ) प्रदेशोंमे स्थित होनेसे परद्रव्यको 
अपने साथ एकरूपसे एक कालमें जानता और रागादिरूप परिणमित होता हुआ “परसमयों 
है, इसप्रकार प्रतीति की जाती है। इसप्रकार जीव नामक पदार्थकी स्वसमय और परसमयरूप 
द्विविधता प्रगट होती है । 
भावा्:--जीव नामक वस्तुको पदार्थ कद्दा है। 'जीव' इसग्रकार अक्षरोंका समूह 
“पदों है और उस पदसे जो द्रव्यपयोयरूप अने्कातस्वरूपता निश्चित की जाये बह पदार्थ 
है। यह जीवपदार्थ उत्पाद-व्यय-प्रौव्यमयी सत्तास्वरूप है, दर्शनज्ञानमी चेतनस्वरूप है; 
अन॑तथर्मस्वरूप द्रव्य है, द्रव्य दोनेसे वस्तु है, गुणपर्यायवान है, उसका स्वपरप्रकाशक 
ज्ञान अनेकाकाररूप एक है, और बह ( जीवपदार्थ ) आकाशादिसे भिन्न असाधारण 
चेतन्यगुणरबरूप है, तथा अन्य द्रब्योंके साथ एक क्षेत्रमें रहने पर भी अपने स्वरूपफो नहीं 
छोड़ता । ऐसा जीव नामक पदार्थ समय है । ज्व बह अपने स्वभावमें स्थित हो 


तब स्वसमय है, और परस्थभांव-रागढ्े पमोहरूप होकर रहे तब परसमय है। इसप्रकार जीवके 
द्विचियता आती है ॥ २ ॥ 


अब, मम्यकी द्विविधतामें आचाये बाघ; वतलाते हैः-- 
गाया ३ 
प्रग्ययार्थ:-- [ एकट्वनिश्चयगतः ] एकत्वनिश्ययको प्राप्त जो..[ समयः ] 
एकत्व-निरचप-गत समय, सर्वत्र सुन्दर ठोकमें । 
उम्रसे बने बंधनकथा, ज्ञ॒ विरोधिनी एकत्वमें ॥ ३ | 





-- जीव अज्ञीव अधिकार -- ११ 


समयश््देनात्र सामान्येन सर्च एवार्थोंमिधीयते | समयत एकीमावेन खशुण- 
पर्यायान्‌ गच्छतीति निरुक्तेः | ततः सरत्रापि धर्माधर्माकाशकालपुद्लजीवृद्रव्यात्मनि 
ढोके ये यावंतः “के5प्यर्थास्ते सर्व एवं स्वकीयद्व्यांतर्मम्नानंतस्वथर्मचक्रलुबिनोपि 
परस्परमचुंबं तो स्य॑तप्रत्यासचावपि नित्यमेव स्वरूपादपरतंतः 'पररूपेणापरिणमनाद- 
विनशनंतव्यक्तित्वाइड्ोस्कीर्णा इब तिष्ठंतः समस्तविरुद्धाविरद्धकार्य हेतुतवा झश्वददेव 
विश्वमलुगृहंतोी नियतमेकल्वनिश्रयगतत्वेनेव सौंदर्यमापद्॑॑ते, प्रकारांतरेण सबवे- 
संकरादिदोपापत्ते: | एयमेकत्वे सर्वार्थानां प्रतिष्ठित सति जीवाहयस्थ समयरय 
बंधकथाया एवं विसंवादापचिः । कुतस्तन्मूलपुदठलकर्मप्रदेशस्थितत्वमूलपरसमयत्वो- 





समय है वह [ लोके ] लोकमें [ सर्वत्र | सव जगह [ सुन्दरः ] सुन्दर है ( वैन ] 
इसलिये [ एकत्वे ] एकत्वमें [ बन्धकथा ] दूसरेके साथ बंधकी कथा [ बिच्त॑- 
बादिनी ] विसंवाद--विरोध करनेवाली [ भवति ] है। 


टोकाः--यहाँ समय शब्दसे सामान्यतया सभी पदार्थ कहे जाते हैं; क्योंकि व्युसत्तिके 
अनुसार समयत्रे' अथोत््‌ एकीमावले अपने गुण-पर्यायोको ग्राप्त होकर जो परिणमन 
करता है सो समय है। इसलिये घमे, अधर्म, आकाश, काल) पुदूगल, जीवद्र्यस्थरूप 
लोकमें सबंत्र जो छुछ जितने जितने पदाये हैं वे सब निश्यसे ( वास्तव्॑में ) एकत्वनिश्वयको 
प्राप्त होनेसे ही सुन्दरताको पाते हैं; क्योंकि अन्य श्रकारसे उसमें संकर, व्यतिकर आदि सभी 
दोष आजायेंगे। बे सब पदार्थ अपने द्ब्यमें अन्तमेग्न रहतेवाले अपने अनन्त धर्मोक्षे चक्रको 
( समूहको ) चुम्बन करते हैं--स्पर्श करते हैं दथापि वे परस्पर एक दूसरेको स्पर्श नहीं करते, 
अत्यन्त निकट एकज्षेत्रावगाहरूपसे तिष्ठ रहे हैं तथापि वे सदाकाल अपने स्वरूपसे च्युत नहीं 
दोते, पररूप परिणमन न करनेसे # अपनी अनस्त व्यक्ति ( ्रगठता ) नष्ट नहीं होती; इसलिये' 
जो टंकोत्की्णुकी आँति ( शाश्रद ) स्थित रहते हैं और समस्त विरुद्ध काये तथा अविरुद्ध कार्य 
दोनोंकी देतुताले (चिमित्तभावसे) वे सदा विश्वका उपकार करते हैं-टिकाये रखते हैं | इसप्रकार 
सबब पदाओोंका :भिन्न ९ एकत्व सिद्ध होनेसे जीब नामक समयकों वंधकी कथासे विसंबादकी 
आपत्ति आती है, क्योंकि चंधकथाका मूल पुदुगलकमेंके प्रदेशो्में स्थित होना जिसका मूल 
है ऐसी परसमयतासे उत्पन्न द्ोनेवाली परसमय-स्वसमयरूफ द्विविधता जीबके आची है, 
इसलिये समयके एकत्वका होना ही सिद्ध होता है; ( और प्रशंसनीय है ) । 


# प्रत्येक पदार्शके श्ननन्‍्त धर्मोमरेसे एक भी धर्म पररूप परिणमित्त नहीं होता इसलिये 
पदार्थेकी भ्रनन्त प्रगटतो नष्ट नहीं होती । ऐसा श्राज्यय प्रतोत होता है । 


१२ -+ समयसार -- 
त्यादितमेदरप दैविध्यम्‌ | अतः समयस्येकत्वमेवाबतिठ्ठते ॥॥ ३ ॥। 
अधैतदसुरुमत्वेन विभाव्यते-- 
सुदपरिचिदाएमूदा सब्बस्स वि कामभोगबंधकहा । 
एयत्तस्‍्सुवलंभो णवरि ण सुलहो विहत्तस्स ॥ 9 ॥ 
श्रुतपरिचितालुभूता स्वेस्थापि कामभोग्ंधकथा । 
एकत्वस्पोपलंभः केवल न सुलभो विभक्तस्थ )। ७ ॥ 
इृद्द किल सकलस्यापरि जीवलोकस्य संसारचक्रक्रोडाधिरोपितस्याश्रांतमनंत- 
द्रव्यत्तेत्रकालमबमायपरावरें! समुपक्रांतश्ंतेरेकच्छत्रीक्र॒तविश्वतया महता मीहमग्रहेण 





भावाधें:--निश्चयसे सबे पदाये अपने २ स्वभावमें स्थित रहते हुए ही शोभा पाते 
हैं। पर्तु जोब नामक पदायेकी अनादि कालसे पुदूगलकर्मके साथ निमित्तरूप बंध-अवस्या 
है; उससे इस जीवर्म विसंबाद खड़ा होता है, इसलिये वह शोभाको श्राप्त नहीं द्वोता | इसलिये 
वास्तव विचार किया जाये तो एकत्व द्वी सुन्दर है; उससे यह जीव शोभाको अ्राप्त 
होता दै ॥ ३॥ 
भव; उस एकत्वकी अपुलमवा बताते हैं:-- 
गाथा ४ 


प्रन्वपार्थ:--[ सर्वेक्पम प्रपि ] सर्वे लोकको [ कासभोगबन्धकथा | 
काम, भोग संबंधों वन्‍्धकों कथा तो [ श्रुतपरिचितानुभूता ] सुनतेमें झागई है, १रिचयमें 
जआागई है, भोर भनुभवर्मे भी भरा गई है, इसलिये सुलम है; किन्तु [ विभक्तस्य ] भिन्न 
आहमाका [ एकर्दस्प उपलंभः ) एकत्व होना कप्ती न तो सुना है, न परिचयमें प्रापा 
है, प्रौर न अनुभवमें आया है, इसलिये [ केवल ] एकमाच वही [ मे सुलभः ] सुलभ 
नहीं है। 

टीकाए--इस समस्त ज्ीवलोककों, कामभोगसम्बन्धी कथा एकत्थसे विरुद्ध दोनेसे 
अत्यन्त प्रिसबार फरानेताली दे ( जात्माफा अत्यन्त अनिष्ट करनेवाली है ) तथापि, पहले 
अनन्त पार मुननेमें आई है, अनन्द चार परिचयमें आई है, और अनन्त वार अनुभव्मे भी 
आई है। यद जोयलोफ, संसाररुपी घकरे सध्यमें स्थित है, मिसन्‍्तर द्रव्य, क्षेत्र, फात, भव 


हज मरे श्रुव-परिचित-अनुभूत, मोगपंधनकी कथा । 
परसे जुदा एफल्वकी, उपलब्धि फेयल मुठम ना ॥ ४ ही 





+- जीब अजीब अधिकार --- १३ 


गोरिव वाह्ममानस्य प्रसभोज्जूम्भिततृष्णातंकत्वेन व्यक्तांतराधेरुचम्यो चम्प मगतृष्णा- 
यमान विषयग्राममुपरुघानस्थ परस्परमाचार्यस्वमाचरतो5मंतशः श्रुतपूर्वान॑तश! परि- 
चितपूर्वानेतशो 5लुभृतपूर्वा चैकत्वविरुद्धत्वेनात्यंतविसंत्रादिन्‍्यपि कामभोगाजुबद्धा कथा | 
इंदं_ तु॒नित्यव्यक्ततयांतअकाशमानमपि कपायचक्रेण सहैकीक्रियमाणत्वादत्यंत- 
तिरोभूत॑ सत्स्वस्यानात्मजतया परेषामात्मज्ञानामनुपासनाञ न कदाचिदपि श्रृतपूर्व 
न कदाचिदपि परिचितपूर्व न कदाचिदप्यजभूतपूर्व च निर्मलविवेकालोकविविक्त 
केषलमेकत्वम्‌ | अब एकत्वस्थ न सुलमत्वम्‌ ॥ ४ |॥ 
अत एबैस्य उपदृश्यत्ते--- 





और भाबरूप अनन्त पराव्नके कारण अ्रमणणो पर आह [7777 भावरूप अनन्त परावर्तनके कारण अ्रमणको प्राप्त हुआ है, समस्त विश्वको एकछत्र 
राज्यसे बश करनेवाला महा भोहरूपी भूत जिसके पास बैलकी भाँति भार बहन कराता है, 
बलाएे प्रगट हुए रृष्णारूपी रोगके दाहसे अन्तरंगममें पीड़ा प्रगट हुई है, आकुलित हो होकर 
स्रगजलकी भाँति विषयग्रामकों ( इन्द्रियविषयोंके समूहको ) जिसने घेरा डाल रखा है, 
और वह परस्पर आचार्यत्व भी करता है ( अथौत्‌ दूसरोंसे कहकर उसीग्रकार अंगीकार 
करवाता है )। इसलिये कामभोगकी कथा तो सबके लिये सुलभ है। किन्तु निर्मल भेदझ्ानरूपी' 
अकाइसे स्पष्ट मिन्न दिखाई देनेवाला यह मात्र भिन्न आत्माका एकत्व ही है,--जो कि सदा 
अगटरूपखे अन्तरज्ञमें प्रकाशमान है, तथापि कषायोंके साथ एकरूप जैसा किया जाता है, 
इसलिए अत्यन्त तिरोभाषको प्राप्त हुआ है. (ढक रहा है ) बह--अपनेमें अनात्मज्ञता होनेसे 
(-ख॒यं आत्माको न जाननेसे ) और अन्य आत्माकों जाननेवालोंकी संगति-सेबा न करनेसे, 
न तो पहले कभी सुना हैं, न परिचयमें आया है, और न कमी अतुभव्में आया है, इसलिये 
भिन्न आत्माका एकत्व सुलभ नहीं है। 
भावार्थ:--इस लोकमें समस्त जीब संसाररूपी चक्रपर चढ़कर पंच परावर्तनरूप 
भ्रमण करे हैं। वहाँ उन्हें मोहकमोंदयरूपी पिशाचके द्वारा जोता जाता है, इसलिये थे 
विषयोंकी दृष्णारूपी दाहसे पीड़ित होते हैं, और उस दाहका इलाज (उपाय ) इन्द्रियोंके 
रूपादि विषयोको जानकर उनकी ओर दौद़ते हैं; तथा परस्पर भी विषयोंका ही उपदेश करते 
हैं। इसप्रकार कास तथा भोगकी कथा तो अनन्दबार सुनी) परिचयमें आरप्त की और उसीका 
अलुभव किया इसलिये वह सुलभ है । किन्तु सबे परद्रन्योंसे भिन्न एक चेतन्यचमत्कारस्व्रूप 
अपने आह्माकी कथाका ज्ञान अपनेको अपनेसे कभी नहीं हुआ, और जिस्हें बह ज्ञान हुआ है 
उनकी कभी सेवा नहीं की; इसलिये उसकी कथा न तो कमी सुनी, न परिचय किया और न 
अठुभव किया इसलिये उसकी श्राप्ति सुलम नहीं, दुलेभ है ॥ ४॥ 
अब आचार्य कहते हैं कि जीबोंको उस भिन्न आत्माका एकत्व बतलाते हैं:-. 


१४ -- समयसार -- 


त॑ एयत्तविहत्तं दाएह अपणो सविहवेण । 
जदि दांएज पमाएं चुकिज छल ण घेतव्वं ॥ ५॥ 
तमेकत्वविभक्ता दर्शयेहमात्मन: स्वविभवेन । 
यदि दर्शयेयं प्रमाणं स्खलेयं बल न गृद्दीतव्यम्‌ || ३ ॥ 
इह किल सकलोड्भा सिस्पाटदसुद्वितशब्दअक्यो पा सनजन्मा समस्तविषक्षक्षोद्‌- 
क्षमातिनिस्तुपपृत्तयवलंबनजन्मा निर्मलविज्ञानघतांवर्निमग्नपरापरगुरुप्रसादीक्रतशुद्धा- 
त्मतसख्वानुशासनजन्मा अनवरतस्पंदिसन्द्रानंदय॒द्वितामंद्संविदात्मकखसंवेदनजन्मा 
च॑ या कश्ननापि ममात्मनः स्त्रो विभव्स्तेन समस्तेनाप्ययमेकत्वविभक्तमात्मानें 





गाथा ३ 

प्रन्वयार्थ:--[ त॑ ] उस [ एकत्वविभक्त ] एकल्वविभक्त प्रात्माकों [ प्रहं ] 
मैं [ प्रात्मगः ] श्रात्याके [ स्वविभवेन ] निज वेभवसे [ दर्शये | दिखाता हैं; 
[ यदि ] पदि मैं [ दक्षयेयं | दिखाऊँ तो [ प्रमाण ] प्रमाण ( स्वीकार ) करता, 
[ स्खलेयं ] शोर यदि कही चुक जाऊँ तो [ छल ] छल [ न ] नही [ गृहीतष्यं ] 
ग्रहण करना । 

होकाः--आचाये कहते हैं कि जो कुछ मेरे आत्माका निमरवेभव है; उस सबसे 
मैं इस एकत्व-विभक्त आस्माकों दिखाऊँगा) ऐसा मैंने व्यवसाय ( उद्यम) निणेय ) किया है। 
भेरे आत्माका वह निज बैमव इस लोकमें प्रगट ससरंत बस्नुओंका प्रकाशक है, और “स्थान 
पदकी मुद्रावाला जो शब्दब्रह्म--अहेम्तका परमागम है; उसकी उपासनासे उसका जन्म हुआ 
है । (स्वाद! का अर्थ कथ्थंचित्‌! है अधोन्‌ किसी प्रकास्से-किसी अपेक्षासे फहता। 
पंस्मागमको शब्दब्रह्म कहनेका कारण यह है कि--अहन्तके परमागमर्मे सामान्य धर्मेकरे- 
बचनगोचर समस्त घर्मोके नाम आते हें और बचनसे अगोचर जो विशेषधर्ग हैँ उनका 
अतुमान कराया ज्ञाता है; इस प्रकार बह सर्व वस्तुओंका प्रकाशक है; इसलिये उसे सर्वव्यापी 
फहा जाता है; और इसीलिये उसे शब्दब्ह्म कहते हैं। ) समस्त विपक्ष-अन्यवादियोंके द्वारा 
शद्दीत सपेया एकान्तरूप नयपत्त-के निराकरणमें समर्थ अतिनिस्तुप निवाध युक्तिके अबलम्बनसे 
उम्र निज्न बैभवका जन्म हुआ है। और निर्मल विज्ञानपन-आत्मामें अन्तर्निमग्न ( अन्त- 
लॉन ) पर्मगुर-सर्वेज्ञरेव और अपरणुरू-गणघधरादिकसे लेकर हमारे शुरुपयस्द/-उनके 


दर्घाउ एक पिमक्तको, आत्मातने निज्र विभवसे | 
दर्घाड तो करना प्रमाण, न छल ग्रद्दो रखलना बने ॥ १ ॥ 


-- जीव-अज्नीव अधिकार -- श्र 


दर्शयेहमिति बद्धव्यवसायोर्मि | किंतु यदि दर्शयेयं तदा स्वयमेव स्वानुभवत्रत्यक्षेण 
परीक्ष्य प्रभाणीकततव्यम्‌ । यदि तु स्खलेय॑ तदा तु न छलग्रहणजागरुकेमे वितव्यम्‌ [।४॥। 
को सो शुद्ध आत्मेति चेत्‌-- 
एवि होदि अप्पत्तो ण॒ पमत्तो जाणओ दु जो भावों । 
एवं भणंति खुडं णाओ जो सो उ सो चेव॥ ६ ॥ 


नापि भवत्यप्रमत्ो न. प्रमचो ज्ञायकस्तु यो भाष। । 
एवं भर्ंति शुद्ध ज्ञातो यः स तुस चैत्र ॥ ६ ॥ 





प्रसादरूपसे दिया गया जो शुद्धात्मतत्त्वका अनुप्रहपूर्वक उपदेश तथा पूर्वाचार्योके अनुसार 
जो उपदेश है उससे निज वेभवका जन्म हुआ है। निरन्तर भरता हुआ--स्वादर्म आता हुओ 
जो सुन्दर आनन्द है, उसकी मुद्रासे युक्त प्रचुरसंवेदनस्वरूप स्व॒संवेदससे निज वैभवक्का 
जन्म हुआ है। थों जिस जिस प्रकारसे मेरे ज्ञानका वैभव है उस समस्त वैभवसे दिखाता हूँ। 
मैं जो यह दिखाऊँ उसे स्वयमेव अपने अनुभव-पअ्रत्यक्षसे परीक्षा करके अमाण करना; और 
यदि कहीं अक्षर, मात्रा, अलंकार, युक्ति आदि अकरणोंमें चूक जाऊँ तो छल ( दोष ) प्र 
करनेमें साथधान मत होना । शाखसमुद्रके बहुतसे प्रकरण हैं, इसलिये यहाँ रवसंबेंद्नरूप 
अर्थ प्रधान है; इसलिये अर्थकी परीक्षा करनी चाहिये । 
भावार्थे:--आचार्य आगमका सेवन, युक्तिका अवलम्बन, पर और अपर गुरुका, 
उपदेश और स्वसंवेद-यों चार प्रकारसे उत्पन्न हुए अपने ज्ञानके वैभवसे एकत्व-विभक्त 
शुद्ध आत्माका खरूप दिखाते हैं। हे श्रोताओं ! उसे अपने स्वसंवेदन-अत्यक्षसे प्रमाण करो, 
यदि कहीं किसी प्रकरण भूल जाऊँ तो उतने दोपको ग्रहण मत करना | कहनेका आशय 
यह है कि यहाँ अपना अतुभव प्रधान है; उससे शुद्ध स्वरूपका निम्नय करो ॥ ५४ ॥ 
अब यहाँ यह अश्न उठता है कि ऐसा शुद्ध आत्मा कौन है जिसका स्वरूप जञानता' 
चाहिये ९ इसके उत्तरस्वरूप गाथासूत्र कहते हैं:-- 
गाथा ६ 
अ्रन्वयार्थ:-- | यः तु |] जो [ ज्ञायकः भाव: ] ज्ञायक भाव है वह 
[ प्रप्रभत्तः श्रषि ] अप्रमत्त.भी [ न भवति ] नहीं और [ न प्रमत्त: ] प्रमत्त 
भी नहीं है; [ एवं | इसभ्रकार [ छुद्ध | इसे शुद्ध [ भर्णति ] कहते हैं; [ च. 
नहिं अप्रमच प्रमच नहिं, जो एक ज्ञायक भाव है । 
इस रीति शुद्ध कहाय अरु, जो ज्ञात वो तो वो हि है ॥ ६ ॥ 


१६ +-+ समयसार +- 


यो हि नाम खतःपिद्वस्वेनानादिरनंतो नित्योयोतों विशदज्योति्ज्ञायक एको 
भावः से संतारायस्थायामनादियंधपर्यायनिरूपणपा क्षीरोदकवत्कर्मपुदले! सममेक- 
त्वेपि द्वव्पस्वमावनिरूपणया दुरंतकपायचक्रोदयबैचित्यवशेन प्रवर्तमानानों प्रण्य- 
पापनिर्सफानागुपातवैथरुप्पाणां शुभाशुमभावानां स्वमावेनापरिणमनात्यमची5प्र- 
मचझ न मव॒ति | एप एवाशेपद्रव्यांतरमावेस्यों भिन्नत्वेनोपास्पमानः शुद्ध इत्यमि- 


पः ] प्रोरजों [ ज्ञातः ] ज्ञायकरूपसे ज्ञात हुमा [ सःतु ] वहतो [ स॒ एंड ] 
वह्दी है, अन्‍य फोई नहीं । 





टौका:--जो ख्यं अपनेसे ही सिद्ध होनेसे ( किसीसे उत्पन्न हुआ मे होनेसे ) 
अनादि सत्तारूप है, फमी पिनाइकों प्राप्त न दोनेसे अनन्त है, नित्यड्थोतरूप होनेसे 
रणिश नहीं है और स्पष्ट प्रकाशमान ज्योति है; ऐसा जो ज्ञायक एक भाव! है। वह 
मंसारफी अपस्पामें अनादि चन्धपर्योयड्री निरूपणासे ( भपेत्ञासे ) क्षीसनीरकी भाँति क्मे- 
पुदुगलोफे माय एकरूप होने पर भी, द्रव्यके स्यभावफी अपेक्षासे देखा जाय तो मिसका मिदना 
कठिन है; ऐसे कपायचक्रके उदयकझ्ली विचिप्रताओे बश़से प्रवर्तमान पुण्य-पापको उत्पन्न 
करनेवान्े समए्त अनेररूप शुभामुभ भाव, उनके स्यभावरूप परिणमित नहीं होता ( झ्ञायक- 
भाषमे जद़मायरूप नहीं होता ) इसलिये यह प्रमत्त भी नहीं है और अप्रमत्त भी नहीं है 
पट्टी समर अन्यद्रय्योद्धे भायोंसे भिन्नऱपले इपालित होता हुआ शुद्ध! कहलाता है । जैसे 
दा ( जलने योग्य पदार्य )क आकार होनेसे अग्निशों दहन कहते हैं तथापि उसके दाह्य- 
धन भगुद्धता नहों होती, उसीप्रगार झ्षेयाफार होनेसे उस प्माय! के शायकता प्रसिद्ध है, 
हयापि उसके झ्ेयहल अशुद्धता नहीं है, क्योंकि क्षेयाफार अवस्थामें जो श्ञायक्रूपसे शत 
टुआ पद श्क्षपप्रसाशनडों ( स्परूपपों जासनेद्ती ) अथरयामें भी दीपफफी भाँति, कर्तो- 
हमे अनन्यत ( एछझता ) होनेसे शायर हो दै-स्थर्य जालनेवाता है. इसलिये ध्ययं फर्ता 
भर अयनेरों जाता इसतिये स्थर्य ही कम £ ॥ जैसे दीपक घटपरटादिफो प्रकाशित फरनेफी 
भपम्यामें भी बीपड है, और अपनेशो--भवनी ज्योनिष्ष शिय्ाकों प्रफाशित फरनेड्री 
अशायायें भी दीपश ही है (-भन्य दुद्ध की ), इसीग्रयार शायर सममना चाहिये। 
भाषार्ष:--भधुद 
सदी होता, गाव फाइस्यडे गि्मिचमे अपश्या गनिन दो जाती है। हस्य-दृष्टिते मो ठम्य जो 
है बरी है, और पर्याव ( अरष्या )-ूशो। देगा आये मो मनिन ही दिखाई देता है। इसी 
हडाए हमारा मार आपररण गाव है, और उसने अवन्या पुद्रगापक मंद गिमिशे 
गधापिरप गजित है, बह पक रे। पर्यावशटोत देखा जाये सो बढ़ मिस ही दिखाई देगा 


मा परडण्यर संरोगमे आती ?ै। उसमें मूल द्रण्प अन्य टम्यहूप 


-- जीव अज्ञीव अधिकार -- रे 


लप्यतै | न चास्प शेयनिपवस्वेन ज्ञायकल्वप्र सिद्धे! दाह्मनिष्ठदहनस्पेवाशुद्धत्व॑, यतो हि 

$ जा ३ है 
तस्पामवस्थायां ज्ञायकत्वेन यो ज्ञात! स सवरूपप्रकाशनद॒ शायां प्रदीपस्येव के कर्म णो- 
रनन्यत्वात्‌ ज्ञांपक एवं ॥ ६ ॥| ; न 


है और हव्यसश्से रेखा जाय तो ज्ञायकत्व, ज्ञायकत्व ही है; यह कहीं जड़त्व नहीं हुआ। 
यहाँ द्रव्यदृष्टिको श्रधात करके कहा है। जो प्रमत्त - अग्रमत्तके भेद हैं बे परद्रव्यकी संयोग- 
जनित -पयोय हैं। यह अशुद्धता द्रव्य्रहष्ठिमें गौण है; व्यवहार है, अमूतार्थ है, असत्यार्थ है, 
उपचार है। द्रव्यदृष्टि शुद्ध है, अभेद है, निश्चय है, भूताये है, सत्याथे है; परसार्थ है। इस- 
लिये आत्मा ज्ञायक ही है; उसमें भेद नहीं हैं इसलिये वह प्रमंच-अप्रमत्त नहीं है। 
'ज्ञायक' नाम भी उसे ज्ञेयको जाननेसे दिया जाता है, क्योंकि ज्ञेयका प्रतिविम्ध॑ जब मलकता 
है तब ज्ञानमें बैसा ही अनुभव होता है। तथापि उसे ज्ञेयक्रत अशुद्धता नहीं है, क्योंकि जैसा 
ज्ञेय ज्ञानमें प्रतिमासित्त हुआ वैसा ज्ञायकके ही अनुभव करने पर ज्ञायक ही है। 

धयह जो मैं जाननेवाला हूँ सो मैं ही हूँ, अन्य कोई नहीं'--ऐसा अंपनेको अपना 
'अमेदरूप अनुभव हुआ तब इस जाननेरूप क्रियाका कर्ता स्वयं ही है, और जिसने जाना 
बह कर्म भी खथं ही है। ऐसा एक ज्ञायकलमात्र स्यं शुद्ध है।- यह शुद्धंनयका विषय है। 
अन्य जो परसंयोगजनित भेद हैं. वे सब 'भेदरूप अशुद्धदरव्या्थिकनयके विषय हैं। अशुद्ध- 


द्रब्यार्थिकलय भी शुद्ध द्रव्यकी दृष्टिम प्यीयार्थिक द्वी है इसलिये व्यवह्मरनय ही है ऐसा आशय 
समभला चाहिये। 





यहाँ यह भी जानना चादिये कि जिनमतका कथन स्थाद्वादरूप है, इसलिये अशुद्ध- 
नयको सर्वथा अस्त्यार्थ न माना जाये; क्योंकि स्वादूबादअमाणसे शुद्धता और अशुद्धता- 
दोनों बस्तुके धमे हैं और बस्तुधर्म बखुका सत्त्य है; अन्तर मात्र इतना ह्वी है कि अश्ुद्धता 
परद्रव्यके संयोगसे होती है। अशुदनयकों यहाँ देय कह्दा है क्योंकि--अश्ुद्धनयका विषय 
संसार है. और संसारमें आत्मा कलेश भोगता है; जब स्वयं परद्रव्यसे भिन्न होता-है तब 
संसार छूटता है और क्लेश दूर होता दै | इसप्रकार दुःख सिटानेके लिये शुद्धनयका उपदेश 
अधान है। अश्युद्धनयकों असत्यार्थ कहनेसे यह नसमभना चाहिये कि आकाझके फूलकी 
आँति बह बर्दुधम सर्वधा ही नहीं है; ऐसा सर्बथा एकान्त सममनेसे मिथ्यात्व होता है; इस- 
लिये स्थादूबादकी शरण लेकर झुदनयका आल्म्बन लेना चाहिये। स्वरूपकी प्रामि होनेके 
बाद झुछनयका भी आलंबन नहीं रहता। जो वस्तुस्वरूप है बह है--यह प्रमाणदृषट है 
इसका फल बीतरागता है । इसम्रकार निश्चय करना योग्य है। कक 

यहाँ, ( ज्ञायकभाव ) प्रभत्त-अप्रमत्त नहीं है ऐसा कहा है । वह गुणस्थानोंकी परि- 
पादीमें छुट्ढे गुणस्थान तक श्रमत्त और सातवेसे लेकर अग्रमत्त कहलाता है । किन्तु यद सब 


गुणस्थान अशुद्धनयकी कप्रनीमें है; झुद्धनबसे तो आत्मा ज्ञायक ही है ॥ ६ ॥ 
डे 


श्प -+ समयसार -- 
दशेनप्ञानचासियचेनास्याशुद्धलमिति चेतु-- 


पवहारेणुवदिस्सिह णाणिस्स चरित्तदंसणं णाणं । 
एवि णाणं ण चरित्तं ण॒ दंसणं जाणगो सुद्धो ॥ ७ ॥ 
व्यवद्ारेणोपदिश्यते शानिनभरित्र दर्शन ज्ञानम्‌ । 
नापि ज्ञान न चरित्र न दर्शनं ज्ञायकः शुद्ध) ॥ ७ ॥ 
आस्तां तावदूबंधप्रत्ययात्‌ ज्ञायकस्पाशुद्धल्लं, दर्शनज्ञानचारित्राण्येबन न 
दिय॑ते ! यतो छनंतधमंण्येकास्मिन्‌ धर्मिण्यनिष्णातस्पातेयासिजनस्प तदवबोधविधा- 
यिमिः कैश्रिदवमेंस्तमनुशासतां बरिणां धर्मधर्मिणो! स्वभावतों>भेदेपि व्यपदेशतो 





अथ, प्रश्न यह द्ोता है कि दर्शन, ज्ञान और चारित्रको जात्माफा धर्म फह्ा गया है. 
फिन्तु यह तो दीन भेद हुए; और इन भेदरूप भावोसि आत्माफो अशुदता आती है? इसके 
उत्तरपरप गायासूत्र कहते ऐँ:-- 
ग्राथा ७ 
प्रस्ययापे:--[ ज्ञानिनः ] शानोके [ चरित्र दश्शने ज्ञान ] चारित्र, दर्शन, 
ज्ञान-यह तीन भाव [ व्यवहारेण ] व्यवहारसे [ उपदिश्यते ] कहे जाते हैं; निश्रमसि 
[ शान प्रवि न ] ज्ञान भी नहीं है, [ चरित्र न ] चारित्र भी नहीं है, भोर [ दहन 
मे ] दर्शन भी नहीं है; ज्ञानी तो एक [ ज्ञायकः शुद्धः ] शुद्ध ज्ञायक हो है। 
टीकाः--श्स झायक आत्माक्ो वंधपयोये निमित्तसे अगुद्धता तो दूर रहो, किन्ट 
उसके दर्शन) शान, घारित्र भी विद्यमान नहीं हैं; क्योंकि अनन्त धर्मोधाले एफ धर्मीमें शो 
निष्णाव नह्ठी हूँ ऐसे निऊटवर्ती शिप्योंको, धर्मीको घतलानेवाले कितने ही धर्मोके द्वारा 
धपदेश फजे हुए आवार्येद्ा-पद्चपि पन्त और धर्मीझा स्पभावसे अमेद है. तथापि नामसे भे 
फरदे-प्यव्टास्मात्रये दी ऐसा उपदेश है झि झानोझे दर्शन है, कान है, घारिपर है। किस 
परमायमे देखा ज्ञापे मो अनन्त पर्यायोड्रों एक द्रव्य पी जाता दे इसलिये एफरूप, ऊिंचिः 
एकमेड्र मित्रे हुए आस्यादरूप, अभेद, एकरसमाय यरतुझा अनुभव फरनेयाले पटिटत पुरुषये 
न हो दर्शन दै। न शान दै। न चारित्र दी दै; फिन्तु यद तो एकमात्र शुद्ध शायर ही है। 
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भारित, दुर्भन, शान मी, व्यरद्वार कहता शानिके । 
चारितर नई, दर्शन नहीं, नहिं शान, श्ापक शुद्ध है ॥ ७ ॥ 


-- जीव श्रज्मीव अधिकार -- 7१६ 


भेदपुत्पाध् व्यवद्ारमज्रेणैव ज्ञानिनों दर्शन ज्ञान चारित्रमित्युपदेश!। परमार्थ- 
तस्त्वेकद्रब्यनिष्पीतानंतपर्यायतयैक फिंचिन्मिलिताखादमभेदमेकस्वभावमसुभवतीं व 
दर्शन न ज्ञानं न चारित्रं, शायक एवेकः शुद्ध) || ७ ॥ 
तर्हि परमार्थ एवैको वक्तव्य इति चेतद्‌-- 
जह णुवि सककमणज्जो अएज्जमासं विणा उ गाहेउं । 
तह वहारेण विणा परमत्थुवएसएमसक्कं ॥ ८ ॥ 
यथा नावि शक्यो5नार्योज्नायभाषां बिना तु ग्राहयितुम । 
तथा व्यवरह्दरेण बिना परमार्थोपदेशनमशक्यस्‌ || ८ || 


भावार्थ:--इस झुद्ध आत्माके कर्मवंधके निमित्तसे अशुद्धता होती है, यह बात तो' 

दूर ही रहो, किन्ठु उसके दशन, ज्ञान, चारित्रके भी भेद नहीं है, क्योंकि वस्तु अन॑तधर्मरूप एक 
धर्मी है! परन्तु व्यवहारीजन घर्मोको ही समभकते हैं, धर्मीको नहीं जानते; इसलिये बस्तुफे 
किन्हीं असाधारण धर्मोंको उपदेशर्म लेकर अमेदरूप बस्तु्में भी धर्मोफे नामरूप भेदको उत्पन्न 
करके ऐसा उपदेश दिया जाता है कि ज्ञानीके दर्शन है, ज्ञान है; चारित्र है। इसप्रकार अमेदसें 
भेद्र' क्रिया जाता है, इसलिये वह व्यवहार है। यदि पस्मार्थले विचार किया जाये तो एक 
द्रव्य अनन्त पर्योयोंको अमेदरूपसे पीकर बैठा है, इसलिये उसमें भेद नहीं! है। 

यहाँ कोई कद्द सकता दै कि पर्याय भी द्रव्यके ही भेद्‌ हैं, अवस्तु नहीं; तब फिर 
उन्हें व्यवहार केसे कहा जा सकता है ! उसका समाधान यह हैः--यह ठीक है, किन्तु यहाँ 
दृब्यदृष्टिसे अभेदको प्रधान करके उपरेश दिया है। अमेदरदृष्टिमें भेदकों सौण कहनेले ही 
अमेद भल।भाँति मालूम हो सकता है। इसलिये भेदको गौण करके उसे उयवह्ार कहा है। 
यहाँ यह अभिम्राय है कि भेददृष्टिमें सी सिर्विकल्प दशा नहीं होती और सरागीके विकल्प 
होते रहते हैं; इसलिये जद्ाँतक रागादिक दूर नहीं हो जादे बहाँतक भेदको गौण करके अमेद- 
रूप निर्विकल्प ख्तुभव कराया गया है| बीतराग होनेके बाद भेदामेदरूप बस्तुका ज्ञावा हो 
जाता है; वहाँ नयका आलंबन द्वी नहीं रहता || ७॥ 

अब यहाँ पुनः यह प्रश्न उठा है कि--यदि ऐसा है तो एक परमार्थका ही उपदेश 
देना चाहिये; व्यवद्यर किसलिये कहा जाता है १ इसके उत्तरस्व॒रूप गाथासूत्र कहते हैं:--. 

गाथा < 
प्र्वयार्थ:--[ यथा ] जेसे [ श्रनायं: ] श्रनाये ( स्लेच्छ ) जनको 
भाषा अनाये बिना न, समझाना ज्युं शक्य अना्यको | 
व्यवहार बिन परमार्थका, उपदेश -होव अशक्य यों |८॥| 





२० +- समयसार -- 


यथा ख्ठ म्लेच्छः सस्तीत्यमिदिते सति तथाविधवाच्यवावकर्पबधावधो धं- 
बहिष्कृवत्वाल किंचिदपि प्रतिपद्रमानो मेष इ्वानिमेषोन्मेषितचज्चु! प्रक्षत एव । 
यदा तु स एवं तदेत्भापासंबंधेकार्थश्षेनास्येन तेनेव वा म्लेच्डमापां सप्ुदाप स्वस्ति- 
पदस्याविनाशों भवतो मबलित्यमिधेयं प्रतिपाथते तदा सब एवोद्यदर्मदानंदमयाश्रु- 
जलपरप्वोचनपात्रस्तञ्नतिपद्रद एवं॥। ठथा किल लोकोीप्पात्मेल्यभिद्दिते साति 
यथाबम्थितात्मस्वरूपपरिशानपहिप्कृतल्वान्न किंचिदपि ग्रतिपद्यमानों मेष इवानि- 
मेप्ोन्मेषिवचल्षु! प्रेक्षत एवं । यदा तु स एवं ज्यवद्यारपरमार्थपथ्रस्थापितसम्पतोघ- 





| पझनापेमापां बिना तु ) अतार्यभाषाके विना [ प्राहबितुण ] किसो 'मी वस्तुका 
स्वरूप ग्रहण करनेके लिये [ न झ्वि दक्यः ] कोई समर्थ नहीं है [ तथा ] उम्तोप्रकार 
[ व्यवहारेण बिना ] व्यवहारके बिना [ परमार्थोपदेशतछ् ] परमार्थका उपदेश देना 
[ भशवपम्‌ ] अशवय है । 


टीकाः--जैसे फिसी स्लेच्छसे यदि फोई माह्मए 'स्वस्ति! ऐसा शब्द कदे तो वह म्लेच्छ 
उस दब्दफे थाच्यवाचयक सम्वन्धको न जाननेसे कुछ भी न सममकर उस प्राह्मण़ी ओर 
में की भाँति ऑँसें फाइकर टकटकी लगाकर देखता ही रहता है, किग्तु जब ध्राह्मणकी और 
ग्लेल्दडी माषश-दोनोंका अर्थ जाननेयाला कोई दूसरा पुरुष या वददी आह्मण म्लेन्छमापा 
दोलकर उसे समसाता है कि पल! शब्दका अर्थ यद है कि "देश अविनाती कर्याए हो”, 
तय ताल द्वी उतम्र दोोनेवाले अत्यन्त आनन्दमय अश्रुओंसे जिसके नेत्र भर जाते 
हैं ऐसा थह स्लेच्छ इस 'धयरिती शब्दके अवेडो समझ जाता हैं; इसीप्रकार व्यवद्वरीअन 
मी 'मस्मा' भ््दफे फहने पर 'आत्मा' शब्दके अर्थका ज्ञान न होनेसे कुछ भी न सममफर 
मेंऐफी भोंति आस फाइफर टफटडी लगारूर देस्से गहने हैं, फिन्तु ज़ब व्यवहार-परमार्य 
मास पर सम्यस्शानरुप्री सदास्थकों चलानेयाले सासधीकी भाँति अन्य फोई आचार्य 
अपपा आत्मा घल्फों फदनेयाता स्वयं दी व्यवद्वास्मांमें रहता हुआ आत्मा 
द्रास्दका यह अर्थ घतजाता दे फि--भ्दुशन, शाम, चारिध्रकों ज्ञो सदा प्राम दी बद आत्मा 
हैं।, गए शल्याव दी अतन्न दोनेयाने अत्यन्त आनतदमे जिसझे डदयमें सुन्दर और मनोदर- 
चोधवरंस ( कानवर्रों) उदणने तागती हँ ऐसा यदू ब्यवद्ागीजन उस “आत्मा” झब्देफे 
भअपधे अच्छी गा समझ लेता है । इस प्रार छगत सो स्लेष्छफे स्याग पर दोनेसे, और 
स्यापापनद भी म्सेच्डमाशे ब्यान पर दोतेसे परजायवा प्रतिपाद ( फनेपाला ) है इस- 
लिये, धदप्दएजद कयापित काने सोग्य दे; किततु आर स्लेण्य नदी दो माना पादिये--इस 
इचन। पद ( स्वष्दाग्नप ) अनुसरण छाने घोग्य नहीं हे । 


“- जोच अजीव श्रधिकार +- श्र 


महारथरथिनान्थेन तेनेव वा व्यवहारपथमास्थाय दर्शनज्ञनचारितरिण्यततीत्यात्मे- 
-त्यात्मपद्र्थाभिधेय प्रतियाधते तदा स्य एवोथदमंदानंदांत/सुन्द्रबंधुरवोधतरंगरत- 
अतिपथ्चत एवं । एवं स्लेच्छस्थानीयत्वाजगतो व्यवहारनयोपि म्लेच्छमापास्थानीय- 
रवैन परमार प्रतिपादकत्वादुपन्यसनीयः, अथ च ब्राक्मणो न स्लेच्छितव्य इति बचना- 
डबबद्वारतयों नानुसव्य। ॥ ८ | हे 
कथ॑ व्यवहारस्थ ग्रतिपादकत्वमिति चेतू--- 
जो हि सुएण॒हिगच्छह अपाणपिणं तु केवल सुद्धं । 
त॑ सुयकेवलिमिसिणों भणंति लोयपईवयरा ॥ ६ ॥ 
जो सुयणाणं सब्ब॑ जाणइ सुयकेवलि तमाहु जिणा । 
णाणं अप्या सब्ब॑ जम्हा सुयकेवली तम्हा ॥ १० ॥ जुम्म॑ं ॥ 
यो हि श्रुतेनाभिगच्छति आत्मानभिमं तु केवल शुद्धमू । 
त॑ श्रुतकेवलिनश्ृषयों भंति लोकप्रदीपकराः ॥ ९ ॥ 
यः श्रुतज्ञानं सब जानाति श्रुतकेयलिनं तमाहुर्जिनाः | 
ज्ञानमात्मा सर्व यस्माच्छुतकेवली तस्मात्‌ ॥ १० _____ गानमात्मा सर्व यस्माच्छुतकेवली तस्मात्‌ ॥ १० | बुम्मम्‌ ॥ 
भावार्थ:--लोग शुद्धनयको नहीं जानते, क्योंकि झुद्धनयका विषय अभेद एकरूप 
चस्तु है; किन्तु वे अशुद्धनयको ही जानते हैं क्योंकि उसका विषय भेदरूप अनेकम्रकार है; 
इसलिये वे व्यवहारके हारा ही परमार्थवो समझ सकते हैं । अतः व्यवह्ारंनयको परमार्थका 
कहनेवाला जानकर उसका उपदेश किया जाता है। इसका अर्थ यह नहीं समझना चाहिये कि 
यहाँ व्यवह्ारमा आलम्बन कराते हैं, अत्युत व्यवद्दारकां आलम्बन छुड़ाकर परमार्थमें पहुँचाते 
हैं,-यह्‌ सममना चाहिये ॥ ८ ॥ * > 


अब, अश्न यह ह्वोता है कि व्यवद्दास्तय परसार्थक्ा प्रतिपादक कैसे है. ? इसके उन्तर- 
स्वरूप गाथासूत्र कहते हैं:-- 





गाथा ९-१० 
अन्वयार्थे--[ यः ] जो जीव [ हि ] निश्चयसे ( वास्तवमें ) [ श्रुतेन तु ] 
श्ुतज्ञानके द्वारा [ इस ) इस झचुभवग्ोचर [ केवल शुद्धम्‌ ] केवल एक शुद्ध 
... इस आत्मको श्रुतसे नियत, जो छुद्ध केवल जानते | 
ऋषिगण प्रकाशक छोकके, श्रुवकेघली उसको कहें ॥॥९॥ 
श्रुवज्ञान सब जानें छु, जिन भ्रुतकेवली उसको फहे । 
सब ज्ञान सो आत्मा हि है, श्रुतकेवी उससे बने ॥१०॥ 


रे +- समयसार -- - 


श्रुतेन केवल शुद्धमात्मा् जानाति स श्रुतफेवलीति तावत्यरमार्थों। य* 
भ्रुतज्ञानं सब जानाति स भ्रुतकेवलीति तु ज्यवह्रः | तद॒त्र स्वेमेव तावत्‌ ज्ञानं निरू- 
प्यमार्ण किमात्मा किमनात्मा न तावदनात्मा समस्तस्याप्यनांत्मनश्वेतनेतरपदार्थ- 
पंचतयस्य ज्ञानतादात्म्यातुपपत्तः । ततो गत्य॑तराभावाद्‌ ज्ञानमात्मेत्यायाति । भ्रतः 
श्रुतज्ञानमप्यात्मेद स्थात्‌। एवं सति यः आत्मानं बानाति से थ्रुतकेवल्ीत्यायाति, 
से तु परमार एवं। एवं ब्ञानज्ञानिनोमेंद्न व्यपदिशता व्यवहारेणापि परमार्थ- 
मात्रमेव प्रतिपाधते, न किंचिदप्यविरिक्तम्‌। अथ च यः भ्ुतेन केव् शद्धमात्मान 





[ भराप्मान ] आत्माको [ ब्रभिगच्छति ] सम्मुख होकर जानता है, [तं ] उसे 
[ लोकप्रदोषकरा: ] लोकको प्रगठ जामनेवाले [ ऋषयः ]) ऋषीश्र [ श्रुत- 
फेबलिन ] श्रुतकेवली [ भणंति ] कहते हैं; [ यः ] जो जीव [ स्व ] सर्वे 
[ खुतज्ञानं ] श्रुतज्ञानको [ जानाति ] जानता है [ त॑ ] उसे [ जिनाः ] जितदेव 
[ श्रुतदषेवलिन ] श्रुतकेवलो [ श्राहुः ] कहते हैं, [ पस्मात्‌ ] क्योकि [ ज्ञार्म सर्व ] 


ज्ञान सब [ प्रात््मा ] भात्मा हो है [ तस्मात ] इसलिगे [ श्रुत्केवली ] वह 
श्रुतकेवली है । 


डोकाः--प्रथम, “क्षो श्रुतले केवल शुद्ध आत्माकों जानते हैं. थे अ्रतकेवली हैं? 
बह तो पससार्य है; और “जो सर्व श्रुतज्ञानकों जानते हैं. ये श्रवकेवली हैं? यह व्यवहार है। 
यदोँ दो पक्ष लेकर परीक्षा करते हैं :--उपसेक्त सर्व ज्ञान आत्मा है या अनात्मा यदि 
आनात्माका पक लिया जाये तो बह ठीक नही है, क्योंकि जो समस्त जड़रूप अनास्मा 
आफ़ाशादिक पाँच द्रब्य हैं, उनका ज्ञानके साथ त्तादाल्य बनता ही नहीं ( क्योंकि उनमें 
ज्ञान सिद्ध रहीं है. )। इसलिये अन्य पक्का अभाव होनेसे “ज्ञान आत्मा ही है यह पक्ष सिद्ध 
हुए) चुतलिये शुरुकाज़ की आत्ण ही है) ऐेए छोनेे “को आत्पाकोे जास्त: दे, 
शुनकेबली है? ऐसा दी घदिद होता है; और वह तो परमार ही है। इस प्रकार ज्ञान और 
शानीफे भेदसे कहनेवाला लो व्यवद्याण है उससे भी परमार भाव दी कहा जाता है, उससे 
मिन्न पुछ नहीं पद जावा। और “को श्रुतखे केवल झुद्ध आत्माको जानते हैं ये श्रतफेयली 
3 इस गप्रद्याप परमायशा प्रतिपादन करना अशक्य होनेसे, “जो सर्व श्रत्तज्ञानको जानते हैं 


थे शुतऊेवली है” ऐसा व्यवद्दार परमार प्रतिपरकलसे अपनेको इढ़्तापूवक स्थापित 
करता दे। 


भाषादे:--छो शापकक्ानले अमेररूप श्ञायकमात्र युद्ध आत्माको जानता है बदद 


-- जीब अज्ञीव अधिकार «- श्रे 


।नाति से अ्रृतकेवलीति परमाथस्य ग्रतिपादयितुमशक्यत्वादः श्रुतज्ञान सब 
जानाति स श्रतकेवलीति व्यवहारः परमार्थप्रतिपादकत्वेनात्मानं प्रतिष्ठापपति ।९। १० 
कुतो व्यवहारनयों नानुसत्तेव्य इति चेतू-- 


वयहारो 5सूयत्थों सूयत्यों देसिदों दु सुद्णओ | 


भूयत्थमस्सिदों खलु सम्माइट्टी हवह जीवो ॥ ११ ॥ 
व्यवहारो5भूतार्थों भृतार्थों दर्शितस्तु शुद्धनयः 
भूतार्थमाश्रितः खलु सम्यस्दृष्टिभंबति जीव! ॥| ११ ॥ 


व्यवहारनयी हि सब एवाभूताथेत्वादभूतमथ प्रध्योतयति, श॒ुद्धनय एक एवं 
भूतार्थव्वातू भूतमर्थ प्रयोतयति । तथा. हि--यथा प्रवलपंकसंवलनतिरो दितसहजैकाच्ल- 


श्रुतकेवली है, यह तो पस्मार्थ ( निश्चय कथन ) है। और जो सब शाख्जज्ञानको जानता है 
उसने भी ज्ञानकों जानमेसे आत्माको ही जाना है, क्योंकि जो ज्ञान है वह आत्मा ही है; 
इसलिये ज्ञान-ज्ञानीके भेदको कहनेवाला जो व्यवहार उसने भी परमार्थ ही कहा है; अन्य 
कुछ नहीं कहा । और परमार्थकरा विषय तो कथंचित्‌ बचनगोचर भी नहीं है, इसलिये व्यच- 
हास्नय ही आत्माकों प्रगटरूपसे कहता है, ऐसा जानना चाहिये ! ६-१० | 

अब, यह्‌ प्रश्न उपस्थित होता है कि-पहले यह कहा था कि व्यवहारको अंगीकार 
नहीं करना चाहिये, किन्तु यदि वह पस्सार्थको कहनेबाला है. तो ऐसे व्यवहारकों क्‍यों अंगी- 
कार न किया जाये १ इसके उत्तररूपमें गाथासूत्र कहते हैं:-- 





गाथा ११ 

झन्वयार्थ:--[ व्यवहार: ] व्यवहारतय [ प्रभुतायं:ः ] अशभृताथे है 
[हु] और [ छुड्दनयः | शुद्धधय [ भुता्थ: ] श्ृतार्थ है, ऐसा [ दक्षितः 
ऋषीश्वरोंने बताया है; [ जीवः | जो जीव [ चूतायं ] श्ृतार्थंका [ झ्राश्नितः | 
आश्चय लेता है वह्‌ जीव [ खलु ] निश्वयसे ( वास्तवमें ) [ सम्यस्दृष्टिः ] सम्यर्हष्ठि 
[ भवति ] है। 

टोकाः--व्यवहास्नय सब ही अमृतार्थ है, इसलिये बह अविद्यमात, असत्य, 
अभूत; अर्थकों प्रगट करता है झुद्धनय एक ही भूतार्थ होनेसे विद्यमांन) सत्य, मरूत्त 
अधेको प्रगट करता है | यह बात व्ष्टान्ससे बतलाते हैं:-जेसे प्रथल कीचड़के 





व्यवहारनय अभूतार्थ दर्शित, शुद्धनय भतार्थ है । 
भतार जाश्रित आत्मा, सृष्टि निश्चय होय है || ११ ॥ 


श्छ - समयसार +- 


'भावस्ये पयसोलुभवितारः पुरुपाः पंकपयसोर्िवेकमकुबतों बहबोनच्छमरेव तद॒तुभपति । 
कैचितु स्वकरविकीण॑कतकतिपातमात्रोपजनित्पंकप्योविवेकतथा स्वपुरुपकाराविर्भा- 
वितसहजेकास्थमावत्वादब्लमेव तदसुभबंति । तथा प्रवतकर्मसंव़नतिरोहितसदमैक- 
ज्ञायकमावस्पास्मनो 5सुभवितार। पुरुषा आत्मकंणोर्दिशेकमकृर्वतों व्यवहारविमों- 
हितहुदया: प्रथोतमानभाववैश्वरूप्यं तमनुभवंति । भूतार्भदर्शिनस्तु स्वमतिनिषातित- 
शुद्धनयातुवोधमानो पजनितात्मकर्म विवेकतया. स्वपृह्पकारावि्भाधितसहमैकशञायक 
भावत्वात्‌ प्रधोतमानेक्ज्ायकमाव तमसुभबंति । तदम्न ये भूतार्थमाश्रयेति ब्णव 
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मिहनेसे जिसका सहज एक निर्मेलभाव तिरोभूत ( आच्छादित ) होगया है, ऐसे जलका 
अमुभव करनेवाले पुरुप-जल और कीचड़का विवेक न करनेवाले (दोनेंके भेदको न 
सम्रभनेवाले )-बहुतसे तो उस जलको मलिन ही अलुभवते हैं, किन्तु कितने ही अपने द्वाथसि 
ढले हुवे कतकफल" के पड़ने मातरसे उत्पन्न जल-कादवके वियेकतासे, अपने पुरुषा्थ वास आवि- 
भूंत किये गये सहज एक सिमेलभावपनेसे उस जलको निर्मल दी अनुभव करते हैं; इसी प्रकार 
अचल कमेंके मिलनेसे जिसका सहज एक ज्ञायकभाव तिरोभूत हो गया है। ऐसे आत्माका 
अमुभव करनेवाले पुरुप-आत्मा और कमेका बिवेक ( भेद ) न करमेवाले; ज्यवहारसे विमोद्दित 
इदयवाले तो, उस्ते ( आत्माकों ) जिसमें भावोंकी विश्वरपता ( अनेकरूपता ) अगठ दे ऐसा - 
अनुभव करे हैं, किन्तु भूता्थदर्शी ( शुद्धन्यको देखनेवाले ) अपनी बुद्धिसे डाले हुवे शुद्धनयके 
अनुसार बोध होनेमात्रसे उत्पन्न आत्म-कर्मके विवेफतासे, अपने पुश्षपार्थ द्वारा आविभूति 
किये गये सहज एक जञायकस्पभावत्वके कारण उसे ( आत्माको ) जिसमें एक ज्ञायकमाब 
प्रकाशमान है ऐसा अनुभव करे हैं। यहाँ, धुद्धनय कतकफलके स्थानपर है, इसलिये जो झुद्ध- 
नयका आश्रय ते हैं थे ही सम्यक्‌ अवलोकन करनेसे सम्यग्दष्ट हैं, दूसरे ( जो अशुद्धनयका 
सर्वेथा आश्रय लेते हैं थे ) सम्पर्दरष्टि नहीं हैं। इसलिये कर्मोंसे भिन्न आत्माके देखनेवालोंकों 
व्यवद्वारतय अनुसरण करने योग्य नहीं है । 
भावाधं:--यहों व्यवहए्नयको अभूनाथे; और शुद्धनयकों भूतार्थ कद है । जिसका 
विषय विद्यमान न दो, असत्या्थ हो उसे अभूतार्थ कहते है। व्यवद्धासतवक्रों अभूतार्य फहनेका 
आशय थद्द है क्लि शुद्ध सयक्रा विषय अमेद एकाकाररूप नित्य द्व्य है। उसको इिमें 
भेद दिखाई नहीं देता, इसलिये उसकी दृष्टिमें भेद अविद्यमान, असत्यार दी कहना चाहिये । 
ऐसा न सममना चाहिये कि भेदरूप कोई वस्तु हो नहीं है । यदि ऐसा साना जाये तो जैसे 
बेदान्त मतबाले भेदरूप अनित्यको देसकर अवस्तु मायाख्खकूप कहते हैं और सर्वत्यापक 
३ पतकफल » निर्मेली; ( पृछ पौषधि जिससे कोचढ़ नौचे बैठ जाता है)। 





+- जीव अजीव अधिकार +- र्भ 


सम्यक पश्यंतः सम्बर्द््यों भवंति न पुनरन्‍्ये, कतकस्थानीयत्वाद झुद्धनवस्थ । अतः 
प्रत्यगात्मदर्शमिव्यवहारनयों वातुसचेंब्यः ॥ ११ ॥ 
» शथ च केपांवित्कदाचित्सोषि प्रयोजनवान्‌ । यतः 
सुद्दो सुद्धादेसों गायव्वों परमभावदरिसीहिं । 
वहारदेसिदा पुण जे दु अपरमे हिदा भावे ॥ १२॥ 


शुद्ध: शुद्धादेशों ज्ञातव्पः परमभावदर्शिमिः । 
व्यवहारदेशिताः पुनर्ये त्वप्स्से स्थिता भावे ॥| १२ ॥| 





एक अमेद नित्य शुद्ध शह्मको वस्तु कहते हैं वेसा सिद्ध हो और उससे सर्वथा एकान्त झुद्द- 
नयके पक्तरूप सिथ्यादष्टिका ही प्रसंग आये, इसलिये यहाँ ऐसा ससमना चाहिये कि 
जिनवाणी स्थाहमदरूप है वह अ्रयोजनव लयको मुख्य-गौस करके कहती है। प्राणियोंको 
भेदरूप व्यवद्यास्का पक्ष तो अनादि कालसे ही है और इसका उपदेश भी बहुधा सर्व 
प्रासी परस्पर फरते हैं| और जिनवाणीमें व्यवहारका उपदेश झुद्धनयका हस्तावल्मम्बन 
( सहायक ) जानकर बहुत किया है; किन्तु उसका फल संसार ही है | शुद्धनयका पक्ष तो कभी 
आया नहीं और उसका उपदेश भी विरल हे--बह कहीं कहीं पाया जाता है । इसलिये 
डपकारी श्रीगुरुने शुद्धलयके प्रहण्का फल मोक्ष जानकर उसका उपदेश प्रधानतासे दिया है 
कि-“शुद्दनय भूताये हैं) सत्यार्थ है; इसका आश्रय लेनेसे सम्यकूदृष्टि हो सकता है; इसे 
जाते बिना जबतक जीव व्यवहारमें सग्न हैः तवतक . आत्माका ज्ञान--श्रद्धानरूप नि्॑नय 
सम्यकत्व नहीं हो सकता (? ऐसा आशय सममना चाहिये ॥ ११॥ 


अब, “यह व्यवहास्नय भी किसी किसीको किसी काल अयोजनबवाज है, सर्वथा नि्ेधर' 
करने योग्य नहीं हैं; इसलिये उसका उपदेश हे” यह कहते 


पक गाया १२ 
, प्रस्ययाथ:--[. परमभावदक्षिक्निः | जो झुद्धनय तक पहुँचकर श्रद्धावान 
हुए तथा पूर्ण ज्ञाव-चारित्रवान हो गये उन्हें तो [ छुद्धादेशः ] शुद्ध ( आ्रात्मा ) का. 


उपदेश ( भाज्ञा ) करनेवाला [ शुद्धः | शुद्धनय [ ज्ञातब्यः ] जाननेयोग्य है; [ पुनः ] 
और | ये तु ] जो जीव'[ अपरसे भावे ] अपरमभावमें--अर्थात्‌ श्रद्धा तथा ज्ञान- 


ह देखे परम जो भाव उसको, झुद्धलय॑ ब्ञातंज्य है | 
ठहरा छु अपरंमभाव॑पें, व्यवहारसे उपदिश है || १२ ॥ 


रे -- समर्यसार -- 


भावस्ये पयसोनुमवितारः पुरुष पैकपयसोिपेकमकुब तो बहबोनच्छमेद तदसुम्ति । 
केचिचु स्करविकी्णकतकनिदातमातो पमनित पं कप यो विवेक त या स्वपुरुषकारा विभी- 
वितसदमैकाच्लमावत्वादच्छमेव तदसुभेति | तथा प्रबलका संवलन तिरो हितसेहमक- 
जायकमाइस्पात्मनोी5नुभवितारः पुरुषा आत्मकर्मणोविवेकमकुबती व्यवद्वारविमों- 
हितहृद॒याः प्रयोतमातमावरैश्रुप्यं तमलुभर्बति | भूताभदर्शिनस्तु स्वमतिनिषातित- 
शुद्धनयानुवो धमात्रो प्ननितात्मकर्म विवेकत या स्वपुहृपकारा विर्भा वितसहजैकज्ञायक 
भावलात प्रयोतमानिकज्ञायकमाव तमलुभवंति । तदत्र मे भूवार्थमाभ्रयंति व एंव 
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मिलनेसे जिसका सहज एक निर्मलभाव तिरोभ्रूत (आच्छ्ादित ) होगया है, ऐसे जलका 
अनुभव करनेवाले पुसप-जल और कीचड़का विवेक न करनेवाले ( दोनेंके भेदफी न 
सममनेवाले )-बहनसे दो उस जलको मलिन द्वी अत्भवते हैं, किन्तु कितने ही अपने हाथसे 
छ्े हुये कतकफल्न " के पहने मात्रसे उत्पन्न जल-कादवके विवेकतासे, अपने पुरुपार्थ द्वारा आवि- 
मूंत किये गये सहज एक निर्मेलभावपनेसे उस जलको निर्मेल ही अनुभव करते हैं। इसी अकार 
प्रबल कर्मोके मिलनेसे जिसका सहज एक ज्ञायकमाव तिरोभूत हो गया है। ऐसे आह्गाका 
अनुभव करनेवाले पुरुष-आत्मा और कर्मका विषेक ( भेद ) न करनेवाले, व्यवहयास्से विमोद्दित 
हद्ययालै तो, उसे ( आत्माफ़ो ) जिसमें साथोंकी प्रिशररूपता ( अनेकरूपता ) प्रगट दै ऐसा 
अनुभव फरोे हैं; किन्तु मूनाय॑दर्मी ( शुद्धनयको देखनेवाले ) अपनी बुड्धिसे डाले हुवे शुद्धनयके 
अतुमार थोष द्ोनेमामबसे उसल आत्म-कर्मझे दिवेकतासे, अपने पुरुषार्थ द्वारा आविभूत 
झिये यये सहज एक शायकर्मभावत्यके कारण उसे ( आत्माकों ) जिसमें एक ज्ायकभाव 
प्राध्ममान है ऐसा अनुभव करे हैं। यों, शुद्धनय कतकफलऊे रथानपर है। इसलिये जो शुद्ध- 
नयरा आश्रय लेते हैं थे ही सम्यक्‌ अवलोकन करनेसे सम्बस्टष्रि हैं, दूसरे ( जो अद्युद्धनयका 
सर्वया आध्रय लेते हैं वे ) सम्यग्दष्टि नहीं हैं । इसलिये कर्मोले मिन्न आस्माऊे देखनेवालेको 
स्यपट्टास्गय अनुसरण करने योग्य नहीं है । 
भाषाधे--यहाँ ब्यवद्ाए्नयकों अभूताथें। और शुद्धनयकों भूतार्थ कद्ा हूं। शिसका 
विपय विद्यमान ने हो, अमत्याय हो उसे अभूताद कहते हैं । ब्यवद्धास्तयरों अमूता्थ कहनेका 
भाभय यह है कि शुद्ध नयह्ा विषय अमेद एकाकाग्झूप नित्य दब्य है उसकी हृष्धिमे 
मर छिसाई नं देता, इसलिये उसही दृट्टिमें भेद अषिधप्तान, असत्यार्थ दी फहना चादिये । 
देगा न समगना चाहिये कि भेररूप फोई यर्वु ही नदी है। यदि ऐसा माना क्षय्रे तो जैमे 
पैदा मपाने मेहर अनितणों देखअर अब मायासखयरूप कहते और सर्वव्यापक 


है बवफफत» विर्षती: ( एृढ् धौपदि जिससे शोषड नोने बंद जता है ) । 


-- जीव अजीब अधिकार -- श्छ 


ता मा वबद्ारणिच्छुए मुयह । एकेण विणा दि्३ तित्य॑ं अण्णेण उण तच्च॑ ॥” 
भावा्थ:--लोकम सोनेके सोलह वास ( ताव ) प्रसिद्ध दे | पन्द्रहब वाल तक उसमें 
चूरी आदि परसंयोगकी कालिमा रहती है, इसलिये तबतक वह अशुद्ध कहलाता है; और 
ताब देते देते जब अन्तिम तावसे उतरता हैं तव वह सोलहवान या सौटंची शुद्ध सोना कहलाता 
है। जिन्हें सोलहवानवाले सोनेका ज्ञान, श्रद्धान दया श्राप्ति हुई है उन्हें पन्‍्टरइ-वान तकका 
सोना कोई प्रयोजनवान नहीं होता; और बिन्‍्दें सोलह-बानवाले झुद्ध सोनेकी प्राप्ति नहीं 
हुई है उन्हें तब तक पनद्रृह-वान तकका सोना भी प्रयोजनवान है | इसीग्रकार यह जीव 
नामक पदार्थ है; जो कि पुदुगलके संयोगसे अशुद्ध अनेकरूप हो रहा है। उसका, समस्त पर- 
द्रब्योंसे भिन्न, एक ज्ञायकत्वमात्रका-ज्ञान, श्रद्धाव तथा आचरणरूप भ्राप्ति-यह तीनों जिसे, 
हो गये हैं उसे पुदृगलसंयोगजनित अनेकरूपताकों कहनेवाला अश्जुद्धनय कुछ भी अयोजन- 
बान ( किसी मतलबका ) नहीं हे; किन्तु जहाँ तक झुद्धभावकी प्राप्ति नहीं हुईं बहाँ तक 
ज़ितसा अश्युद्धनयकरा कथन है उतना यवापदवी प्रंयोजनवान है। जहाँ तक यथार्थ ज्ञान- 
श्रद्धानकी प्रापिरूप सम्यकुदर्शनकी प्राप्ति नहीं हुई हो वहाँ तक तो जिलसे ययाश् उपदेश 
मिलता है ऐसे जिनवचनोंको सुनना, धारण करना तथा जिनेबचनोंको कहनेवाले श्री 
जिन - शुरुकी भक्ति, जितविम्वके दर्शन इत्यादि व्यवहार्मार्गमें प्रवत्त होता, 
प्रयोजनवान है; और जिन्हें श्रद्धान-ज्ञान तो हुआ हे किन्तु साक्षात्‌ प्राप्त नहीं हुईं उन्हें 
पूर्वकथित कार्य, परद्रव्यका आलम्बन छोड़नेरूप अराब्रत-महात्रतका गद्दण, समिति, गुप्ति; 
और पंच परसेष्ठीका ध्यानरूप प्रवतैन, तथा उसीप्रकार प्रवतेन करनेबालोंकी संगतति एवं 
बिशेष जञाननेके लिये शा््रोंका अभ्यास करना इत्यादि व्यवहार्मा्गम्मे स्वयं प्रवर्तन करना 
और दूसरोंको अ्रवतेन करानां--ऐसे व्यवद्ारतयका उपदेश अंगीकार करना अयोजनवाल है। 
# व्यवहरतयकी कर्थचित्‌ असत्याथे कहा गया है; किन्तु यदि कोई उसे सर्वथा असत्या्थ 
जानकर छोड़ दे तो बह शुभोपयोगरूप व्यवहारको ही छोड़ देगा और उसे शुद्धोपयोगकी 
सांज्ञात्‌ प्राप्ति तो नहीं हुई है, इसलिये उल्टा अशुभोपयोग में ही जाकर; अष्ट होकर, चादे 
जैसी सच्चछारूप अद्वत्ति करेगा तो वह नरकादि गति तथा परस्परासे नि्मोदकों प्राप्त होकर 
संसारमे ही भ्रमण करेगा। इंसलिये शुद्धतथका विषय जो सात्ञल्‌ झुक आत्मा है उसकी 
प्राप्ति जबतक न हो तबतक व्यवहार भी प्रयोज्नवान है--ऐसा स्थाद्वाद मतमें श्री गुरुओोंका 
उपदेश है। सके पलक । हक 
# व्यवद्यारमयके उपदेशसे ऐसा नहीं समकना' चाहिये कि प्रात्मा परद्रव्यको क्रिया कर 
सकता. है, लेकिन, ऐसा समझना कि व्यवहारोपदिष्ट शुभभावोंको श्रात्मा व्यवहारसे कर सकता है। 


भोर उस उपदेश्से ऐसा भी नहीं समझता.चाहिये कि शुभ भाव करवेसे भरात्मा 


ये | शुद्धताकों श्राप्त करता - 
है, परन्तु ऐसा समभूना कि साधक. दशामें भूमिका अनुसार शुभ भाव आये बिना नहीं रहते । 
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ये खलु पर्यतपारोचीणजात्यकार्ससवसत्थानीयं परम भावमजु्भवि ते 

प्रथमद्विती या नेकपकपरंपरापच्यमानका चस्व॒राठुभव स्थानी या परम भावा लु भवन शत्य - 
ल्वाच्छुदद्रव्पादेशितया समुधो तितास्सलितैकस्वमावैकभावः शुद्धनय एवोपरितनेकर्मा' 
वर्णिकास्थानीयलात्परिज्ञायमानः प्रयोजतवान | ये तु श्रथमद्वितीपायनेकपाकपर 
परापच्यमानकार्तस्वरस्थानीयमपरम भावमलुभवंति तेपां पर्यतपाकोवीणजात्यकात्त 
स्वरस्थानीयपरमभावानुभवनश्त्यलवादशुद्धद्रव्यादेशितयो पद शितप्र तिविशिटिकभावा - 

नेकमावो व्यवद्दरनयो विचित्रवर्णमालिकास्थानीयलात्परिशज्ञयमानस्तदात्वे प्रयोजन 
बान्‌ , तीर्थतीर्थफलयोरित्थमेव व्यवस्थितत्वात्‌ | उक्ते च---जह निणमये पवज्ज 





चारिधके पूर्ण भावको नही पहुँच सके हैं, साधक अवस्यामें ही-[ स्थिताः ] स्थित हैं 
[ ध्यवह्रदेशिता: ] व्यवहारद्वारा उपदेश करने योग्य हैं। 


टोका;--जो पुरुष अन्तिम पाकसे उतरे हुये शुद्ध स्वर्णके समान ( बखुके ) उत्कः 
भाषफा अनुभव करते हैं उन्हें प्रथम, द्वितोय आदि पाकोंकी परम्परासे पच्यमार 
( पकाये जाते हुये ) अग्ुद्ध ख्वर्शंरे समान जो अनुर्छष्ट मध्यम भाव हैं उनका अनुभव नह. 
दोता, इसलिये, शुद्धटन्यफों क्दनेवाला होनेले जिसने अचलित अखण्ड एफल्वमावरूप 
एक भाव प्रगट किया है ऐसा झुद्धनय दी, सथसे ऊपरकी एक प्रतिवर्णिका ( स्र्ण-बर्ण | 
मान ददनेसे, जाननेमें आता हुआ प्रयोजनवान है। परन्ठु जो पुरुष प्रथम, द्वितीय आई, 
अनेफ पाऊ़ों (ठावों )छी परम्पयसे पच्यमान अशुद्ध स्वर्णुझे समान जो ( बखुका ) 
अलुद्ृष्ट मध्यममावका अनुभव करेते हैँ. उन्हें अन्विम तावसे उतरे हुये झुद्ध स्वर्णके समान 
उत्हष्ट भाषफ़ा अनुभव नद्दी द्ोता; इसलिये, अगुद्ध द्रब्यफो कहनेबाला दोनेसे जिसने भिन्न 
मिन्न एफ एक भावस्वरूप अनेर भाव दिखाये हैं ऐसा व्यवद्धारनय, विचित्र अनेक बरं- 
माताओं समान होनेसे, ज्ञाननेमें आठा हुआ उस फाल प्रयोजनवान है! क्योंकि तीर्थ और 
सी फलडी ऐमी दी व्यवस्थिति है। ( मिससे विरा जाये यह तीर्य है; ऐसा व्यव्धार धर्म 


है। और पार द्वोना व्यवद्ारपर्मफा फल है, अथबा अपने स्परूपफो श्राप्त करना तीर्यफल 
है। ) अन्यव भी फद्ा है छि-- 


प्रष:--भाचाय कहने हैं कि दे भच्य जीयो ! यदि तुम ज्िगमतका प्रवर्ताना करना 
चादथे हो को स्यवद्धार और निरयय--दोनों नर्योकों मत दोड़ो; क्योंकि स्यवद्दास्सयफे पिना 


हो सोप-स्यपदासमा्यश नारा दो जायगा और निरचयनयद्े बिना तत्व ( बलु )का नाश 
दा जापगा। 


-- जीव अजीव अधिकार -- श्छ 


ता मा वबहारणिच्छए मुयह | एकेण विणा छिज़द तित्थं अण्णेण उण तच्च॑ ॥” 
भावाथथ:--लोकरम सोनेके सोलह वान ( ताब ) असिद्ध हैं। पन्द्रहवे वान तक उसमें 
चूरी आदि परसंयोगफी कालिमा रहती है; इसलिये तथतक वह अश्ुद्ध कहलाता हैं; और 
ताव देंते देते जब अन्तिम तावसे उतरता है तब बह सोलह॒बान या सौटंची शुद्ध सोना कहलाता 
है। जिन्हें सोलह॒वानवाले सोनेका ज्ञान, श्रद्धान तथा प्राप्ति हुई है उन्हें पर्दरह-बान तकका 
सोना कोई प्रयोजनवान नहीं होता, और डिन्दें सोलह-वानवाले शुद्ध सोनेकी प्राप्ति नहीं 
हुई है उन्हें तब तक पन्द्रह-बाव तकका सोना भी प्रयोजनवान है । इसीप्रकार यह जीव 
नामक पदार्थ हैं, जो कि पुदगलके संयोगसे अश्ुद्ध अनेकरूप हो रह्या है । उसका, समस्त पर- 
द्रत्येसि भिन्न, एक ज्ञायकत्वमात्रका-ज्ान, श्रद्धात तथा आचरणरूप प्राप्ति-यह तीनों जिसे . 
हो गये हैं. उसे पुद्गलसंयोगजनित अनेकरूपताकों कहनेवाला अश्युद्दनय कुछ भी प्रयोजन- 
बात (किसी मतलवका ) नहीं हैं; किन्तु जहाँ तक झुद्धभावकी प्राप्ति नहीं हुईं पहाँ तक 
जितना अश्युछनयका कथन है उतना यथापद्‌वी प्रंयोजनवान है। जहाँ तके यथाये ज्ञान- 
श्रद्धानकी प्राप्तिरुप सम्यफ्दशैनकी प्राप्ति नहीं हुई हो वहाँ तक तो जिनसे यथार्थ उपदेश 
मिलता हैं ऐसे जिचबचनोंको सुनना, धारण करना तथा जिनेबचर्नोंको कहनेवाले श्री 
जिन - गुरुकी भक्ति, जिनविम्वक्े दर्शन इत्यारि व्यवहास्मा्गम प्रवूत्त होता, 
प्रयोजनवान है; और जिन्हें श्रद्धाल-ज्ञान तो हुआ हें किस्तु साज्ञात्‌ आए नहीं हुई उन्हें 
पूर्वकंथित काये, परद्ृव्यका आलस्बन छोड़नेरूप अगुआ्रत-महात्॒तका अहदण, समिति, गुप्ति 
और पंच परमेष्टीका ध्यासरूप प्रवर्तन, तथा उसीम्रकार प्रवर्तन करनेवालोंकी संगति एवं 
विशेष जञाननेके लिये शास्रोंका अभ्यास करना इत्यादि व्यवहास्माग्से स्वयं प्रवर्तन करना 
और दूसरोंको ्रववेन कराना--ऐसे व्यवहारनयका उपदेश अंगीकार करना प्रयोजनवान है।। 
# व्यवहारनयकों क्थंचित्‌ असत्या्थ कहा गया है; किन्तु यदि कोई डसे सर्वया असत्यार्थ 
जानकर छोड़ दे तो वह शुभोपयोगरूप व्यवहारको द्ी' छोड़ देगा और उसे झुद्योपयोगकी 
साज्ञात्‌ भ्राप्ति तो नहीं हुईं है; इसलिये उल्टा अद्युभोषयोग में ही आकर, भ्रष्ट होकर, चाहे 
जैसी स्वेच्छारूप प्रवृत्ति करेगा तो बह नरकादि गति तथा परम्परासे निगोदकों आधत होकर- 
संसास्में ही अमण करेगा । इसलिये झुद्धनयका विषय जो साज्षात्‌ शुद्ध आत्मा है 
प्राप्ति जबतक न हो तब॒तक व्यवहार भी प्रयोजनवान है---ऐसा स्थाद्वाद्‌ 
उपदेश है। है 
| 7 $ व्यवदाजयके उपेशन देवा नही पर व्यवह्मस्तवके उपदेशसे ऐसा नहीं समझना चाहिये कि आत्मा परद्व्यकी क्रिया कर 
सकता है, देकित, ऐसा समकता कि व्यवहारोपदिष्ट शुभभावोंको श्रात्मा व्यवहारसे कर सकता है । 
और उस उपदेदासे ऐसा भी नहीं समझना. चाहिये कि शुभ भाव करनेसे भ्रात्मा शुद्धताकों प्राप्त करता 
है, परम्तु' ऐसा सुमभृना कि साधक, दक्ा्मे प्रुमिका श्रनुसार शुभ भाव आये बिना नहीं रहते । 





उसकी 
भत्तमें श्री गुरुओंका 





रद -- समयसार -- 


# सालिनी # 
उमयनयविरोधर्घ॑सिनि स्पायदांके 
जितवचसि रम॑ते ये स्वयं वांतमोद्ाः । 
सपदि समयसार ते परं ज्योतिरुच्चे- 
रनवमनयपक्षाज्ञुण्णमीक्षंत एवं ॥ ४ ॥ 





इसी अथेका कलशरूप काव्य टीकाकार कहते हैं:-- 
भर्य:--निश्चवय और व्यवहार--इन दो नयोंके विपयके भेद्से परस्पर विरोध, है; 
उस विरोधका नाश करनेवाला श्यात-पदसे चिह्नित जो जिन भगवानका वचन ( वाणी ) 
है. उप्तमें जो पुरुष रमते हैं (-प्रचुर ग्रीति सहित अभ्यास करते हैं ) वे अपने आप ही ( अन्य 
फारणके बिना) मिथ्यात्वकर्मक्े दयका वमन करके इस अतिशयरूप परमम्योति प्रकाश- 
मान थुद्ध आत्माको तत्ताल ही देखते हैं। वह समयसाररूप शुद्ध-आत्मा नवीन उत्पन्न नहीं 
हुआ किन्तु पहले कर्मोंसे आच्छादित था सो बह प्रगट व्यक्तिरूप होगया दै। और वह 
सर्वथा एकान्वरूप कुनयऊे पक्तसे खण्डित नहीं होता; निर्वाध है। 
भावापें:-- जिनवचन ( जिनवाणी ) स्माद्वादरूप हैं। जहाँ दी नयोंके विपयका 
पिरोध है, जैसे कि-जो सत्रूप होता है वह असन्‌रूप नहीं दोता, जो एक होता है वह 
अनेक नहीं होता, भो नित्य होता है बह अनित्य नहीं होता, जो भेदरूप होता है वह अभेदरूप 
नहीं होता, जो शुद्ध दोता है वह अशुद्ध नहीं होता इत्यादि सग्रोंके विषयों विशेध है-- 
यहाँ शिनयचन कयंचित्‌ विवक्तासे सत्‌ू-असत्रूप, एक-अनेकरूप, नित्य-अनित्यरूप, भेद- 
अभेदरूप, शद्ध-अशुद्धरूप जिसप्रकार विद्यमान बसु है उसीम्रकार कट्दकर विरोध मिटा देता 
है, अमत फल्पना नहीं फरता | लिनवचन द्रब्यार्थिक और पर्योयाधिक--दोनों नययोमें, 
प्रयोजनय् शुद््रच्यार्थिक मयकों मुख्य फरके उसे निरयय कहते हैं और अशुद्धवव्याथिकरूप 
पर्यायार्थिकनवक्ों सौश करे व्यवद्दार कद्दने हैं |- ऐसे जिनबचनमें जो पुरुष रमण करते 
हैं पे इस शुद्ध आाव्माओो ययायें प्राप्त फर लेते हैं, अन्य सर्वेया-ग्कान्तवादी सांस्यादिक उसे 
प्राप्त कध्दी कर पते; क्योंकि पछु स्दथा एकात्त पक्षका विषय नहीं है तथापि ये एक दी 
पर्दा प्रहण फरफें युड्ी असत्य कल्पना करते टैं-जों अससत्यार्थ है, याधासद्वित 
प्रिष्यादट्टि ६ । ४॥ 
इमसप्रकार इन पारद गायाओमें पीठिका ( सूमिफा ) है । 
अब आयाय घद नया प्रधान काफे निश्चय मम्यकत्यकफा स्वस्प फटत टू । अभष्द्धन 
सदर ( स्पपद्माग्नपण्मी ) प्रणानतामें जीयादि तरपोंडे भ्द्धालफ़ों सम्ययत कहां हे) जब कि 
पर्दा उन झोबादि गरवोरों शुदनयद्धे द्वाय जातनेंगे सम्यतत्व द्वोता हे; यह कद हैं। 


-- जीव जजीव श्रधिकार -- र् 


# सालिनी # 
व्यवहरणनयः स्यायदपि प्राक्पदव्या- 
मिह निद्वितपदानां हंत इस्तावलंबः । 
तदपि परममर्थ चिन्रमत्कारमात॑ 
परविरद्दितमंतः पश्यतां नैप किंचित्‌ ॥ ५ ॥ 
# शादूलविक्रीड़ित # 
एकत्वे नियतस्प 'ुद्धृनयतों व्याप्तुयदस्पात्मनः 
पूर्णशानघनस्य दरशनमिद्द द्रव्यांतरेस्थ! पृथक । 





टीकाकार इसकी सूचमारूप तीन रहोक कहते हैं; उनमेंसे प्रथम टहोकमें यह कहते हैं कि 
ध्यवहारतयको फर्थचित्‌ प्रयोजनवान कहा तथापि वह कुछ वस्तुभूत नहीं है;-- 
प्रथें:---जो व्यवह्यारनय है. चह ययपि इस पहली पदवीमें ( जबतक शुद्धस्वरूपकी 
प्राप्ति नहीं हो जाती तबतक ) किन्‍्होंने अपना पेर रखा दे ऐसे पुरुषोंको अरे रे.। हस्ताव- 
लम्बन तुल्य कहा है, तथापि जो पुरुष चेंतन्य-चमत्कास्मात्र, परद्रव्यभावोंसे रहित ( शुद्ध 
नयके विपयभूत ) परम “अर्थ! को जन्तरद्वमे अबलोफन करे हैं, उसकी श्रद्धा करते हैं तथा 
उसरूप लीन होकर चारित्रभावको प्राप्त होते हैं उन्हें यह व्यवह्यरनय कुछ भी प्रयोजनवान 
नहीं है। 
भावार्थ:--श॒द्ध स्वरूपका ज्ञान, श्रद्धान तथा आवरण होनेके बाद अशुद्धनव कुछ 
भी अ्रयोजनकारी नहीं है ॥ ५ ॥ 
अब निश्चय सम्यकत्वका स्वरूप कहते हैं:-- 
प्र्थः-- इस आत्माको अन्य द्र॒व्योंसे प्रथकू देखना ( श्रद्धान करना )-ही नियमसे 
सम्यक्दशन हैं, यह आत्मा अपने गुण-प्योगरमे व्याप्त रहनेचाला है, और शुद्धनयसे एकल्वमें 
निश्चित किया गया है तथा पूर्ण ज्ञानवन दे । एवं जितना सम्यक्दर्शन है उतना ही' आत्मा है, 
इसलिये आचार्य प्राथना करते हैं कि “इस नवतत््वकी परिषादीको छोड़कर, यह आत्मा एक 
ही हमें प्राप्त हो |? & ३ 
भावाये---सर्व ख्वाभाविक तथा नेसित्तिक अपनी अवस्थारूप शुरापयौयमेदो्मे 
व्यापनेवाला ग्रह आत्मा झुडलयसे घकल्ममें निश्चित किया गया हे--शुद्धनयसे ज्ञायकमात्र 
एक-आकार दिखलाया गया है, उसे सर्व अन्यद्रव्यों और अन्यद्रव्योंके भावोंसे अलग 
देखेना, श्रद्धाल करना सो नियमसे सस्यकृदरशन है। व्यवहार्तय आत्माको अनेक भेद- 
रूप कहकर सम्यकदशनको अनेक भेदंरूप कहता है, वहाँ व्यभिचार- ( दोष ) आवा है, 


र्८ -- समयसार - 


# मालिनी # 
उमयनयविरोधध्य॑सिनि स्यालदांके 
जिनवचसि रमंते ये स्वयं वांतमोहा! । 
सपदि समयसार॑ ते परं ज्योतिरिच्चै- 
रनवधनयपक्षाज्ञुण्णमीक्षंत एवं ॥ ४ ॥ 





इसी अर्थका फलझरूप काव्य टीकाकार कहते हैं:-- 
प्रथ:--निश्चय और व्यवहार--इन दो नयोंके विपयके भेदसे पररपर विरोध हैः 
उस विरोधका नाश करलेवाला 'स्यात-पदसे चिहित जो जिन भगवानका वचन ( वाणी ) 
है उसमें जो पुरुष रमते हैं (-प्रचुर शीति सहित अभ्यास करते हैं ) वे अपने आप ही ( अन्‍य 
कारणके बिना) मिप्यालकर्मफे उदयका वन करके इस अतिशयरूप परमण्योति प्रकाश- 
मान युद्ध आत्माफ़ो तत्काल ही देखते हैं। वह समयसाररूप शुद्ध-आत्मा नवीन उत्पन्न नहीं 
हुआ, किन्तु पहले फर्मोसे आच्छादित था सो बह अ्रगट व्यक्तिहप होगया है। और बह 
सर्वया .एकान्तरूप कुनयऊे पत्से खरिडत नहीं होता, निबोध है। 
भावाप॑:--जिनवचन ( जिनबाणी ) स्याद्वादरूप हैं। जहाँ दो नयोंके विषयका 
विरोध है। जैसे कि-जो सत्‌रूप होता है वह असत्रूप नहीं होता, जो एक होता है वह 
अनेफ नहीं द्वोवा, जो नित्य होता है वह अनित्य नहीं होता, जो भेदरूप होता है वह अमेदरूप 
नहीं होता, जो शुद्ध द्ोता है वह अशुद्ध नहीं होता इल्यादि नयोंके विषयोंमें विगेध है-- 
यहोँ मिनवचन फर्यचित्‌ विवक्षासे सत्‌ू-असवरूप, एक-अनेकरूप, नित्य-अनित्यरूप, भेद- 
अभेररुष, धद्ध-अशुद्धरूप जिमप्रकार विद्यमान यस्तु है उसीग्रकार कद्कर विरोध मिदा दैता 
है, अमन कल्पना नहीं फसता । जिनवचन द्रव्यार्थिक और पर्यायार्थिक-दोनों नयोंमें, 
प्रयोजनयश शुद्धद्वव्यार्थिक सयकों मुख्य करे उसे निश्चय कहते हैं और अशुद्धव्यार्थिकरुप 
पर्योधार्थिडनयफों गौण करके व्यवद्धार कहते हैं ।-ऐसे जिनवचनमें जो पुरुष रमश करते 
हैं थे इस शुद्ध आत्माड़ों यवाय प्राप्त कर लेते हैं; जन्य सर्वेया-ए्कान्तवादी सांख्यादिफ उसे 
प्राप्त नहीं कर पाते, क्योंकि बछतु सर्वेया एकान्त पक्तका विषय नहीं है तथापि ये एक ही 
धरमझ प्रदण फरफे बलुड्ी असत्य फन्‍्पना करते ईैं-जों असत्यार्थ है; वाधामदित 
मिध्याएथि है । ४। 
इसप्रकार इन बारद सायाओंमें पीठिका ( मूमिका ) दे । 
अब आपाय शुदूनयकों प्रधान करद्े निरयय सम्यकक्‍त्यका स्वरुप फदते है। अशुद्ध- 
सपरी ( स्यपदागगय्ी ) अथानतामें जीवारि शखवोंफे भद्धानकों सम्यल कद्ा दे जय कि 
घढहों इस जीषारि तररोंशो शुदनयददे द्वाग जाननेसे सम्यपत्य द्वोता कि यद कद हैं। 


“- जीव अज्ञीव अधिकार “- ३१ 


भूयेत्येणामिगदा जीवाजीवा य पुणएंपावं चे। 
आसवसंवरणिज्जंरबंधो मोक्‍्खों य सम्मचं ॥ १३ ॥ 


भूतार्थेनामिगता जीवाजीबो च पृण्यपाप॑ च। 
आखवसंधरनिजरा बंधो मोक्षथ् सम्यक्त्वम || १३ ॥ 


अमूनि हि जीवादीनि मवतत्तानि भूतार्थेनांभिगतानि सम्पम्दशेन संपर्त 
एवं; अमीए तीर्थप्रद्नचिनिमित्तमभूताथनयेन व्यपदिश्यमानेषु जीवाजीवपुण्यपापास्धब- 
संबरनिर्भराबंधमोक्षकक्षणेषु नवतस्वेप्वेकत्यध्योतिना भूताथनयेनेकत्थमुपानीय शुद्ध 
नयत्वेन व्यवस्थापितस्यात्मनोनुभूतेरास्मंस्यथातिलक्षणायाः संपद्यमानत्वात्‌ । . तम्र 
विकार्यविकाएफोमयं पृण्यं तथा पापम्‌ , आखाव्यास्ावकोमयमास्॒व३, संवार्य संवारकोभर्य 





भावार्थ:--नबतत्त्वोंमें श्राप्त हुआ 'आत्मा अनेकरूप दिखाई देता है; दि उसका 
मिन्न स्वरूप विचार किया जाये तो बह अपनी चेतन्यचसत्कारमात्र ज्योतिको नहीं 
छोड़ता। ७। 
इसम्रकार ही झुछ्धनयसे जानन। सो सम्यक्त्व है, यह सून्रकार इस गाथामें कहते हैं:--- 
गाथा १३ 


अन्वयायथ:--[ भूतायेन प्रभिगता: ] भूतार्थ तयसे ज्ञात [जीवाजोबों ]। 
जीव, प्रजीव [ तर] भोर [ प्रुण्यपापं | पुण्य, पाप [ व ] तथा [ अल्लवसंबर- 
मिर्जेराः ] आखस्रवं, संवर, निजेरा [ बंधः ] बअच्च [च] और [ सोक्षः ] मोक्ष 
[ सम्पबंत्वम्‌:]-यह नंव॑ तत्त्व सम्यक्‍त्व हैं । 


दीकाः--यद जीवादि नवेत्व भृतार्थ नयसे जाने हुवे सम्यस्दशन ही है (-यह नियम 

कहा ); क्योंकि तीथेकी ( व्यवद्दार धर्मकी ) प्रबृत्तिके लिये अभूतार्थ ( व्यवहार ) नयसे कहा 
“जाता है ऐसे नवतच्व--जिसके लक्षण जीव, अजीव, पुण्य, पाप, आख्रव, संवर, निर्यरा, वन्‍्ध 
और मोक्ष हैं--उनमें एकत्व प्रगट करनेवाले भूतार्यनयसे एकत्व ग्राप्त करके, झुद्धनयरूपसे 
स्थापित आत्मोकी अनुसूति--जिसका लक्षण आत्मख्याति है-बह आ्राप्त होती है ( शुद्धनयसे 
नवतत्वोंको. जाननेसे आत्माकी अल॒ुभूति होती है, इस हेतुसे यह नियम कहा है। ) वहाँ, 
बिकारी होने योग्य और विकार करनेदाला-दोनों पुण्य हैं तथा दोनों पाप हैं, आखब होने 


भूतार्थसे जाने अजीब जीव, पुण्य पाप रु निर्जरा । 
आखब संवर घंध उक्ति, ये हि समकित जानना ॥ १३ ॥! 


३७ -- समयसार -- 


सम्परदशनमेतदेव नियप्रादात्मा च ताबानयँ 
तन्मुक्त्वा मग्रतत्वपततिमिमामात्मायमेकोस्तु न! ॥ 5 | 
# अनुष्टुम # 
अतः शुद्धनयायर् प्रत्यग्ज्योतिभ्रकास्ति तत्‌ | 
' नवतत्त्गगतत्वेषि यदेकरत्व॑ न मुंचति ॥ ७ ॥ 





नियम नहीं रहता । झुद्धनयक्की सीमा तक पहुँचने पर व्यमिचार नहीं रहता इसलिये नियम- 
रूप है, शुद्धनयका विषयभूत आत्मा पूर्ण ज्ञानथन है--सर्व लोकालोकको जाननेवाला ज्ञान- 
स्रकूप है। ऐसे आत्माका श्रद्धानहप सम्यरुदशेन है। यह कहीं प्रथक्‌ पदार्थ नहीं हैः 
--आत्माका ही परिणाम है, इसलिये आत्मा ही है। अतः जो सम्यकदशन है. सो आत्मा है; 
अन्य नहीं | 
यहाँ इतना विशेष समझना चाहिये कि जो नय है. सो श्रुतप्रमाणका अंश दहै। इस- 
हिये शुद्धनय भी श्रुतप्रमाण॒का ही अंश हुवा। श्रुतप्रमाण परोक्ष प्रमाण है; क्योंकि वरतुकों 
मर्वेतफे आगमके वचनसे जाना है; इसलिये यह झुद्धनय सर्वद्रब्योसे भिन्न, आत्माकी 
प्योयोमें ध्याप्त, पूर्ण चेतन्य केबलज्ञानरूप-सर्व लोकालोककों जाननेवाले, असाधारण 
चैतन्यधर्मक़ो परोक्ष दिखाता है। यह व्यवहारी छद्मरथ जीव आगमको प्रमाण करके 
शुद्धनयमे दिखाये गये पूरे आत्माका श्रद्धान करे सो वह श्रद्धान निश्चय सम्यरूद्शन है। 
जबतक फेबल व्यवद्ास्नयके विपयभूत जीवादिक भेदरूप तस्थोंका ही श्रद्धान रहता है तबतक 
सिश्रय सम्यक्दशन नहीं होता ! इसलिये आचार्य कहते हैं कि इन नवतर्वोंकी संतति ( परि- 
पाटी ) को छोड़कर शुद्धनथका विषयभूत एक आत्मा ही हमें प्राप्त हो; हम दूसरा ढल्ल नहीं 
चाहते | यद्द वीतगग अवस्याऊी प्रायता है, कोई नयपत्ष नहीं है। यदि सर्वथा नयोंका पत्त- 
पात ही हुआ फरे तो मिथ्याल्व ही है। 
यहाँ कोई प्रश्न करता है कि-आत्मा चैतन्य है; मात्र इतना ही अनुभवर्म आये तो 
इतनी श्रद्धा सम्यकदर्शन है या नहीं ? उसका समाधान यह दहैः-मास्तिकोंको छोड़कर सभी 
मनबाले आस्माकों चैतस्थमात्र माने हैं; यदि इतनी दी श्रद्धाकों सम्यकृदर्शन कद्दा जाये 
सो सबझो सम्यकत् सिद्ध हो जायेगा, इसलिये सर्वश्की चाशीमें औैसा सम्पूर्ण आत्माका स्प- 
रूप पा है पैसा धदान दोनेसे ही निश्चय सम्यवत्व द्वोता दै। ऐसा सममना चादिये ॥ ४ ॥ 
जब, दोकाफार-आचाये निम्नलिग्ित श्छोकमें यह कद्ते है. कि-'तत्पश्चात्‌ शद्धसयके 
आधीन; मद इस्येसि भिन्न, आत्मम्योति प्रगट द्वो जाती है 


-+तेलआत्‌ शुद्धनयफे आपीन जो मिन्न आस्ज्योति है. बाद प्गट होती है कि 
को नपतस्‍्पो्म पाय होने पर भी अपने एकलको नहीं छोड़वी। * 


“- जीव अज्ञीव अधिकार -+ श्१्‌ 
' भूयेस्थेणामिंगदा जीवाजीवा य पुएणंपावं थे 
शासवसंवर्रणज्जरबंधो मोकखो य सम्मत्त ॥ १३ ॥ 


भूताथेनामिगता जीवाजीबी च पुण्यपापं च | 
आसवसंवरनिजरा बंधो मोक्षथ सम्पक्वम्‌ || १३ ॥ 


अमृनि हि जीवादीनि नवतत्तानि भूतार्थेनांमिगतानि सम्प्दशन संपर्ंत 
एव, अमीषु तीर्थप्रश्नचिनिमिचमभूताथनयेन व्यपदिश्यमानेषु जीवाजीवपुण्यपापासव- 
संबरनिजराषंधमोक्षलक्षणेषु नवतलेष्वेकतधोतिना भूताथनयेनेकत्वस॒पानीय शुद्ध- 
नयत्वेन व्यवस्थापितस्यात्मनोलुभ्तेरात्मंख्यातिरक्षणाया! संपद्यमानत्वात्‌ | . तत्र 
_'विकार्यविकारकोमर्य पुण्यं तथा पापम्‌, आखाव्याश्चावकीमयमाल्षव:, संव्यसंवारकोभर्य 





भावार्थ:--नवतत्त्वोंमें आ्राप्त हुआ 'आत्मा अनेकरूप दिखाई देता है यदि उसका 
पिन्न स्वरूप विचार किया जाये तो वह अपनी चैतन्यचमत्कारमात्र ज्योतिकों नहीं 
छोड़ता | ७। ५ बी 
इसप्रकार ही झुद्दनयसे जानना सो सम्यकत्व है यह सून्रकार इस ग़ाधामें कहते हैं:--.. 
गाथा १३ 2 


प्रन्थयाथें:--[ भूतार्थेत भ्रभिगता: ] भूतार्थ नयसे ज्ञोत॑ [-जीवाजीबो ] 
जीव, श्रजीव [ च ] और [ प्रुण्यपापं ] पुण्य, पाप [| नर ] तथा [ श्राल्नवसंवर- 
निरजराः ] आख्रव, संवर, तिर्जेरा [ बंधः ] बच्च [च] और [ सोक्षः ] मोक्ष 
[ सम्धक्ट्वस्‌ ]-यह नव तत्त्व सम्यकत्व हैँ । 


टीकाः--यह जीवादि नवतत्त्व भूतार्थ नयसे जाने हुवे सम्यग्दशन ही है (-यह नियम 

कहा ); क्योंकि तीथेकी ( व्यवहार धर्मंकी ) अद्ृत्तिके लिये अभूताथ्थे ( व्यवद्दार ) नयसे कहा 
“जाता है ऐसे नवतत््व--जिनके लक्षण जीव, अजीव, पुण्य, पाप, आख्रव, संबर, निजेर, बन्‍्ध 
और मोक्ष हैं--उनमें एकत्व प्रगठ करनेवाले भूतार्थनयसे एकत्व प्राप्त करके, शुद्धनयरूपसे 
स्थापित आत्मेकी अनुभूति--जिसका लक्षण आत्मख्याति है-वह प्राप्त द्ोतों है ( श॒द्धनयसे 
सबतस्वोंको जाननेसे आत्माकी अतुभूति होती है। इस हेतुसे यह नियम कहा है । ) वहाँ, 
बिकारी होने योग्य और विकार करनेवाला--ोनों पुण्य हैं तथा दोनों पाप हैं, आखव होने 

अप >> ननननना+ न नतननाप टन नल 5 रु 


भतार्थसे जाने अज्जीव जीव, पुण्य पाप हू निर्गरा । 
आ्र॒व संवर बंध मुक्ति, ये हि समकित जानना ॥-१३ ॥ 


डे _ समयसार “- 


सम्पस्दशनमेतदेव नियमादात्मा थे तावानयं 
तन्मुस्त्वा नव॒तत्तसंततिमिमामात्मायमेकोस्तु नः || $ ॥ 
' # अनुष्डुम्‌ # 
अतः शुद्धनयापत्त प्रत्यग्ज्योतिग्रकास्ति ततू ! 
, नवतत्यग॒तत्वेषि यदेकले न मुंचति ॥ ७ ॥ 


नियम नहीं रहता | शुद्धभयक्री सीमा तक पहुँचने पर व्यभिचार नहीं रहता इसलिये नियम- 
रूप है, शुद्धनयका विपयभूत आत्मा पूर्ण ज्ञानघन है--सर्व लोकालोककों जाननेवाला ज्ञान" 
सरूप है। ऐसे आत्माका भ्रद्धाररूप सम्यरुदर्शन है। यह कहीं प्रथक्‌ पदाये नहीं दै 
--आत्माका ही परिणाम है। इसलिये जात्मा ही है। जठः जो सम्यक्दृर्शन है. सो आत्मा है; 
अन्य नहीं । ; 
यहाँ इतना विरोप समता चाहिये कि जो नय है सो श्रुतप्रमाएका अंश दै। इस 
लिये घुद्धनय भी श्रुत्प्रमाणका ही अंश हुवा। शुवप्रमाण परोक्ष ममाण है, क्योंकि वखुको 
मर्वज्षक आगमके बचनले जाना है; इसलिये यह झुद्धनव स्वे्रव्योंसे भिन्न; आत्माकी 
सर्व पर्योयो्म व्याप्त, पूर्ण चैतन्य केवलब्नानरूप-सर्वे लोकालोककों जाननेवाले, असाधारण 
चैतन्यपर्कों परोत्त दिखाता है। यह व्यवहारी छुदुमत्थ जीप आगमकों प्रमाण करके 
शुद्धनयसे दिखाये गये पूर्ण आत्माका श्रद्धान करे सो वह ध्रद्धान निश्चय सम्यकूदर्शन है। 
जबतक केवल व्यवह्ास्नयक्रे विषयभूत जीवादिक मेदरूप तत्वोंका ही श्रद्धात रहता है तथतक 
निश्चय सम्यकदर्शन नहीं द्ोता । इसलिये आचार्य कहते हैं कि इन नवतच्बोंकी संतति ( परिं- 
पादी ) को छोड़कर शुद्धनयका विषयभूत एक आत्मा ही इसे प्राप्त हो; हम दूसरा कछ् नहीं 
चाहते । यह बीतराग अवस्थाकी प्रार्थना है, कोई नयपक्ष नहीं है। यदि सर्वया नयोंका पशु" 
पात ही हुआ फरे सो मिथ्याल हो है। 
यहाँ फोई प्रश्न करता है कि-- आत्मा चैतन्य है, मात्र इतना ही अवभवमें आये तो 
इतनी श्रद्धा सम्यक्दशन दै या नहीं १ उसका समाधान यह दैः- नास्तिकोंकों छोड़कर सभी 
मनवालि आत्माको चैतस्यवाध मानते हैं; यदि इतनी दी श्रद्धाकों सम्यझूद्शन कहा जाये 
सो सबको सम्यकत्य मिद्ध द्वो जायेगा, इसलिये सर्वन्ञकी बाणीमें जैसा सम्पूर्ण भात्माका स्व* 
रूप पदा है थमा श्रद्धान द्वोनेसे ही निश्चय सम्यक्‍स्व दोता है। ऐसा सममना घाहिये ॥ ६॥ 
आम टीफाकार-आचार्य निम्नलिखित झोकमें यह कहते हैं. कि-'तत्पआ्रात्‌ शुद्धनयके 
आधीन, सर्य दच्यसि मिन्न, आत्मज्योति प्रयट दो छाती है?:-- , 
हा प्रपे:--तसशआत शुद्धनयके आधीन लो भिन्न आत्मज्योति है बह प्रगट द्लोती है फ्रि 
जो शवतर्परोंमें प्रात होने पर सी अपने एकल नहीं छोद़ती | 





+- जीव अबीबव अधिकार “- ड्३्‌ 
भभृंतायोनि । ततो5मीष्यपि नव॑तस्वेषु भूताथेनयेनेंको जीव एवं अधोतते । एवमसा- 
वेकल्वेन धोतेमानः शुद्धनंयत्वेनानुभूयत एवं । या खनुभूति! सात्मरूपातिरेवात्म- 
-ख्यातिस्तु सम्यग्द्शनमेव । इति समरतमेव निरबधस्‌ । 

; # मालिनी # 

चिरमिति नत्रतत्त्च्छन्नमुन्नीयमार्न 

कनकमित्र निमस्नं वणमालाकलापे । 

अथ सततविवित्ती दृश्यतामेकरूप॑ 

प्रतिपदमिदमात्मज्योतिरुधोतमानम्‌ ॥| ८ || 





भात्र प्रकाशरूप श्रगट हो रहा है, इसके अतिरिक्त भिन्न भिन्न नवतत्त्व कुछ भी दिखाई नहीं 
देते | जबतक इसप्रकार जीब तत्वकी जानकारी जीवको नहीं है. तबतक वह व्यवहारदष्टि है, 
' भिन्न भिन्न सबतत्वोंको मानता है| जीव-पुद््‌गलकी बंधप्यौयरूप हृष्टिसे यह पदार्थ मिन्न सित्न 
दिखाई देते हैं; किन्तु जब शुद्धनयले जीब-पुद्ूगलका निज स्वरूप भिन्न भिन्न देखा जाये तब वे 
पुण्य; पापादि सात तत्व कुछ भी बसु नहीं हैं; बे निमित्त नेमित्तिक भावसे हुए थे इसलिये जब 
बह निमित्त-नैमित्तिकमाव मिट गया तब जीव, पुदुगल भिन्न भिन्न होनेसे अन्य कोई बर्तु 
(पदार्थ ) सिद्ध नहीं हो सकती। वस्तु तो द्रव्य है, और द्रव्यका निजभाव द्रव्यके साथ ही 
रहता है तथा निमित्त-नेमित्तिक भावका अभाव ही होता है, इसलिये शुद्धनयसे जीवको 
जाननेसे ही सम्यकृदशनकी आप्ति हो सकती है। जबतक भिन्न भिन्न नव पदार्थोकों जाने, 
और शुद्धनयसे आत्माको न जाने तबतक प्योयबुद्धि है | 


यहाँ, इस अर्थका कलशरूप काव्य कहते हैं:-- 


अर्थ:---इस प्रकार नव तत्त्वोंमें बहुत समयसे छिपी हुईं यह आत्मज्योति शुद्धनयसे 
बाहर निकालकर प्रगट की गई है, जैसे वर्णोके समूहमें छिपे हुए एकाकार स्वकों बाहर 
निकालते हैं | इसलिये अब हे भव्य जीवों! इसे सदा अन्य द्रव्योंसे तथा उनसे होनेवाले 
नेमित्तिक भांबोंसे भिन्न, एकरूप देखो । यह (ज्योति ), पद पद पर अथीत्‌ अल्यपेक पयोयमें 
एकरूप चित्वमत्कास्माव उ्द्योतमान है। 


भावार्थे:--यह आत्मा सर्व अवस्थाओंसें विविध रूपसे दिखाई देता था, उसे गुर 
लयने ऐेक चैतन्य-चमत्कासमात्र दिखाया है; इसलिये अब उसे सद्या एकवार ही अवुभव 


करो, पर्यीयबुद्धिका एकान्त मत रखो-- ऐसा श्री गुरुओंका उपदेश है ॥ ८ ॥ 
भ्‌ 


द्ैष _- समंयसार +- 


सब्र), निर्मम निर्जरकोम् मिजेरा, बंध्ययंपकोमय बंध।, मोच्यमोचकोमर्य मोक्ष 
स्वयमेकस्य पुण्यपापाद्बसंवरनिजरामंधमोक्षाजुपपतते! ! तदुभय॑ च जीवाजीवाबिति 
बहिदेशया नवतत्तान्यपूनि जीवपुद्गलयोरनादिवंधपयायप्रुपेस्येकत्वेनाइुभूयमानताय 
भूताथानि, अथ चैंकजीवदृव्यस्वमावप्पेत्यालभूयमानवायामशूताथानि ! ततो$मीए 
नव॒तसेए भूवार्थनग्रेमेकी जीव एवं प्रद्योत्ते | तथांतर्रटया ज्ञायकी भावों जीबी 
ज्ीवस्प विकारहेतुतजीव! । क्ेवलेजीयबिकाराथ पुण्यपापालमयसंवरनिजजरापन्धमोत्त- 
रुप्तणा), फेबलाजीवविकारहेतवः पुण्यपापास्नवसंवरनिर्जरावन्धमोक्षा इति | नवत्ता- 
न्यमृून्पपि जीवद्रव्यस्लभावमपोष् स्वपरपनत्य यैकद्रव्यपर्यायत्वेनानुभूयमार्नतायां भूता- 
भोनि, मय थे सकतलकालमेयास्खलंतमेक जीवद्रव्यस्वमावमरपेत्यानुभूषमानतापा- 
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योग्य और आखब फरनेबाला-दोनों आसय हैं, संवररूप होने योग्य ( सेवा ) और संवा 
फरनेयाला ( संबारक )--दोनों संबर हैं, निर्बरा होनेके योग्य और निर्मा! फरनेवाला-दोनों 
निर्नरा हँ। यन्पनेऊे योग्य और वन्धन करनेवाला--दोनों बन्ध हैं, और मोज्ञ होने योग्य तथा 
भोत्त फरनेवाला-दोनों मोद्ष हैं। क्योंकि एकके ही अपने आप पुस्य, पाप, आख्व, सब, 
निर्जरा, यन्‍्य, मोत्फी उपपत्ति ( सिद्धि ) नहीं बनती । थे दोनों छीय और अजीप हैं ( अर्थात्‌ 
उन दोमेंसे एफ जीव है और दूसरा अजीव ) | 
पाथ ( स्यूल ) दृष्टिसे देया जाये तो:--जीव-पुद्गलकी जनादि वन्धपंयोयके समीप 
जारर एफरूपसे अनुभव करने पर यह नवतच्च भूवार्व हैं; सत्यार्थ हैं और एक जीवद्ब्यफे 
स्थमायडे समीप जार अनुभत्र करनेपर ये अमूतार्य हैं, असत्याय हैं; (बे जीवे एकाकाए 
स्यट परे नदी दे, ) इसलिये इन नथ द्तोंमें भूतार्द नये एक जीव ही अ्रकाशमान दै। इसी- 
प्रभार अत्वर्ड ऐसे देखा जाये तो-शायक भाव जीय दै और जीवके विकारका देतु अजीब दे; 
और पुण्य, पाप, आम, संरए, नि, बन्ध तथा मोक्ष जिनके खक्ेण हैं. ऐसे फेबल जीवफे 
विशार दें भीर पुरुष, पाप, आसव, संबर, निर्मेस) बन्‍्य तथा मोक्ष-यें पिफारदेयु फेबल अजीय 
हैं। ऐसे यद भय शर्त, जीयटब्यफे स्यभावकों छोड़कर) स्पयं और पर जिसके कारण दि ऐसे 
एक द्रम्पडी पर्योयोद्ठ रुपमें अनुमय फरनेपर भूताय हैं और सर्व पालरमे अरारलित' एक 
शुगदप्यक स्वमायध समीप जाझर अनुमप फरनेपर ये अयथूताय ै-भसत्यार्ई हैं । 
देसतिये इन शरपो्े भूगां मयसे शक जीय ही प्रकाशमान है। हसप्रकार यह। एफल्यक्पमें 
प्रशशित होता हुआ शुद्धनयरूपसे अनुमय डिया जाता है। जौर जो यह झअनुभूति £ सो 
आया पद ( आाग्माओ पदियान) ही दे। और जो आत्यस्साति दे से सम्परदरशन ही है । 
इशशाए यद सईद कुपन निरोप हैं--घाया रदिल है । 


भाषाबे:--इस गन हरपोमि, शुद्दनयरी देग्ग जापे वो जोष दी एफ चेतस्य-धमरार 


+-- जीव अनीव अधिकार »- श्३्‌ 


ममृतार्थानि । ततो5मीष्यपि नवेतत्वेषु भूताथनयेनेको जीव एवं अद्योतते । एयमसा- 
घेकत्वेन धोतमानः शुद्धन॑यत्वेनानुभूयत एवं । या त्वनुभूति! सात्मख्यातिरेवात्म- 
-ख्यातिस्तु सम्पः्दर्शनमेव । इति समस्तमेव निरबधम्‌ | . * 
कक # मालिनी # 

विरमिति नव॒तत््वच्छन्षयुन्नीयमान 

कनकमित्र निमस्न॑ बणमालाकलापे । 

अथ सततविविक्त दृश्यतामेकरूप॑ 

प्रतिपद्‌मिदमात्मज्योतिरुधोतमानम्‌ ॥ ८ ॥ 





मात्र प्रकाशरूप श्र॒गट हो रहा है, इसके अतिरिक्त भिन्न भिन्न नवतत्त्व कुछ भी दिखाई नहीं 
देंते। जबतक इसप्रकार जीब तत्वकी जानकारी जीवको नहीं है. तबतक वह व्यवहारद्ष्टि है, 
भिन्न सिन्न नवतत्त्वोंको मानता है। जीव-पुद्गलकी चंधपयौयरूप दृष्टिसे यह पदार्थ भिन्न भिन्न 
दिखाई देते हैं; किन्तु जब शुद्धनयसे जीब-पुद्गलका निज स्वरूप भिन्न भिन्न देखा जाये तब वे 
पुरय; पापादि सात ठत्त्व छुछ भी चर्तु नहीं हैं; वे निमि्त नेमित्तिक भावसे हुए थे इसलिये. जब 
बह लिसित्त-नेमित्तिकभाव सिट गया तब जीब; पुदूगल भिन्न भिन्न होनेसे अन्य कोई बरतु 
( पदार्थ ) सिद्ध: नहीं हो सकती। वस्तु तो द्रव्य है, और द्रव्यका निजभाव द्रव्यके साथ ही 
रहता है. तथा निमित्त-नेमित्तिक भावका अभाव ही होता है, इसलिये शुद्धनयसे जीवको 
जाननेसे ही सम्यकृदर्शनकी प्राप्ति हों सकती है। जबतक भिन्न भिन्न नव पदार्थोको जाने, 
और शुद्धनयसे आत्माकों न जाने तबतक पर्यायबुद्धि है । 
यहाँ, इस अर्थका कलशरूप काव्य कहते हैं;-- 


श्र्थ:---इस प्रकार नव तत्वोंमें बहुत समयसे छिपी हुई यह आत्मज्योति शुद्धनयसे 
बाहर निकालकर अ्रगट की गई है, जैसे वर्णोंके समूहमें छिपे हुए एकाकार स्वरको बाहर 
निकालते हैं। इसलिये अब दे भव्य जीवों! इसे सदा अन्य द्रव्योंसे तथा उनसे होनेवाले 
चेमित्तिक भावोंसे भिन्न, एकरूप देखो | यह (ज्योति ), पद पद पर अथौत्‌ प्रत्येक पर्याय 
एकरूप चित्वमत्कास्मात्र उद्योतमान है । 


भावार्थे:--यह आत्मा सबे अवस्वाओंमें विविध रूपसे दिखाई देता था, डे झुद्ध 
नयते ऐक चेतन्य-चमत्कारमात्र दिखाया है; इसलिये अब उसे सदा एकवार ही अजुभव 
करो, प्योयबुद्धिका एकास्त सत रखो-- ऐसा श्री गुरुओंका उपदेश है ॥ ८॥ 
भू 


ञ्ए +- समयसार -- 


अयैवमेकत्वेन धोवमानस्यात्मदो5धियमोपायाः भ्रमाणनयनिक्षेपाः ये ते 
सन्वभूवार्याल्तेपप्पपमेक एवं भूवायः । प्रमाणे तजरोष्ष प्रत्यक्ष च। क्रोषाचातु 
पाचपरद्वारेण प्रवर्चमान परोक्ष॑ केवलात्मग्रत्िनियतत्वेन अवर्षेमा् प्रत्यक्ष चे। तहु- 
भयमपि प्रमाद्प्रमाणप्रमेपभेद स्पातु पूयमानतायां शृतार्थ मृअथ च व्युदस्ततम सतमेदे क- 
जीवस्वभावस्यानुभूयमानतायामभूतार्यम्‌ । नयस्तु द्रव्यार्थिकः पर्यायार्थिकथ | तत्र 





दोका:--अव, जैसे नवतत्तोमं एक जीवको ही ज्ञानना भूता्थ कहा है उसी प्रकाए, 
एकरूपस्ते प्रकाशमान आत्माके अधियमके उपाय जो प्रमाण, नय, नित्तेष हैं वे भी निश्ययसे 
अमूतार्य हैं, उनमें भी यह आत्मा एक ही भूतार्थ है ( क्योंकि ज्षेय और बचनके भेदोंसे 
प्रमाणारि अनेक भेदरूप द्वोते हैं.) | उनमेंसे पहले, प्रमाण दो प्रकारके हैं--परोक्त और प्रत्यक्ष। 
*उपात्त और *अगुपात्त पर ( पदार्थों ) द्वारा प्रवर्त वह परोक्ष है और केवल आत्माते ही 
प्रतिनिश्चितरुपसे प्रवृत्ति फरे सो प्रत्यक् है। ( प्रसाण ज्ञान है। वह ज्ञान पाँच प्रकारका रै-- 
मति, शुत, अवधि, मनःपयय और फेवल | उनमेंसे मति और श्रुतज्ञान परोक्त हैं, अवधि और 
मन:पर्ययतान विकल-अप्लत्त हैं. और फेबलज्ञान सकल-अत्यक् है। इसलिये यह दो प्रकार 
प्रमाण हैं। ) मे दोनों प्रमाता। प्रमाण, प्रमेयके भेदफा अनुभव करनेपर तो भूताये हैं, सत्यार्य 


हैं, और जिसमें स्वभेद गौण हो गये हैं ऐसे एक लीवके स्थमावका अनुभव फरनेपर ये 
अमूताय हैं, भमत्याद हैं। 


नय हो प्रफारके पैं--दश्यार्यिक और प्योयार्मिक; वहों द्रब्य-पर्यायस्‍्वरूप पर्तुर्म 
द्रब्थरा गुस्यतासे अनुभव कराये सो ट्रव्यार्थिक नय है और पर्योयकां मुप्यतासे अनुभव कराये 
रो पर्याया्यिस नय है । यद दोनों सय द्रव्य और पर्यायका पयोयसे ( भेदसे, झमसे ) अनुभव 
फाने पर गो मूताय हैं, साया है, और द्रव्य तथा पर्योय दोनोसे अनालिंगित ( आलिंगन 


री किया दुआ ) शुद्धघणुमातर जीयके ( चैनन्यगात्र ) स्यभावक्रा अनुभव करमनेपर ये अभूतायय 
हैं, शगत्याय है । 


निशेषरे चार गेद एै--जाग, स्थापना, दव्य और भाव । बसुमें जो गुण न दो उस 
सुणडे सामसे ( स्यपएक लिये ) पर्दुफी संज्ञा करना सो नाम नित्षेप ऐ। प्यद पह हू 
इंगपशार भस्य बापुमें भत्य बरपुका प्रतिनिधित्य स्थावित करना (-प्रतिसारूप स्थापन करना ) 
शे। ल्याबगा निऐेष है। बर्लेघागले अन्‍्द अपोग अतीत अथवा अतागत पयोगते पछुडो 


क++++++त__++_........ 
१६ शरगात ८ूदाण्ण । ( १7२, बढ छा उपात्त पर दराष है। ) 
3. घदुाएा «*घशाण ॥ ( इडाए, इपरेध दावाहि धदुगात पर पदर्ष है। ) 


-- जीव अजीव अधिकार -- देश 


द्रब्यपर्यायात्मके वस्तुनि द्रव्य मुरूयतयानुभावयतीति द्रव्याथिकः, पर्याय मुखुय- 
तयानुभावयतीति पर्यायार्थिक: | तदुभयमपि द्रव्यपर्याययों: पर्यायेणानुभूयमानतायां 
भूत्ाथमू, अथ च्‌ द्रब्यपर्योयानालीदशुद्धवस्तुमात्रजीवस्वमावस्पातु भुयमानताया- 
मधूताथथम्‌ ! निलेेपस्तु नाम स्थापना द्रब्यं भावश्व । तत्रातदूपुणे वस्तुनि संज्ञाकरणं 
नाम | सोयमित्यन्यत्र प्रतिनिधिव्यवस्थापन स्थापना । वर्त्तमानतत्पर्यायादन्यदू 
द्रव्यम्‌ । बत्तेमानतत्पर्यायों भाव | तच्तुष्टय॑ स्वस्व॒रक्षणवैलक्षण्येनानुभूयमानतायां 
भूताथम्‌, अथ च निर्विलक्षणस्व॒लक्षणेकजीबस्पभंवस्पानुभूयमानतायामभूतार्थस्‌ । 
अथैवममीषु प्रमाणनयनिक्तेपेषु भूताथेस्वेनेकी जीव एवं प्रथोतते । 
# सालिनी # 
उदयाते न नयश्रीरस्तमेति प्रमाण 
क्चिदपि च ने विज्यो याति निश्षेपचक्रम्‌ । 


वर्तमानमें कहना सो द्रव्य .निक्षेप है। वर्तमान पर्यीयसे वस्तुको वर्तेमानमें कहना सो भाव 
निक्षेप है। इन चारों नि्ञेपोंका अपने अपने लक्षणमेदसे ( विलक्षणरूपसे--भिन्न भिन्न रूपसे) 
अनुभव किये जानेपर बे भूताथ हैं, सत्यार्थ हैं. और भिन्न लक्षणसे रहित एक अपने चैतन्य- 
लक्षणरूप जीवस्वभावका अनुभव करलेपर बे घारों ही अभूताथ हैं, असत्या्थ हैं । इसप्रकार इस 
प्रमाण-नय-निष्षेपोर्मे भूतार्थरूपसे एक जीच ही प्रकाशमान है। 
भावार्थ:--इन प्रमाण, नय, निज्षेपोंका विस्तारसे कथन तदूविषयक ग्रस्थोंसे जानना 
चाहिये; उनसे द्रव्यपयोयस्वरूप वस्तुकी सिद्धि होती है। वे साधक अवस्थामें तो सत्यार्थ ही 
हैं क्योंकि वे ज्ञानके ही विशेष हैं। उनके बिना बस्तुकों चाहे जैसे साधा जाये तो विपर्यय हो 
जाता है। अवस्थानुसार व्यवहास्के अभाव फी तीन रीतियाँ हैं : प्रथम अवस्थामें प्रमाणादिसे -- 
यथार्थ वस्तुको जानकर ज्ञान-श्रद्धानकी सिद्धि करना; ज्ञान-श्रद्धालके सिद्ध होनेपर श्रद्धानके 
लिये प्रमाशादिकी कोई आवश्यक्ता नहीं है। किन्तु अब यह दूसरी अवस्था प्रमाणदिके 
आलम्बनसे विशेष ज्ञान होता है. और राग-हेष-मोहकमेका सर्वथा असावरूप यथाख्यात 
चारित्र प्रयठ होता है; उससे केवलज्ञानकी प्राप्ति होती है | केवलज्ञान होनेके पश्चात्‌ प्रभाणा-. 
दिका आलम्बन नहीं रहता। तत्मश्नात्‌ तोसरी साक्षात्‌ सिद्ध अबस्था हैं; वहाँ भी कोई 
आए्म्बन नहीं है । इसप्रकार सिद्ध अबस्थामें प्रभाण-नय-मिक्षेपका अभाव ही है। 
इस अर्थका कलझरूप श्लोक कहते हैं-- 
हु भ्रथे:---आचार्य झुद्धनयका अनुभव करके कहते हैं कि--इन समस्त भेदोंको गौश- 
कंस्तेबाला जो शुरूनयका विषयभूत चेंतन्‍्य-चमत्कारमाज्र तेज:पुल् आत्मा है,- उसका अलुभव 





३६ «“ समयसार “+ 


किमपरमभिदध्मों धाम्नि सर्वेकपेडरिसि- 
ब्नुभवमुपयाते भाति ने द्वेतमेव ॥ ९ ॥ 
# उपजाति # 
आत्मसभाव॑ परभावभिनर- 
मापूर्णनाय॑तविध्ुक्तमेकम्‌ | 
होनेपर नयोंकी लक्ष्मी उद्त नहीं होदी, प्रमाण अस्त हो जाता है और निद्षेपोंका समूह कहाँ 


चला जाता है सो हम नहीं क्षानते। इससे अधिक क्या कहें. १ हद ही प्रतिभासित नहीं 
होता। 





भावार्:--- भेदको अत्यन्त गौण करके कह्दा है कि--प्रमाण, नयादि भेदकी तो बात 
ही क्या शुद्ध अनुभवके होनेपर होठ ही भासित नहीं होता, एकाकार विन्मात्र ही दिखाई 
देता है। 
यहाँ विज्ञानादतबादी तथा वेदान्ती कहते हैं कि--अन्तर्में परमा्थरूप तो अद्दे तका ही 
अनुभव हुआ। यही हमारा सठ है; इसमें आपने विरीप क्या कहा $ इसका उत्तरा--तुम्दारे 
मत्मे सर्वथा अद्गौत माना जाता है । यदि सर्वया जद्वै द माना जाये तो बाह्य बस्तुका अभाव ही 
हो जाये, और ऐसा अभाव तो प्रत्यक्ष विरुद्ध है। हमारे मत नयविवक्षा है. जो कि बाद्मवखुका 
लोप नहीं करती । जब शुद्ध अनुभवसे विकल्प मिट जाता है. तब आत्मा परमानन्दको प्राप्त 
होता है इसलिये जनुभव फरानेके लिये यह कहा है कि--/शुद्ध अठुभवमें द्वेत भासित नहीं 
दवोता ।” थदि बाह्य बस्तुका शोप किया जाये तो आत्माका भी लोप द्वो जायेगा और शूल्यवादका 
प्रसंग आयेगा। इसलिये जैसा दुम कहते हो उसप्रकारसे वस्तुख्वरूपकी सिद्धि नहीं दो 
सकती और बालुखरूपकी यथार्थ श्रदफे बिना जो शुद्ध अवुभव किया जाता है बह भी 
परिध्यारुप है। शत्यका प्रसंग होनेसे तुम्दार अजुभव भी आकाश-छुसुमके अनुभवके 
समान है । ६। 
आगे शुद्वनयडा उदय द्वोता है उसकी सूचनारूप श्लोक कहते हैं:-- 
भ्रएे:---धुद्धनय आत्मस्वभावकों प्रगट करता हुआ उदयरूप होता है । यह आत्म- 
स्वभाषकों परदस्य, परद्रव्यकफे भाव तथा परद्रत्यहे निमित्तसे द्ोनेवाले अपने विभाव-ऐसे 
दरमायोसे भिन्न प्रगट फरता हे। और यह, आत्मस्थभाव सम्पूर्णरूपसे पूर्ण हैं-समस्त 
लोकाजोकफा ज्ञाता द्ैे-ऐसा प्रगट फरता हैं; ( क्योंकि झानमें भेद कर्म संग्रोगते 
हैं, घदनपमें फर्म गौय हैँ । ) भीर यह, आत्मत्वभावकों आदि अन्‍्तसे रद्दित प्रगद फरता 
६ अर्थात्‌ झिसी सादिसे लेकर जो फिसीसे उत्पन्न नद्दीं किया गया, और फमी भी फिसीति 
पिला दिलाश नही! ऐोजा, ऐप़ो पारिषातिक भावकी प्रयट फरता दे। ) और चह+ 


-- जीव अजीव अधिकार -- १७ 
बिलीनसंकल्पविकल्पजार 
प्रकाशयन शुद्धनयोभ्युदेति || १० ॥ 
जो पस्स॒दि अपाणं, अबद्धपृद्ट'| अशएएयं शियद। 
अविसेसमसंजुत्त त॑ सुद्धणयं वियाणीहि ॥१४॥ 
ये; पश्यति आत्मानम्‌ अवद्धस्पष्टमनन्‍्य्क नियतम्‌। 
अविशेषमपंयुक्ते त॑ शुद्धनय॑ विजानीहि ॥ १४ ॥ 
या खल्ववद्धरपणटस्पानन्पस्थ नियतस्पाविशेषस्पासंयृक्तस्प चात्मनो 5नुभूतिः 


स शुद्धनय), सा खनुभूतिरात्मैव । इत्पात्मैक शव ग्रध्ोतते | कथ॑ यथोदितस्पात्मनोनु- 
भूतिरिति चेह्रद्भस्पृएत्वादीनाम भू तार्थत्वात्‌। तथ। हि--यथा खलु विसिनीपत्रस्य सलिल- 





आज्मस्वसावको एक--सबे भेदभाबोंसे ( इतभावोंसे ) रहित एकाकार--अगट करता है, और 
जिसमें समस्त संकल्प-विकल्पके समूह विल्लीन हो गये हैं ऐसा प्रगट करता है. । ( द्वव्य- 
कर्म; भावकमे, नोकम आदि पुदुगलद्र॒व्योमें अपनी कल्पना करना सो संकल्प है, और ज्लेयोंके 
भेदसे श्ानमें भेद ज्ञात होना सो विकल्प है। ) ऐसा शुद्धलय प्रकाशरूप होता है | १० । 
उस शुद्धनयको गाथासूत्रसे कहते हैं:-- 
गाथा १४ 


अन्वयार्थ:-- [ यः | जो तय [ झात्मानें ] आात्माको [ भ्रबद्धस्पृष्टभू ] 
बन्ध रहित श्रौर परके स्पर्शसे रहित, [ प्रनन्‍्यर्क ] अन्यत्व रहित, [ तियतम्‌ ] चला- 
चलता रहित, [ अ्विजेषम्‌ ] विशेष रहित, [ भसंयुक्त ] अन्यके संयोगसे रहित--ऐसे 
पाँच भावरूपसे [ पद्यति | देखता है [ठं ] उसे, हे शिष्य ! तू [ शुद्धनय ] 
शुद्धनय [ विजानीहि ] जान । 

टीकाः--निश्चयसे अबद्ध-अस्प४, अनन्य, नियव, अविशेष और असंयुक्त--ऐसे 
आत्माकी अजुभूति शुद्धभय हैं; और बह अजुभूति आत्मा ही है; इसप्रकार आत्मा एक ह्दी 
प्रकाशमान है। ( शुद्धनय, आत्माकी अजुभूत्ति या आत्मा सब एक ही हैं, अलग नहीं । ) 
यहाँ शिष्य पूछता है कि जेंसा ऊपर कहा हे बेसे आत्माकी अनुभूति कैसे हो सकती है ९ 


जनवड्धस्पृष्ट अनन्य अरू, जो नियत देखे आत्मको | 
अविशेष अनसंयुक्त उसकी शुद्धनय तू जानजों ॥१४॥। 


ब्द -- समयसार -+ 


निमस्तृस्प सलिल्स्यृषटत्वपरयपिणानुभूयमानतायां सलिलयषट त्व॑ भतार्थमप्पेकांततः 
सहिरास्यृश्य॑ पिसिनीपतस्तभागमुपेत्पालु भूयमानतायाममृतार्थभ्‌ | तथात्मनोनादि- 
बद्धस्प बद्धस्पृष्टचपयगरिणानुभुयमानवायों बरद्भस्पृषटस्य भूवार्यभप्पेकांततः पुद्दला- 
स्पश्यमात्मसमावमरपेत्यालु भुममानतायाममृतार्थयघ्‌ । यथा च शृचिकायाः करककरीर- 
कर्रीकपालादिपययिणालु भूषमानतापामन्यल्त॑ भूतार्थथपि. सर्वतोप्यस्खलंतमेक 
मृत्तिकास्वमावपुपेस्यानु भूयमानतायामभठार्थय । तथात्मनो सारकादिपययिणासुभूयमान- 
वायामन्यत्व॑ भूदायेमंप्रि स्वेतोप्यस्खलंतमेकमात्म स्वमावमुपेत्यालुभूयमानवाया- 





उसका समाधान यह हैः--वद्धलएत्व आदि भाव अमृतार्थ हैं इसलिये यह अनुभूति हो सकती 
है। इस धातको दृष्टन्‍्तसे अरगट करते है- जैसे कमलिनी-पत्र जलमें हबा हुआ हो तो उसका 
जलसे र्पर्शित दोनेरूप अवस्यासे अनुभव करनेपर जलसे रपर्शित होना भूतार्थ है--सत्पार्य 
है, तयापि ज़लसे किंचित्‌ भात्र भी न स्पर्शित होने योग्य कमलिनी-पत्रके स्वभावके समीप 
जाकर अनुभव करनेपर जलसे रपशित होना अभूतार्थ है--असत्याथे है; इसीप्रकार अनादि' 
फालसे दँधे हुये आतमाक्रा, पुदगलकर्मोंसे बेंधने-स्पर्शितहोनेरूप अवस्थासे अनुभव करने पर 
अद्धसपशता भूताये है-सत्यार्थ है, तथापि पुदूगलसे किंचितमात्र भी स्पर्शित न होने योग्य 
जात्मस्पभावके समीप जाकर अनुभव करने पर बद्धर््ठता अमूतार्थ है--असत्यार्थ है| तथा 
जैसे मिद्ठीझा, ढक्रूम, पड़ा, कारी इत्यादि प्योयोसे अनुभव करने पर अन्यल् भूतार्थ 
६-सलार्य है, तथापि सर्वतः अस्बलित (-सर्व प्रयोयमेदरोंसे किंचितूमाञ् भी भेदरूप न 
ऐनेवाने ऐसे ) एक मिद्ठीके स्यमावके समीप जाकर असुभव करनेपर अन्यत्व अभूलायथ है- 
असत्यार्थ है; इसीप्रकार आत्माफा, नारक आदि पयोगोसे अनुभव करनेपर ( परयौयोके अन्य- 
अन्यकृपसे ) अन्पत्र भूतायय दै-भत्यार्थ है, त्पापि सर्वदः अत्सलित ( सर्व पर्यायमेदोंसे किंचित्‌ 
गात्र भेदरूप न द्लोगिवाले ) ढक अतन्याकार आत्मस्रभावके समीप जाकर अनुभव करने पर 
अन्य अमृता दै-अमत्याय है। हे 
ज्ञम ममुद्रफा, शृद्धि हानिरूप अवस्यामे अमुभव करने पर अनियतता ( अनिश्चितता ) 
मूताय है-मत्याय है, तथायि नित्य-रिवर समुद्रस्थभायफे समीप जाऊं अनुभव फरनेपर 
अनियदता अमूनाय दै--असत्याय है, इमीप्रफ़ार आत्मागा, बृद्धिद्ानिरूप पर्योयमेदोंसे अनुभव _ 
पाने पर अनियतनता भूताएय है-सत्याई है, सुचावि नित्य-स्थिर ( निश्चल ) आप्मस्वभावफे 
शामीप जाझर अनुभव फरने पर अनियतता जमूताये दै--असत्याये दै। ; 
हे जैसे सोनेगा। चिप्रनापन; पीलापन, भारोपन इत्यादि गुणरूप भेवोंसे अनुभय फरने 
हर विशेश्शा भूमाई दै-सा्यार्य है; शयापि जिसमें सर्य विशोप विलय शोगये हैं ऐसे सुबरो- 
खम्मावक गगोष जाइर अनुमय करनेपर विन अमूशार्य है- अमस्णर्द है; इगीपवार, 
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मधथूतार्थयू | यथा च वारिविबृद्धिहानिपर्याबेणालुभूषमानतायामनियतर्ल॑भूतार्थमपि 
नित्यव्यवस्थितं बारिधिस्वभावमुपेत्यानुभूयमानतायामभूतार्थम्‌ । तथात्मनों इद्धिद्दानि- 
पर्यायेणानुभूयमानतायामनियतर्त भूतार्थमपि नित्यव्यवस्थितमात्मस्वभावगुपेस्या- 
लुभूगमानतायामशूतार्थम्‌ । यथा च कांचनस्प स्निग्धपीतगुरुत्वादिपययिणानुभूय- 
मानतायां विशेषत्व भृतार्थमपि अत्यस्तमितसमस्तविशेर्ष कांचनस्वभावमुपेत्यानुभूय- 








आत्माका) ज्ञान, दशन आदि गुशरूप भेंदंसे अनुभव करनेपर विशेषता भूतार्थ है--सत्यार्थ 
है, तथापि जिसमें सबे विशेष विलय हो गये हैं ऐसे आत्मस्वभावके समीप जाकर अनुभव 
करनेपर विशेषता अभूतार्थ है-- असत्याथ है। 


जैसे जलका, अस्मि जिसका निमित्त है ऐसी उष्णताके साथ संशुक्ततारूप-तप्ततारूप-- 
अचस्थासे अनुभव करनेपर ( जलका ) उष्णतारूप संयुक्तता भूतार्थ है--सत्याथथ है, तथापि 
एकांत शीतलतारूप जलस्॒भावके समीप जाकर अनुभव करते पर ( उष्णताके साथ ) संयु- है 
क्तता अभूतार्थ है-- अस॒त्याथ हैं; इसीअफार आत्माका; कर्म जिसका निमित्त है ऐसे भोहके साध 
संपुक्ततारूप अवस्थासे अनुभव करनेपर संयुक्तता भूतार्थ है--सत्यार्थ है; तथापि जो स्वयं 
एकांत बोधवीजरूप स्वभाव है. उसके ( चेतन्यभावके ) समीप जाकर अलुभव करने पर 
संयुक्तता अभूतावे है- असत्यार्थ है। हे 


भावार्थ:-आत्मा पाँच प्रकास्से अनेकरूप दिखाई देता हैः--( १) भनादि कालसे 
कर्तपुदूगलके सम्वन्धसे बेधा हुआ कर्मेपुदूगलके स्पर्शवाला दिखाई देता है, ( २) कर्मके 
िमित्तसे होनेबाली सर) नारक आदि पयोगोमें भिन्न २ स्वरूपमें दिखाई देता है।-- ( ३) 
शक्तिके अविभाग म्दिच्छेद ( अंश ) घटते भी हैं, और बढ़ते भी हैं--यह वस्तु स्वभाव -है 
इसलिये वह नित्य-नियत एकरूप दिखाई नहीं देता, (४) वह दशन, ज्ञान आदि अनेक 
ग॒ु्णोंसे विशेषरूप दिखाई देता है और (५) कर्मके निमित्तसे होनेवाले भोह, राग, होष 
आदि परिशामोंकर सहित्त चह खुखदुःखरूप दिखाई देता है। यह सब अशुद्ध: दलयारथिकरूप 
व्यवहास्नयका विषय है। इस दृष्टि ( अपेक्षा )से देखा जाये तो यह सब सत्यार्थ है। 
परन्तु आत्माका एक स्वभाव इस नयसे ग्रहण नहीं होता, और एक स्वभावको जाने घिनो। 
चवार्थ आत्माको केसे जाना जा सकता है १ इसलिये दूसरे नयको--उसके ग्रतिपक्षी || 
दृब्यार्थिकतयको--अहण करके, एक असाधारण ज्ञायकमात्र आत्माका भाव लेकर, उसे म् 
जयकी दृष्टिसे सबे परदवव्योंसे भिन्न; सर्व पर्योयोगें एकाकार, हानिवृद्धिसे रहित, विशेषोंसि 
“सहित और नेमित्तिक भावोंसे रहित देंखा जाये तो. सर्व ( पाँच ) भावोंसे जो अनेक है 
है बह अभूताय है- असत्यार्य है। ग हट 52088 


है 


ड़ «« समयसार +- 


मानतायामभूतार्थभ्‌ । तथात्मनों श्ञानदर्शनादिपयिणानुभूयमानतायां_विशेष्ल 
भूवार्धमपि अत्यस्तमितसमस्तविशेषमात्मसभावप्पेत्याजुभूय मानता वामूता ैंम्‌। यथा 
चापां सप्तार्चिशत्ययोष्णसमाहित्लपयिण/नुभूयमानतायां संपुक्त्॑ भूतायमप्पे 
काँततः शीतमप्समावम॒पेत्यानुभूय मानता याम भूत थम । वधात्मन: कर्मपरत्ययमोहसमा- 


यहाँ यह सममना चादिये कि वस्तुका स्वरूप अनंत धर्मात्मक है, वह स्याद्वादसे यथार्थ 
सिद्ध होता है। आत्मा भी अनन्तधर्मवाला है। उसके कुछ धर्म तो स्वाभाविक हैं. और पुछ 
पुद्गलके संयोगसे होते हैं।जो कर्मके संयोगसे होते हैं, उनसे आत्माकी सांसारिक मरबू्चि 
द्ोती है और तत्संबन्धी जो सुखदुःखादि होते हैं उन्हें भोगता है। यह इस आत्माकी 
अनादिकालीन अज्ञानसे पर्यौयचुद्धि है; उसे अनादि-अतत्त एक आत्माका श्ञान नहीं दै। 
इसे वतानेयाला सर्वज्षका आगम है। उसमें झुद्धद्रव्यार्थिक नयसे यह बताया दै. कि आत्माका 
एफ असाधारण चैतन्यभाव है. जो कि अखण्ड, नित्य और अनादिनिधन है। उसे जाननेसे 
पर्योययुद्धिका पक्षपाद मिट जाता है। परदब्योंसे, उतके भावोंसे और उनके तिमित्तसे होनेवाले 
अपने पिभावोंसे अपने जात्माकों भिन्न जानकर जीव उसका अठुभव करता है तब 
पद्धव्यके भावोस्वरृप परिणमित नहीं होता; इसलिये कर्म बन्ध नहीं शोता और संसारसे 
निधृत्ति दो जाती है। इसलिये प्योयार्थिकरुप व्यवद्वारनयकी गौण करके अभूतार्थ (असत्यार्थ) 
फट्दा है और पझुद्ध निश्चयनयक्रों सत्यार्थ कहकर उसका आलब्बन दिया दै। बरुखरूपकी 
प्राप्ति होनेके बाद उसका भी आलम्बन नहीं रहता। इस कथनसे यह नहीं समझ लेना 
चादिये कि धुद्धनयड्रों सत्याये कद्दा है इसलिये अशुद्धनय सबेथा असल्याथे ही है । ऐसा 
माननेसे वेदान्तमतवाले जो कि संसारकों सर्वया अवर्ु मानते हैं. उनका सर्वया एकान्त 
पक्ष आजायेगा और उससे मिध्यात्र आजायेगा, इसप्रकार यह शुद्धनयका आलम्बन भी 
वेदान्वियोंकी माँवि मिख्यादष्टिपना लायेगा | इसलिये सर्वनयोकी कर्य॑चित्‌ सत्यार्थताक़ा भरद्धान 
फरनेसे सम्यफूटष्टि हुआ जा समता है। इसप्रकार स्थाद्वाइकों सममकर जितमतका सेवन 
फरना चादिये, मुस्य-गीण फथनओो सुनकर सर्दथा एकान्त पत्त नहीं पकड़ना चाहिये।इस 
गायामूत्रझ वियैचन करते हुए दीकाझार आचार्यने मी कह्दा दै कि आत्मा व्यपद्धाएनमशी 
हृष्टिय जो पदस्यएट आदि रूप दिग्गाई देता है यद इस दृष्टिसे तो सत्यार्य ही दै परत्त 
झुद्नयकी दृ्टिसे बद्धस्रष्टादता अमत्यार्थ है।इस फयनर्में टीकाकार आयार्यने स्थादूघाद 
थगाया दे ऐसा जानना | 
यदोों यद्‌ सममना चादिए कि यह नय दै यह शुतज्ञान-प्रमाणरा अंडा है; पुतश्ान 
यरपुरे परोए घतताता है; इसलिए यद नय भी परोत्त दी चतलाता दि दुद्ध दब्यासिकनयफा 
विश्पमूरा। पदस्टट्र भादि परोच्च भाषोंमे रदित जात्मा चैतन्यराफिमात्र है। यद्द शक्ति तो 


-+ जीव अजीब अधिकार -- ह:34 
द्ितल्वपर्यायेणानुभूयमानतायां संयुक्त भूवार्थमप्येकांततः स्वयं बोधवीजस्वमाव- 
5 
सपेत्यासुभूयमानतायामभूताथेम । 


# सालिनी है 


न द्वि विदघति बद्धस्प्भावादयो5मी 
स्फुटमुपरितरंतोप्येत्य यत्र प्रतिष्ठाम्‌ । 
अमुमवतु॒ तमेव द्योतमानं समंतात्‌ 
जगदपमतमोहीभूय सस्यकक्‍्स्वभावम्‌ ॥ ११॥ 





आत्मा परोक्ष है ही; और उसकी व्यक्ति क्मसंयोगसे मतिश्रुतादि ज्ञानरूप है, वह कर्थंचित्‌ 
अमुभवगोचर होनेसे भ्रत्यक्तरूप भी कददलाती है, ओर सम्पूर्शज्ञान-केवलज्ञान यय्यपि छद्मस्थके 
प्रत्यक्ष नहीं है. तथापि यह शुद्धनय आत्माके केवलज्ञानरूपको परोक्त बतलाता है। जबलक 
जीव इस नयको नहीं जानता तबतक आत्मांके पूर्णरूपका ज्ञान-अद्धान नहीं होता। इसलिये 
श्रीगुरुते इस शुद्धनयकों प्रगट करके उपदेश किया है कि बद्धरप्रष्ट आदि पाँच भावोंसे रहित 
पूर्णज्ञानघनस्वभाव आत्माको जानकर श्रद्धात करना चाहिये, पर्योयबुद्धि नहीं रहता 'चाहिये। 


यहाँ कोई ऐसा प्रश्न करे कि--ऐसा आत्मा प्रत्यक्ष तो दिखाई नहीं देता और बिता 
देखे श्रद्धात करना असत्‌ श्रद्धान है। उसका उत्तर यह हैः--देखे हुए का ही श्रद्धात करना तो 
नास्तिकमत दे । जेनमतम प्रत्यक्ष और परोक्ष दोनों प्रमाण माने गये हैं, उनमेंले आगमग्रमाण 
परोक्ष है; उसका भेद शुद्धनय है। इस शुद्धनयकी दृष्टिसे शुद्ध आत्माका श्रद्धान करना 
प्वाहिये, सात्र व्यवहार-अत्यक्षका ही एकान्त नहीं करना चाहिये । ह 


यहाँ, इस शुद्धलयको मुख्य करके कलशरूप काव्य कहते हैं:-- 


श्रथेंः--जगतके प्राणियों ! इस सम्यक्‌ स्वभावका अनुभव करो कि जहाँ यह 
बद्धस्व॒ष्टादिभाव स्पष्टलया उस स्वभावके ऊपर तरते हैं, तथापिंज्रे. ( उसमें ) प्रतिष्ठा नहीं पाते, 
क्योंकि दब्यस्थभाव तो नित्य है एकरूप है और यह भाव अनित्य हैं अनेकरूप हैं; प्योयें 
द्रब्यस्थभावमें प्रवेश नहीं करती, ऊपर ही रहती. हैं। यह शुद्ध. स्वभाव . सव॑ जवस्थाओंमें 
अकाझमसान दै। ऐसे शुद्ध स्वभावका, सोह रहित होकर जगत अनुभव करे; क्योंकि मोहकर्मके 
उद्यसे उत्पन्न सिध्याज्वरूपी अज्ञान जहाँ तक रहता है, वहाँ तक यह अनुभव यथार्थ नहीं 


होत्ता। 


भावार्थ----यहाँ यह उपदेश है कि शुद्धनयके विषयरूप-आत्माका अनुभव करो १९ 
हु के 


० *+ समयसार «- 


मानतायामभूतार्थय्‌ । तथात्मनों शञानदशनादिपर्यायेणानुभूयमानतायां विशेषर्त 
भूतार्थमपि प्रत्यस्तमितसमस्तविशेषणात्मखमाबपरपेत्यातुभूय मा नतावाम भूता थे म्‌। था 
चापां सप्मार्विअत्ययोण्णसमाहितत्वप्ययेणालुभूयमानतायां संयुक्तत्व॑ भूतायमष्ये- 
कांततः शीतमप्लभाबप॒पेत्यालुभूयमानतायामभूता थम । तथात्मन। कर्मअत्ययमोहसमा- 
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यहाँ यह सममना चाहिये कि वस्तुका स्वरूप अनंत धर्मात्मक है। वह स्यादूवादसे यथाये 
सिद्ध होता है। आत्मा भी अनन्तधर्मबाला है। उसके कुछ धर्म तो स्वाभाविक हैं. और कुछ 
पुदूगलके संयोगसे होते हैं।ज्लो कर्मके संयोगसे होते हैं, उनसे आत्माकी सांसारिक अर्ृत्ति 
होती है और तत्संबन्धी जो सुखदुःखादि होते हैं उन्हें भोगता है! यह, इस आत्मांकी 
अनादिकालीन अज्ञानसे पयोयबुद्धि है; उसे अनादि-अनन्त एक आत्माका ज्ञान नहीं ह्ै। 
इसे बतानेयाला सर्वक्षका आगम है। उसमें शुद्धद्रव्याथिंक नयसे यह बताया है. कि आत्माका 
एक असाधासण चैतन्यभाव है. जो कि अखरड, नित्य और अनादिनिधन है। उसे जानतेसे 
परयोयवुद्धिका पक्तपात मिट जावा है| परद्रब्योंसे, उनके भावोंसे और उनके निमित्तसे होनेवाले 
अपने विभावेंसि अपने आत्माको भिन्न जानकर जीव उसका अनुभव करता है. तब 
परव्यके भावोश्वरूप परिणमित नहीं होता; इसलिये कर्म धन्य नहीं होता और संसारसे 
चिद्ृत्ति हो जाती है। इसलिये पर्यायार्थिकहप व्यवद्दारसयकों गौए करके अभूतार्थ (अस्त्पार्य) 
कहा है और शुद्ध निश्चयनयकों सत्याथ कदुकर उसका आलम्वन दिया दे। वस्तुललहूपकी 
प्राप्ति होनेके बाद उसका भी आलम्बन नहीं रहता। इस कथनसे यह नहीं समझ लेना 
चाहिये कि शुद्धनयकों सत्यार्थ कद है. इसलिये अशुद्धनय सर्वथा असत्यार्थ ही है । ऐसा 
भाननेसे वेद्वास्तमतवाले जो कि संसारकों सर्वथा अवरातु मानते हैँ. उनका सबंथा एकास्व 
पक्ष आजायेगा और उससे मिध्यात्व आजायेगा, इसप्रकार यह शुद्धनयका आलम्बन भी 
वेदान्तियोंफी भाँति मिध्यादष्टिपना लायेगा। इसलिये सर्वनर्योकी कर्थचित्‌ सत्या्थवाका श्रद्धान 
करनेसे सम्यझूदष्टि हुआ जा सकता है। इसमप्रकार स्यादृवादको सममकर जिनमतका सेवन 
फरना चाहिये, मुख्य-गीण कथनको सुनकर सर्वथा एकान्त पक्ष नहीं पकड़ना धाहियें।इस 
ग्ायासूत्रका विवेचन करते हुए टीकाकार आचार्यने भी कट्दा है कि आत्मा व्यवहास्नप्रकी 
इृष्टिम जो घद़यष्ट आदि रूप दिखाई देता है वह इस इृष्टिसे तो सत्यार्थ ही है परत 
शुद्वनयकी रष्टिसे बद्धस्मण्ादिता असत्या है।इस कथनमें टीकाकार आवचार्यने स्थादूबाद 
घतापा है ऐसा जानता । 
यहाँ यद सममना चारददिण कि यह नय है यद भुतज्ञान-प्रमाणका अंश हे; ध्रुतक्षान 
चरतुफो परोक्ष चतलावा दे; इसलिए यदद नय मी परोत्त ही बतलाता है! झुद्ग द्ब्या्थिकनयका 
पिषयमूत, पद्धर्ण्ट आदि पोंच भावोंसे रहित आत्मा चैतत्यराक्तिमात्र दे। वह शक्ति तो 


+- जीव अजीच अधिकार «“- 9१ 
हितर्वपर्धायेणासुभूयमानतायां संयुक्तत्वे भूतार्थमप्येकांततः स्वर्य बोधवीजस्वभाष- 
एः 
मुपेत्पालुभूयमानतायामभूताथंस | 


# सालिनी # 


न हि विदधति बद्धस्पृष्टभावादयों5मी 
स्फुटमुपरितरंतोप्वेत्य यत्र प्रतिष्ठाम्‌ | 
अनुभवतु तमेव धोतमान समंतात्‌ 
जगदपगवमोहीभूयसम्यक्स्वभावम्‌ ॥ ११ ॥ 





आश्मामें परोक्ष है ही; और उसकी व्यक्ति कर्मसंयोगसे मतिश्रुतादि ज्ञानरूप है, वह कर्थंचित्‌ 
अनुभवगोचर होनेसे भ्त्यक्षरूप भी कहलाती है) और सम्पूर्शज्ञान-केवलक्ञान यय्यपि छद्मस्थके 
पत्यक्ष नहीं है तथापि यह शुद्धनय आत्माके केवलज्ञानरूपको परोक्ष बतलाता है। जबतक 
जीव इस नयको नहीं जातता तबतक आस्पाके पृर्णुरूपका क्षास-श्रद्धान नहीं होता। इसलिये 
श्रीगुरुने इस झुद्धनयकों श्रगट करके उपदेश किया है कि बद्धस्पष्ट आदि पाँच भावोंसे रहित 
पूर्णज्ञानधनस्वभाव आत्माको जानकर श्रद्धान करना चाहिये, प्योयबुद्धि नहीं रहना चाहिये । 


यहाँ कोई ऐसा प्रश्न करे कि--ऐसा आम प्रत्यक्ष तो दिखाई नहीं देता और बिना 
देखे श्रद्धान करना असत्‌ श्रद्धान है। उसका उत्तर यह हैः-देखे हुए का ही श्रद्धान करना तो 
नास्तिकमत है। जैनमतम प्रत्यज् और परोक्त दोनों प्रमाण साने गये हैं, उनमेंसे आगमप्रमाण 
परोक्ष है; उसका भेद झ्ुद्धनय है। इस शुद्धनयकी दृष्टिसे शुद्ध आत्माका श्रद्धान करना 
चाहिये, मात्र व्यवहार-प्रत्यक्षका ही एकान्त नहीं करता चाहिये । 

यहाँ, इस शुद्इनयकों मुख्य करके कलशरूप काव्य कहते हैं:-- 


श्र्थः---जगतके प्राशियो ! इस सम्यक्‌ स्वभावका अलुभव करो कि जहाँ यह 
बद्धरप्ृश्ाद्भाव स्पष्टतया उस स्वभावके ऊपर ते हैं, तथापि जे ( उसमें ) अ्रतिष्ठा नहीं पाते, 
क्योंकि द्रव्यस्वभाव तो नित्य है एकरूप दै और यह भाव अनित्य हैं अनेकरूप हैं; पर्याय 
ऋ्यस्थभावमें प्रवेश नहीं करती; ऊपर ही रहती. हैं। यह शुद्ध. खभाव . से अवस्थाओंमें 
प्रकाशमान है । ऐसे शुद्ध स्वभावका, सोह रद्दित होकर जमत अनुभव करे; क्योंकि मोहकर्मके 
उदयसे उत्पन्न मिथ्यात्वरूपी अज्ञान जहाँ तक रहता है, वहाँ तक यह अतुभव.यथाथे नहीं 
द्ोता । 


आावार्:---यहाँ यह उपदेश है कि झद्धनयके विषयरूप,आउ्माका अलुभव कसे ११९ 
मर थे 


४२ «- समयसार ७- 


# शाद लविक्रीड़ित # 
भूत॑ भांतमभूतमेव रभसाह्निर्मिध बंध सुघी- 
गंधतः किल को 5प्यहों कहयति व्याहत्य मोह इठात । 
भात्मात्मानुभवैकगम्यमहिमा ध्यक्तोज्यमास्ते भरु्॑ 
नित्य कर्मकलंकपंकविकलों देवः स्थयं शाथतः।॥ १२ ॥ 
# चसनन्‍्ततिलका # ) 
आत्मानुभूतिरिति शुद्धनवात्मिका या 
ज्ञानानुभूतिरियमेव किलेति धुद॒ध्वा | 
आत्मानमात्मनि निवेश्य सुनिश्प्रकंप- 
प्रेक़ो5स्ति नित्यमवबोधधनः समंतात्‌ ॥ १३ ॥। 





अब, इसी अर्थका सूचक कलशरूप काव्य पुनः कहते हैं, जिसमें यह कहा गया है कि 
ऐसा अनुभव करने पर आत्मदेव प्रगट भ्रतिभासमान होता हैः--- 
प्रधे:--यदि कोई सुबुद्धि ( सन्यग्टष्टि ) जीव भूत) वर्तमान और भविष्य--वीनों 
कालमें फर्मोके बन्धकों अपने आत्मासे तत्काल--शीघ भिन्न करके तथा उस कर्मोद्यके निमिचसे 
होनेवाले मिथ्यात्व ( अज्ञान )को अपने बलसे ( पुरुषार्थले ) रोककर अथवा नाश करके 
अन्तरंगर्मे अभ्यास करे--वेखे तो यह आत्मा अपने अजुभवते ही जाननेयोग्य जिसकी प्रगट 
महिमा दे ऐसा व्यक्त ( अनुभवगोचर ), निश्चल, शाश्रत्‌$ नित्य कमेकलेक-कर्दमसे रहित स्वयं 
स्तुति करने योग्य देव विराजमान है ) 
भायाध--शुद्धनयकी दृष्टिसे देखा जाये तो सर्व कर्मांसे रहित चेतन्यमा देव 
अधिनाशी आत्मा अन्तरंगर्मे स्वय॑ विराजमान है। यह श्राणी-पर्योयवुद्धि बहिरात्मा--उसे 
यादर हूँ ढता दे। यह मद्दा अज्ञान है। १९। 
अब, शुद्धनयके विपयभूत आत्माकी अनुभूति ही ज्ञानकी अनुभूति है! इसप्रकार 
आगेकी गायाड़ी सूचनाके अथरूप काव्य कद्दते हैं:-- 
अथे:--इसप्रफार जो पूर्वंकयित शुद्धनयस्वरूप आत्माकी अमुभूति ह बढ़ी 
पास्तपमें भानरी जतुमूति है, यह जानरुर तया जात्मामें आत्माको निश्वल स्थापित करके; 
सदर सर्व ओर एक ज्ञानघन आत्मा है।! इसप्रकार देसना चादिये। 
भावायें:--पहले सम्यरदशनकों प्रधान करके कद्दा था, अब झानऊो मुख्य करके 
चह़ते हैं कि शुद्धनयक्रे विपयस्यरुप आत्माड़ी अनुभूति दी सम्यकज्ञान दे । १३। 


+- जीव भजीव अधिकार +- ४३ 


जो पस्सदि अपपाएं अबद्धपुद अणएण्णमविसेस । 
«अपदेससन्तमज्म॑ पस्सदि जिणसातणं सब्वं॥ १४ ॥ 
यः पश्यति आत्मानश््‌ अबद्धस्पृष्टमनस्थमविशेषम । 

अपदेशसान्तमध्यं पश्यति जिनशासे सबब ॥ १४ ॥ 
यरेयमबद्स्पष्टस्थानस्यस्य नियतस्याविशेषस्पासंयुक्तस्य चात्मनोचुभूति! सा 
खल्वखिलस्प जिनशासनस्यालुभूतिः श्रुतज्ञानस्थ स्वयमात्मत्वात्‌ , ततो ज्ञानाहुभूति- 
रेवात्मानुभूतिः | किन्तु तदानीं सामानन्‍्यविशेषाविभावतिरोंभावाभ्यामनुभूयमानमापि 
शानमबुद्धुल॒ुब्यानां न खदते । तथा हि--यथा विचित्रव्यंजनपंयोंगोपजातसासान्य- 





अब) इस अर्थरूप गाया कहते हैं:--- 
गाया १४५ 
प्रम्वयार्य:-- [ यः ] जो पुरुष [ भात्मानम्‌ ] आत्माको [ प्रबद्धस्प्ठम्‌ ]. 
प्रवद्धस्पृष्ठ, [झनन्‍यम्‌] अनन्य, [ प्विश्वेषस्‌ | श्रविशेष ( तथा उपलक्षणासे तियत और 
असंयुक्त ) [ पश्यति ] देखता है वह [ सर्वम्‌ जितश्ञासनं ] सर्व जिनशासनको 


[ फयति ] देखता है,--जो जिनशासन [ "अपदेशसांतमध्य ] बाह्य द्रव्यश्रुत तथा 
अभ्यंतर ज्ञानरूप भावश्वुतवाला है । 


टठीकाः--जो यह अवद्धस्पट, असन्य, नियत, अविशेष और असंयुक्त ऐसे पाँच 
भष्वस्वरूप आत्माकी अनुभूति है वह न्स्थियते समरत जिनशासनकी अलुभूति है, क्योंकि 
श्रुतज्ञान स्वयं आत्मा ही है। इसलिये ज्ञनकी अज॒भूति ही आत्माकी अनुभूति है। परंतु अब 
वहाँ, सामान्यज्ञानके आबिरभाव (प्रगठपना ) और विशेष क्षेयाकार ज्ञानके तिरोभाव 
( आच्छादन )से जब ज्ञासमात्रका अनुभव किया जाता है तब ज्ञान प्रगठ अनुभवम आता 
तथापि जो भज्ञानी हैं, ज्ञेयोमे आसक्त हैं उन्हें वह स्वाइमें नहीं आता। यह अग्रट दृष्टांतले 

* घतलाते हैं: जैसे-अनेक प्रकारके शाकादि भोजनोंके सम्बन्धसे उत्पन्न सामान्य लवणके 
- तिरोभाव और विशेष लव॒णुके आविर्भावसे अनुभवर्मे आनेवाला जो ( सामान्यके तिरोभाव- 
रूप और शाकादिके स्वाद भेदसे भेदरूप--विशेषरूप ) लवण हे उसका स्वाद अज्ञानी, शाक 





& पाठास्तर : अपदेससुत्मज्मा । १ अपदेश +द्व्यश्षुत; सांत--शानरूपी भावश्रुत । 


अनबद्धस्पृष्ट, अनन्य, जो अविश्वेष देखे आत्मको. 
वो धव्य और छु भाव, जिनभ्ासन सकल देखे अहो ॥ १४ ॥। 


ला 


धर ». .+- समयसार -+ 


विशेषतिरोभागविर्मावाभ्यामजुभूपमान॑ ठवर्ण छोकानामबुद्धानों व्यंजनजुब्धानों 
ख़दते, न पुनरन्यसंयोगशल्यतोपजातसामान्यविशेषाविर्मवितिरोभावाम्याम , अंधे वे 
यदेव विशेषानिभविनानुभूयमान लवण तदेव सामान्याविभविनापि | तथा विचित्र 
ललेपाकारकरं वितत्वोपज्ञातसामान्यविशेषतिरो मावाविर्भावाम्पा मनु भूष मान इीनमइु- 
द्वा्ां शेयजुब्घानां ख॒ते, न पुनसन्‍्पसंपोगशत्पततोपजाततामान्पविशेषानिभावविरी- 
'आवाम्याप्‌, अथ थे यदेव विशेषाविभविनाडुभूयमार्न इन तदेव सामान्यादिर्मा- 
“ बेनापि। भलुब्धबुद्धानां हु यथा सेंघवस्ल्योन्यद्रव्यसंयोगव्यवच्छेदेन केवल एवानु भूय- 
मानः सर्वतोप्येकटवणरसत्याल्टपणस्वेन स्वद॒ते, तथात्मापि पर्रव्यसंयोगव्यवच्छेदेन 





लोलुप मनुष्योंको आता है किन्तु अन्यकी सम्बन्धरहिततासे -उत्पन्न सामान्यके आविर्भाव 
और विशेषके तिरोभावसे अनुभवमें आनेवाला जो एकाकार अमेदरूप लबण है उसका 
स्वाद नहीं जाता; और परमार्थसे देखा जाये तो, विशेषके आविभोवतते अनुभवर्मे आनेवाला 
( क्ारस्सहूप ) लवश ही सामान्यक्रे आविर्भावसे अनुभवर्मे आनेदाला (क्लासस्सरूप ) 
लवण है। इसप्रकार-अनेकप्रकारके शेयेंके आकारोंके साथ मिश्नरपतासे उसन्न सामात्यके 
तिरोभाव और विशेपके आविभोबसे अठुभवर्मे जनेवाला ( विशेषभावरूप, भेदकूप, 
अनेकाकाररूप ) ज्ञान वह अज्ञानी, शेय-खुब्घ जीवोंके स्वादर्म आता है. किन्तु अन्य जेयलाएकी 
संयोग रहिततासे उत्पन्न सामान्यफे जाविभोव और विशेषके तिरेभावसे अमुभवर्म 
आनेयाला एफाकार अभेदरूप ज्ञान स्थादम नहीं आता, और परमार्थसे विचार किया जाये 
तो, जो ज्ञान विशेषके आविभौवसे अनुभवमें आता है वही क्वान सामान्यक्े आविभावसे 
अनुभवर्म आता है। अलुब्ध ज्ञानियोंकों तो; जैसे सैंधवकी डली, अन्यद्रव्यक्े संयोगका व्यवच्छेद 
फरके फेवल मैंघषका दी अनुभव किये जाने पर, सर्वतः एक क्षाररसत्वके कारण क्ञाररुपसे 
स्वादर्म जाती दै उसी५प्रकार आत्मा भी, परद्रव्यद्े संयोगका व्यवच्छेद फरके केब अप्माका 
ही अनुभव किये जाने पर, सर्वतः एक विज्ञानघनताऊे कारण क्षानरूपसे धादर्म आता है। 


भावाध:-- यहाँ आत्मारी अनुभूविको दी श्ञानकी अनुभूति कहा गया है। अज्ञानी- 
जन क्षेयॉ्मि दी--इस्ियक्ञानफे विषयोमे दो -लुब्घ हो रहे हैं; ये इन्ट्रियक्ञानके विपयोसे अनैका- 
फाए हुपे क्ालफो ही शेयमात्र आध्वादन करते हैं परलु ज्ञेयोंसे भिन्न ज्ञानमात्रका आस्यादन 
नदी करी । और जो शानी हैं, हेदोमे आसक्त नहदों हैं थे शेयोसे मिन्न एकाफार ज्ञानकां ही 
आवाद लेने ए,-जैसे शाकोंमे भिन्न नमफडी डलीका ज्षासमात्र साद आता है, उसीप्रफार 
आप्याद के हैं, फ्योंफि जो शान है सो आत्मा है और जो आत्मा दे सो ज्ञान है! इसमफार 
यानी कोन नीम अिल्तन्त स्ख्ये परहऊुयोंसे मिन्न, अपनी पर्योयोग एफहूप निश्चल) 


-- जीव अजीब अधिकार -- त्श्श 


केवल ए्वानुभूयमानः सर्वतोप्येकविज्ञनघनत्वात्‌ ग्ानत्वेन खद॒ते । 
# पृथ्वी # 
अखण्डितमनाकुरल॑ ज्वलदनंतमंतर्बहि- 
मेंहः परममस्तु न। सहजमुद्विलासं सदा । 
चिद॒ुच्ललननिर्भरई सकलकालमालंबते... 
यदेकरसमुल्लसल्लवणखिल्यलीलायितम्‌ |: १४.॥ 
% अनुष्ठुभू # 
एप ज्ञानघनों नित्यभात्मा सिद्धिमभीप्सुमिः। 
साध्यसाथकमावेन दिघेकः समुपास्यताम ॥ १५॥ 





अपने गुणोंमें एकरूप, परनिमित्तसे उत्पन्न हुए भावोंसे भिन्न अपने स्वरूपका अनुभव, ज्ञानका 
* अनुभव है; और यह अनुभवन भावशुत्तज्ञानरूप जिनशासनका अंनुभवन है । शुद्धनयसे इसमें 
कोई भेद नहीं है । 


अब इसी अर्थका कलशरूप काव्य कहते हैं:-- 


श्रथ:--आचार्य कहते हैं. कि हमें वह उत्कषष्ट देज-प्रका प्राप्त हो कि जो तेज सदा- 
काल चेतस्यके परिणमनसे परिपूर्ण है, जेसे नमककी डली एक च्ञार रसकी लीलाका आलम्बन 
ऋरती है, उसीम्रकार जो तेज एक ज्ञानरसस्वरूपका आलम्बन करतां है; को तेज अखण्डित 
है--जो ज्ञेयोंके आकाररूप खण्डित नहीं होता, जो अनाकुल है--जिसमें कर्मोके निमित्तसे 
होनेवाले रागादिसे उत्पन्न आक्ुलता नहीं है, जो अविनाशीरूपसे अन्तरंगमे तो चेतन्यसावसे 
ददीप्यसान अलुभवर्मे आता दे और बाहर बचन-कांयकी क्रियासे प्रगट देदीप्यमान होता है-- 
जानतेमें आता है, जो स्वभावसे हुआ है--जिसे किसी ने नहीं रचा और सदां जिसका बिलास 
उर्दयरूप है--जों एकरूप प्रतिसासमान है । 


भावार्थ:--आचार्यदेवने प्रार्थना की हे कि यह ज्ञानानन्द्मय एकाकार स्वरूप-ज्योति 
हमें सदा प्राप्त रहो | १४। 


अब, आगेकी गाथाका सूचनारूप श्लोक कहते हैं:-- 


पं्थ:---यह- (-पूर्वेकथित ) ज्ञानस्वरूप आत्मा; स्वरूपकी प्राप्तिकै इच्छुक पुरुषोंकी 


साध्यलाधकभावक्े भेदसे दो अकारसे, एक ही नित्य सेबन करने योग्य है; उसका सेवन 
५६ 
- करो। 


भावा्थ:--आत्मा तो ज्ञानस्वरूप एक ही है परन्तु उसका पूर्णरूप साध्यभाव है 


ध्ए “- »« समयसार -- : 


पिशेषतिरोगावाविर्भावभ्यामनुभूयमान॑ रुवर्ण छोकामामबुद्धानों व्यंगनलुब्धातां 
खदते, न पुनरस्यसंयोगशल्यतोपज्ञाततामान्यविशेषापिभवितिरोभावाभ्याए ; अथे व 
यदेव विशेषाविभाविनानुभूयमालं लवण तदेव साम्रान्याविभदिनापि । तथा विचित्र- 
शैयाफारकरंबिवल्योपजादसामान्यविशेएतिरो भावाविभोवाभ्यामनुभूयपा न. ज्ञानमवु- 
द्वानां शेयलुब्घानां खदते, न पुनरन्यसंयोगशल्वतोपजातसामास्यबिशेषाविमविविरो- 
' भावाम्यामू , मथ च्‌ यदेव विशेषाविभविनानुभूयमार्न जञान॑ तदेव सामात्याविर्भा- 
देनापि। अलुब्धबुद्धानां तु यथा सेंघवस्धिल्योन्यद्रव्यसंयो गव्यवस्छेदेन कैंवेल एवाजुभूय- 
मामः सर्व॑तोप्येकलबणरतलान्लवणत्वेन खदते, तथात्मापि पेरदब्पप्तंपोगव्यवब्छेदेन 


लोलुप भनुष्योंको आता है किन्तु अन्यकी सम्वन्धरद्िततासे उत्पन्न सामान्यक्रे आविर्भाव 
जौर विशेषके तिरोभावसे अनुभवमें आनेवाला जो एकाकार अमेदरूप लवण दै उसका 
स्वाद हीं आता; और परणागसे देखा जाये तो) विशेषके आविभावसे अतुभवमें आनेबाला 
( क्षासस्सरूप ) लवण ही सामान्यके आविर्मादसे अनुभवमें आनेवाला (्ञारससरूप ) 
लवण है । इसप्रकार--अनेकप्रफारफे श्षेयोंके आकारोंके साथ मिश्नरूपतासे उत्पन्न सामान्यके 
पिरोभाव और विशेषफे जाविर्मावसे अतुभवर्मे आनेवाला ( विशेषभावरूप, भेदरूप) 
अनेकाकारहूप ) ज्ञान वह अज्ञानी, श्षेय-लुब्ध जीवोंके स्वाद््मे आता है. किन्तु अन्य श्षेयाकारकी 
संयोग रहिततासे उत्पन्न सामान्यकें आविभोष और विशेपके तिरोभावसे अनुभवमें 
आनेयाला एकाकार जमेदरूप ज्ञान स्वादर्मे नहीं आता, और परमाधसे विचार किया जाये 
शो, को क्वान पिरोषके आविभोगसे अनुभव आता है वही ज्ञान साम्ान्यके आविर्भावसे 
अजुभवर्मे आता है । अनुब्ध ज्ञानियोंकों तो, जैसे सैंधवफी दली, अन्यद्वव्यके संयोगका व्यवच्चैद 
फरफे फेयल सैंधपका दी अनुभव किये जाने पर, सर्वतः एक त्ञाररसत्वके फाणए पज्ञाररूपसे 
स्वर्ग आती है उसीप्रकार आत्मा भी, परदव्यके संयोगका व्यवच्छेद फणके केवल आत्माका 
दी अनुभग किये जाने पर; सर्ततः एक विज्ञनधनताके कारण झानरूपसे स्थादम आता ह्ू। 








भाषाप:--यहों आत्माकी अनुभूदिको ही झानकी अनुभूतिफद्दा गया है। सज्ञानी- 
जन शेयोमे दो-इस्दियशानफे विषयोंमें द्वी-लुच्ध दो रहे हैं; थे इस्टरियतानऊे विषयोंसे अनेका- 
कार हुये शानकों दी शेयमात्र आस्थादन करे हैं परन्तु शेयोंसे भिश्न ानमातरफा आधादन 
नही करे। भोर जो शाती दें) शेपोंमें आसक्त पट्टी हैं दे शेयेंसे प्रिज्न प्फाआर शानश द्दी 
आप्बाद सेते दैं।-जेसे शाकोंसे मिन्न नमछडों डगीका क्षारमात् स्वाद आता है, उसीप्रकार 
आध्यदद सेते हैं, बरयेडि जो ज्ञान दे सो जात्मा दे और जो जात्मा है सो ज्ञान है। इसप्रफार 
दनगीलो कोन सीहों अतेकनल सच पस्लपोसे भिन्न, अपनी पयोगर्म शफरूप निश्वल, 


--+ जीव अजीब अधिकार -- ७ 


चस्वृतरम्‌ | तत आत्मा एक एयोपास्यं इति स्वयमेव प्रधोतते | स किछू-- 
3६ अनु प्ठु्भ्‌ डे 
दर्शनज्ञानचारित्रे स्धिवादेकलतः .. स्वयम्‌ । 
मेचकी5मेचकश्वापि सममात्मा प्रमाणतः ॥ १६ ॥ 
दर्शनज्ञानचारि्रेसिभिः.. परिणतत्वत्ः । 
एको5पि त्रिस्व॒भावत्वाद व्यवहारेण मेचकः ॥ १७ )॥ 
परमार्थेन तु व्यक्तज्ञातत्वज्योतिपैकः | 
सर्वभावांतरध्यंसिस्वभावत्थादमेचकः.. ॥ (१८ ॥ 
भावार्थ:--दर्शन, ज्ञान, चारित्र--तीनों आत्माकी ही प्मोय हैं; कोई भिन्न बरतु नहीं 
हैं; इसलिये साधु पुरुषोंको एक आत्साका ही सेवन करता यह सिश्वय है और व्यवद्ास्से 
दूसरोंको भी यही उपदेश फरना चाहिये । 
अब) इसी अर्थका फलशरूप श्लोफ कहते हैं:-- 
श्र्थ:--प्रसाणदष्टिसे देखा जाये तो यह आत्मा एक ही साथ अनेक अवस्थारूप 
('मेचक”) भी है और एक अवस्थारूप (“अमेचक”) भी है, क्योंकि इसे दर्शन-ज्ञान-चारित्रसे 
तो त्रित्म ( तीलपना ) है और अपनेसे अपनेको एकत्व है। 
भावायें:--प्रमाणरृष्टिमे ठीनकालस्व॒रूप वस्तु द्रव्यपयौयरूप देखी जाती हैं) इसलिये 
आतव्माको भी एक ही साथ एक-अनेकस्वरूप देखना चाहिये । १६। 
अब) नयबिवक्षा कहते हैं:-- 
श्र्थ:--आत्मा एक है, तथापि व्यवद्ासटप्रसे देखा जाय तो तीन स्वभावरूपताके 
कारण अनेकाफाररूप ('सेचक)) है, क्योंकि वह दर्शन, ज्ञान और चारित्र--इन तीन भावोंमें 
परिणमन करता है। 
सावार्थे--शुद्धद्रव्यार्थिक नयसे आत्मा एक है; जब इस तयकों प्रधान करके कहा 
जाता है तब पर्यायार्थिक नय गौण हो जाता है, इसलिये एकको ठीमरूप परिणमित होता हुआ 
कहना सो व्यवहार हुवा; असत्यार्थ भी हुवा | इसप्रकार व्यवहास्नयसे आत्माको दशन, 
ज्ञान, चारित्ररूप परिण्णामोंके कारण 'सेचक कहा है । १७। 
अब, पस्मार्थनयसे कहते हैं: -- 
श्रथें:--शुद्ध सिश्चयनयसे देखा जाय तो प्रगट ज्ञायकत्वज्योतिमात्रसे आत्मा एक- 
स्वरूप है क्योंकि शुद्धद्॒व्यार्थिक नयसे सब अन्यद्रव्यकरे रःभाव तथा अन्यके निमित्तसे होनेवाले 
विसाबोंकों दूर करनेरूप उसका स्वभाष हे, इसलिये बह अमेचकः है--शझुद्ध एकाकार है। 


भावाथ:--भेद्दृष्टिको गौण करके असेददृछिसे देखा जाय तो आत्मा एकाकार ही 
हैँ, वही अमेचक हैं | १८ [ 





डर #* समयसार «- 


दंसशणाणचरित्ताणि सेविदव्याणि साहुणा छिच्च। 
तापि पुण जाए तिण्णि वि अप्पा्ण चेव णिच्छयदो ॥११॥ 
दर्शनंज्ञानचणराणि सेवितव्यानि साधुना नित्यम। 
तानि पुनर्जानीहि त्रीष्यप्यात्मान चैव निर्शेपतः ॥ १६३॥ 


येनैव हि भाषेनात्मा साध्य साधन च स्याचेनेवाय्य नित्यप्॒पास्प हति खय- 
माकृय परेपां व्यवहारेण साधुमा दर्शनक्ञानचारित्राणि नित्यम्रुपास्यानीति प्रति- 
पाग्रते | तानि पुनद्धीण्यपि परमार्थेनात्मैक एवं वस्ल्व॑तराभावाद्‌ | यथा देवदचस्य 
फस्पचित्‌ ज्ञान अ्रद्धानमलुचर्ण थे देवदचसभावानतिक्रमाददद्व एवं ने 
बस्वंदरम ! तथात्मन्यप्यात्मनों शान श्रद्धानमनुचरणं चात्मस्वभावानतिक्रमादातव न 


जोर अपूर्श्रूप साधकभाव है; ऐसे भावभेदसे दो प्रकास्से एकका ही सेवन करना 
चाहिये । १४। 


अब; दर्शन-ज्ञान-चारित्ररृप साधकभाव है यह इस गायामे कहते हैं:-- 
गाया १९६ 

प्रत्वपार्य:---[ साथुना ] साधु पुरुषको [ दर्शनज्ञानचारिन्नाणि ] दर्शन, शान 
और चारित्र [ नित्यम्‌ ] सदा [ सेवितव्यानि ] सेवन करने योग्य हैं; [ पुनः ] भोर 
[ ध्षानि त्रीणि भ्रवि ] उन तीनोंकों [ निम्यतः ] निम्नगनयसे [ भात्मानं च एवं ] 
एक बात्मा ही [ जानोहि ] जानो ॥ 

टौका--यद आत्मा जिस भावसे साध्य तथा साधन ही उस भावसे ही नित्य 
सेवत करने योग्य है, इसप्रकार ख्य॑ विचार करके दूसरोंको व्यवह्मास्से प्रतिपादन करते हैं 
कि (साधु पुरुषको दर्शन ज्ञान चारित्र सदा सेवन करने योग्य है। किन्तु परमार्थसे देखा 
जाये तो यह तीनों एक आत्मा ही हैं क्योंकि वे अन्य वस्तु नहीं--किन्तु आत्माकी ही पर्याय 
हैं। जैसे किसी देवदत्त नामक पुरुषके शान, श्रद्धान और आचरण देवदत्तरें स्रभावका 
उल्लंघन न करनेसे ( वे ) देवदत्त ही हैं,--अन्यवस्तु नहीं, इसीप्रकार आत्मा्में भी आत्माके 
ज्ञान, भ्रद्धान और आचरण आत्माके स्थभावकफा उल्लंघन न करनेंसे आत्मा ही हैं-- अन्य पर 


नहीं। इसलिये यह सिद्ध हुआ कि एक आत्मा ही सेवन करने योग्य है वह स्तरये अपने से ही 
प्रकाशमान होता है। - 





दर्शनसहित नित्र ज्ञान अछ, चारित्र साधु सेवीये | 
पर ये ठीनों आत्मा दि केबल, जान निश्रयचणिसें ॥ १६ ॥ 


“-+ जीव अजीब अधिकार -- हे ४७ 


वस्तंतरम्‌ | तत आत्मा एक एयोपास्य इति स्व॑यमेष प्रयोतते | स किछ-- 
्ः अनुष्ठुभ डा 
दर्शनज्ञानचारि्रिद्धित्वादेकल्तः .. स्वयम्‌ | 
मेचको5मेचकश्रापि सम्मात्मा प्रमाणतः ॥ १६ ॥ 
दर्शनज्ञानचारित्रे्धमिः. परिणतत्वतः । 
एको5पि त्रिस्वभावस्थाद्‌ व्यवहारेण सेचकः ॥ १७ ॥ 
परमार्थेन तु व्यक्तज्ञात्वज्योतिपैककः । 
संवभावांतरध्यंसिसभावत्वादमेचकः..॥ १८ ॥ 
भावायें:--दशन, ज्ञान, चारित्र-तीनों आत्माकी ही पयोय है, कोई भिन्न बसु नहीं 
हैं; इसलिये साधु पुरुषोंकी एक आत्माका ही सेवन करना यह निम्रय है और व्यवद्दारसे 
दूसरोंको भी यही उपदेश करना चाहिये । 
अब, इसी अर्थका कलशरूप श्लोक कहते हैं:-- 
श्रथें:--प्रमाणइृष्ठिसे देखा जाये तो यद्द आत्मा एक ही साथ अनेंक अवस्थारूप 
(्रेचक') भी है और एक अवस्थारूप (अमेचक) भी है; क्योंकि इसे दर्शन-ज्ञान-चोसित्रसे 
तो त्रित्य ( तीमपता ) है. और अपनेसे अपनेको एकत्व है.। 
भावार्थे:---प्रमाराष्टिम॑ तीनकालस्वरूप वस्तु द्रव्यपर्यायरूप देखी जाती है; इसलिये 
आत्माकों भी एक ही साथ एक-अनेकस्वरूप देखना चाहिये | १६। 
अब; नयबिवक्षा कहते हैं:-- ह 
आत्मा एक है, तथापि व्यवहारटष्टेसे देखा जाय तो तीन स्वभावरुपताके 
कारण अनेकाकाररूप ('मेचक)) है, क्योंकि वह दर्शन, ज्ञान और चारित्र--इन तीन भावोंमें 
परिणमन करता है। 
भावाधे:--शदद्रव्यार्थिक नयसे आत्मा एक है; जब इस नयको प्रधान करके कहा 
जाता है तब प्योयार्थिक नय गौण हो जाता है; इसलिये एकको तीनरूप परिशमित होता हुआ 
कहना सो व्यवहार हुवा, असत्यार्थ भी हुवा। इसप्रकार व्यवहारंनयसे आत्माकों दशन, 
ज्ञान, चारिज्रूप परिणामोंके कारण 'सेचक' कहा है । १७ | 
अब, परसार्थनयसे कहते हैं: -- 
श्रथं:--शुर्ू निम्वयतयसे देखा जाय तो प्रगट ज्ञायकत्वज्योतिमात्से आत्मा एक- 
स्वरूप है क्योंकि झुरृद्रव्याथिक नयसे सर्व अन्यद्र्यऱे भाव तथा अन्यके निम्ित्तसे होनेवाले 
विभावोंको दूर करनेरूप उसका स््रभाव हे, इसलिये वह 'अमेचक' है--शुद्ध एकाकार है! 


भावार्थ:--मेदडष्टिको गौण करके अमेदट॒ष्टिसे देखा जाय तो आत्मा एकाकार ही 
है, वही अमेचक है। १८ । 





डेप >- समयप्तार ७ 


. .# अलुष्दम्‌ # 
आत्मनथितपैयार मेचकामेचकर्ंसयो: । 
दर्शनशानचारितरि: साध्यसिद्धिन चान्यथा ॥ १९ ॥ 
जह शाम को वि पुरिसो रायाणं जाणिकण सद्रहृदि । 
तो त॑ अणुचरदि पुणो अल्त्यीओ पयततेण ॥१७॥ 
एवं हि जीवराया णादव्यों तह य सहहेदत्बों। 
अणुचरिदब्बो य पुणो सो चेव हु मोक्खकामेण ॥१८॥ 
यथा नाम कोपि पुरुषो राजानं ज्ञात्वा श्रद्धाति । 
ततस्तमनुचरति. पुनरर्थार्थिका अ्यत्नेन ॥ १७ ॥ 
एवं हि जीवराजो ब्ञातव्यस्तथैव श्रद्धातव्यः । 
अनुचरितव्यश्व पुनः स चैव तु मोक्षकामेन ॥ १८ ॥ 
आह्माको प्रमाण-नयसे मेचक, अमेचक फट्दा है; उस चिन्ताकों मिटाकर जैसे 
साध्यकी सिद्धि हो वैसा करना चाहिये, यह आगेके श्लोकमें कहते हैं:-- 
भअय्थे:--यह जात्मा मेचक दै-भेद्रूप अनेफाकार है. तथा जमेचक दै।--अभेदरूप 


एकांकार है ऐसी चिन्तांसे बस हो । साध्य आत्माकी सिद्धि तो दर्शन, ज्ञान और चारित्र-इत 
तीन भावोंसे ही दोती है; अन्य भ्रकारसे नहीं, ( यह नियम है )। 


भावार्थ:--आत्माके शुद्ध स्वभावकी साज्षात्‌ प्राप्ति अथवा सर्वया मोक्ष साध्य है। 
आत्मा भेचक दै या अमेचक, ऐसे विचार ही मात्र करते रहनेसे साध्य सिद्ध नहीं होता 
परन्तु दशन अथोन्‌ शुद्ध स्वभावका अवलोकन, ज्ञान अथौत्‌ शुद्ध खमावका प्रत्यक्ष जानना, और 


धारित्र अथोत्‌ शुद्धस्वभावमें सिथिरतासे ही साध्यकी सिद्धि होती है। यही मोक्षमार्ग है, 
अन्य नहीं । 


व्यवहारीजन प्यौयमें--मेद्मे सममतें हैं इसलिये यहाँ ज्ञान; दर्शन, चारित्रके भेदसे 
सममाया है। १६। 


अब, इसी प्रयोजनको दो गाथाओंमें दृष्टांतपूवेक कहते हैं:-- 
गाथा १७-१८ 
झग्वयायें:--[ यया साम ] जेंसे,[ कः झ्पि ] कोई [ भर्थाथिकः पुरुषः 
ज्यों घुछुप कोई नृपतिको भी, जानकर श्रद्धा फरे । 
फिर यत्नसे घन अर्थ वो, अनुचरण राजाका करे ॥१७॥ 
जीवराजको यों जानना, फिर श्रद्धना इस रीतिसे । 
उसका ही कर्ना अनुनरण, फिर मोक्ष अर्थी यत्नसे ॥१८।॥ 


-- जीव अजीव अधिकार -- हर 


यथा हि कंश्रित्युरुपोउर्थार्थी प्रयत्मेन अ्थममेद राजान॑ जावीते ततस्तमेव 

-भद्भते ततस्तमेवासुच्रति । तथात्मना मोक्षांर्थिना प्रथममेवात्मा ज्ञातव्य; वतः से 
एब श्रद्धावव्यः ततः से ए्वाजुचरितव्यश्र साध्यसिद्धेस्तथान्यथोपपत्त्य्ुपपत्तिम्याम्‌ | 
तत्र यदात्मनोसुभूयमानानेकमावसंकरेपि परमविवेकफोशलेनायमहमनु भूतिरित्यात्म- 

बानेन एंगच्छमानमेव तथेतिप्रत्ययतक्षणं श्रद्धानमुत्प्लवते तदा समस्तभावांतरविषेकेन 

निःशंकरवस्थातु शक्‍्यत्वादात्मालुचरणपुत्प्लघमानमात्मानं साधयतीति साध्यसिद्ञेस्त- 

थोपपचिः । यदा त्वावालगोपालमेव सकलकालमेव स्वयमेवानुभूयमानेपि भगवत्य- 

जुभृत्यात्मन्यात्मन्थनादियंधबशात्‌ परे: सममेकत्वाध्यवसायेन पिभूढस्थायमहमसु- 





घनका भर्थी पुरुष [ राजानं ] राजाकों [ ज्ञात्वा ] जानकर [ श्रद्घाति ] श्रद्धा 
करता है, [ ततः पुनः ] भर फिर [ त॑ प्रयत्वेन भ्रनुचरति ] उसका प्रयत्वपुरवंक' 
अनुचरण करता है अर्थात्‌ उसकी सुन्दर रीतिसे सेवा करता है, [ एवं हि ] इसीघप्रकार 
[ सोक्षकामेन ] मोक्षके इच्छुकको [ जीवराजः ] जीवरूपी राजाको [ ज्ञातव्यः ] 
जानना चाहिये, [ पुनः च ] और फिर [ तथा एवं ] इसीभ्रकार [ अ्रद्धातव्यः ] उसका 
श्रद्धान करता चाहिये [ तुच ] झौर तत्पश्चात्‌ [ स एवं भ्रनुचरितव्यः ]. उसीका' 
अनुचरण करना चाहिये प्र्थात्‌ अनुभवके द्वारा तत्मय हो जाना चाहिये । 


हीक्ा:--निश्चससे जेसे कोई धनका अर्थी पुरुष बहुत उ्यमसे पहले तो राजाको 
जाने कि यह राजा है, फिर उसीका श्रद्धाव करे कि यह अवश्य राजा ही है, इसकी सेवा 
करनेसे अवश्य धनकी प्राप्ति होगी! और फिर उसीका अुचरण करे, सेवा करे, आज्ञा्में रहे, 
उसे प्रसन्न करे; इसीप्रकार मोज्ञार्थी पुरुषको पहले तो आत्माको जानना चाहिये, और फिर 
उसीका श्रद्धन करना चाहिये कि यही आत्मा है; इसका आचरण करनेसे अवश्य कर्मोंसे 
छूटा जा सकेग? और फिर उसीका अनुचरण करना चाहिये--अजुभवके द्वारा उसमें लीन होना 
चाहिये; क्योंकि साध्य जो निष्कर्म अवस्थारूप अभेद शुद्धस्वरूप उसकी सिद्धिकी इसीप्रकार 
उपपत्ति है, अन्यथा अल॒पपत्ति दे ( अथोत्‌ इसीप्रकास्से साभ्यकी सिद्धि होती है, अन्य 
प्रकारसे नहीं) | 


( इसी बातको विशेष सममाते हैं:--) ज्ब आत्माको, अनुभवमें आनेपर अनेक 
पयोयरूप भेदभाबोंके साथ सिश्रितता द्वोनेपर भी सर्व अकारसे भेदक्ञानमें प्रदीशतासे “जो यह 
अलुभूति दै सो ही मैं हैं! ऐसे आत्मज्ञानसे प्राप्त होदा हुआ, इस आत्माको जैसा जाना है. बैसा 
ही है इसप्रकारकी श्रतीति जिसका लक्षण है ऐसा; श्रद्धात उदित होता है त्व समस्त अन्य- 


| 


"४० - 7 -- समयसार -- 


भूतिरियातनबान॑ नोत्सबेते. तदंभावादज्ञातसरख गश्द्धानसमानसास्छुद्धानमपि 
नोत्मबते तदा समस्तभावांतरविवेकेन निःशंकमवस्थातुमशक्यल्वादात्मासुचरण- 
 मुनुत्सबमान नात्मानं साथयतीति साध्यसिश्रेरल्यथानुपपत्तिः 

# सालिनी # 
कथमपि समुपाचतित्वमप्येककाया - 
अपतितमिदमात्मज्पोतिरुदशच्छदच्छण्‌ | 
सततमलुमप्रामो 5नंतचेतन्य विद 
न खल्लु न खलु यस्मादन्यथा साध्यसिद्धि! || २० ॥ 





भाषोंका भेद होनेसे निःशंक रियर होनेमें समर्थ होनेसे आत्माका आचरण उदय द्वोता हुआ 
आत्माकों साधता है। इसप्रकार साध्य आत्माक्री मिद्धिकी उपपत्ति है| 
परन्तु जब ऐसा अउुभूतिस्ररूप भगवान आला आवालबृद्ध सबके अवुभवर्म सदा 
स्वयं ही आते पर भी अनादि बन्यके वश पर ( द्रव्यों )के साथ एकत्वके निश्रयसे मृंढ़- 
अज्ञानी जनको जो यह अनुभूति है वही मैं हैं ऐसा आए्मज्ञान उद्त नहीं द्ोता जौर उसके 
अभावसे, भज्ञातका श्रद्धान गधेके सींगके समान है, इसलिये; श्रद्धान भी उद्वित नहीं द्वोता तब 
समस्त अन्यभात्रेंके भेदसे आत्मार्मे निःशंक रिथर होनेको अस्तमर्थताके कास्ण आत्माका 
आचरण जद्दित न होनेते आत्माझो नहीं साध सकता | इसप्रकार साध्य आत्माकी सिद्धिफी 
अन्यथा अनुपपत्ति है। 
आायाच--साध्य आर्माफी सिद्धि दशन-ज्ञान-चास्तिसे ही है; अन्य प्रफारसे नहीं 
क्योंकि--पहल तो आत्माफ़ो जाते कि यह जो सामननेवाला अनुभवर्म आता दै सो मैं हैं। 
इसके खाद उसकी ध्रतीत्तिरप श्रद्धान होता है; क्योंकि जाने बिना किसका भ्रद्धान फरेगा 
सत्पआन्‌ समस्त अन्यभावोंसे भेद करके अपनेमें स्थिर द्वो ।--इसप्रकार सिद्धि होती दै। किन्सु 
यदि जाने दी नहीं, ती श्रदान भी मी दो सऊता, और ऐसी स्थिति स्थिरता कद्धाँ करेगा! 
इसलिये थद्ध निश्चय दै कि अन्य अकारसे सिद्धि नहीं दोदी। 
अप इसी अथप्रा फलाणरहूप कास्य कहते एैं।-- 
घपे:--आजार्य कदते है झि--अनत्त ( अविनश्यर ) चैतन्य जिस चि6द्र है. ऐसी 
इस आशाशोजिफा दम निरंतर अनुभव फरते हैं क्योंकि उसके अनुभव बिना अन्य भ्रसारसे 


भाष्य आामारी सिद्धि नद्दी होती। यदू सात्मयोति ऐसी है कि मिसमे फ्िसी प्रकारसे 
दिव अंगीषार हिया ऐ तयावि जो एकलगे चुत नहीं हुई और जो निर्मततास उदय प्राप्त 
हो ब्दी दे। 


+- जीय अवीव अधिकार -- हरि 


नतुग्ानतादात्म्पादात्म ज्ञान नित्यमुपास्त एव, इुतस्तदुपास्पत्वेनानुशास्यत 
इंति चेन्न यतो न खन्वात्मा व्ञानतादात्म्येपि प्रणमपि ज्ञानमुपास्ते, स्वयंदुद्बोधित- 
बुद्धलकारणपूर्वकत्वेन ज्ञानस्योत्पतेः । तर्ि तत्कारणात्पूवमज्ञान एवात्मा नित्य- 
मेवाप्रतिवुद्धलातू ! एमेतत्‌ । 
तर्हि कियंतं कालमयमश्नतिवुद्धो शवतीत्यमिधीयताम-- 


कम्मे णोकप्म्हि य अहमिदि अहरक च कम्म छोकमम । 
जा एसा खलु बुद्धी अपडिबुद्धों हवदि ताब ॥१६॥ 
कर्मणि नोकमंणि चाहमित्यहक॑ च कर्म नोकर्म । 
यावदेषा खलु बुद्धिरप्नतिवुद्धो __  यावदेपा खबु बुद्धिर्रतिदद्धों भवति तब ॥१९॥ 


भावार्थ:--आजार्य कहते हैं कि जिसे किसी प्रकार पर्यायदृष्टिसे त्रित्व प्राप्त है. तथापि 
झुद्दद्र्यच्ष्टिसे जो एकत्वसे रहित नहीं हुई तथा जो अनन्त चैतन्यस्वरूप निर्मल उदयकों 
प्राप्त हो रही है. ऐसी आत्मज्योतिका हम निरन्तर अनुभव करते हैं। यह कहनेका आशय 
यह भी जानना चाहिये कि जो सम्यक्रहृष्टि पुरुष हैं वे, जैसा हम अतुभव करते हैं वैसा 
अनुभव करें। २०। 
दीका:---अब; कोई तर करे कि आत्मा वो ज्ञानके साथ तादात्यस्थरूप है, अलग 
नहीं है, इसलिये वह ज्ञानका नित्य सेवल करता है; तव फिर उसे ज्ञानकी उपासना करनेकी 
शिज्ञा क्यों दी जाती है? उसका समाधान यह हैः-ऐसा नहीं है। ययपि आत्मा ज्ञानके 
साथ तादात्म्यस्वरूपसे है. तथापि वह एक क्षणमात्र भी ज्ञानका सेवन नहीं करता; क्योंकि 
स्वयंबुद्धत्व॒( स्वयं स्वतः जानना ) अथवा बोधितबुद्धत्व ( दूसरेके बतानेसे जानना )--इन 
कारणपूर्वक ज्ञानकी उत्पत्ति होती है। (या तो काललब्धि" आये तब स्वयं ही जान ले अथवा 
कोई उपदेश देनेंवाला मिले तव जाने--जैसे सोया हुआ पुरुष या तो स्वयं ही.जाग जाये 
अथवा कोई जगाये तव जागे। ) यहाँ पुनः प्रश्न द्वोता है. कि यदि ऐसा है तो जाननेके कारणसे 
पूर्व क्या आत्मा जज्ञानी ही दै क्योंकि उसे सदा अप्रतिबुद्धलल है? उसका उत्तरः--ऐसा :ही 
है, वह अज्ञानी ही है। 
अब यहाँ पुनः पूछते हैं कि--यह आत्मा कितने समय तक अप्रतिदुद्ध रहता है बह 
कहो | उसके उत्तररूप गाथासूत्र कहते हैं:-- हु 
गाथा १९. हि 
अन्वधार्थ--[ यावत्‌ ) जततक इस आत्माकी [ कर्मरिय | ज्ञानावरणादि 
१. काललब्धिका भर्थे स्व-कालको प्राप्ति है 
नोकम कर्म जु॒ “मैं? अवरु, “मैं” में कर्म नोकर्म हैं । 
यह बुद्धि जबतक जीवकी, अज्ञानी तबतक थो रहे !! १९॥ 





घर »- ' + समयेसार ++-< 


यंथा स्पर्शरसगंघवर्णादिभावेष प्रभुवृध्नोदरब्ञाकारपरिणवपुद्वलस्क पेष घटोय- 
मिति घटे “च. स्पर्शरसगंधवर्णादिभावाः प्थुवृध्नोदराद्याकारपरिणतपुदटलस्कघाथामी 
इति वस्थमेदेनानुभूतिस्तथा कर्मणि !मोहादिप्य॑तरंगेप: नोकमणि शरीरादिषु 
बहिरंगेप चास्मतिरस्कारिए पुद्वलपरिणामेपवहमित्यात्मनि ,चः फर्म मोहादयोंतरंगा 
नोकरम परीरादयो बहिरंगाथांत्म तिसस्कारिणः धुद्दलपरिणामा अमी इति ,बस्ववमेदेन 
याबंतं कालमजुभूठिस्वाबंत कालमात्मा भवत्यप्रतिवुद्धः | यदा कदाविद्यथा रूपिणो 





दरब्यकर्म, भावकर्म [ च ] और [ नोकरमंणि ] शरीरादि नोकरमंमें [ शहं ] 'गह मैं हूं 
[च] श्रौर [प्रहक कर्म नोकमम इति] सुममें (-पात्मामें) 'यह कर्म--तोकर्म हैं--[एपा 
एजु बुद्धिः ] ऐसी बुद्धि है, [ तावत्‌ ] तबतक [ अ्रप्रतिबुदधः ] यह श्रात्मा भ्रप्नतिवुद् 
[ भवति ] है। 0 रे हे 


टोकाः--जैसे रपशे, रस, गंध, वर्ण आदि मावोमें तथा चौड़ा, गहरा, अवगाहरुप 


, उदरादिके आकार परिणत हुये पुद्ललके स्कन्धोंमें प्यह्‌ घट है? इसपकाख, और घड़े (पद 


रुप, रस, गंध) वर्ण आदि भाव तथा चौड़े, गदरे, उदराकार आदिरुप परिणत पुदल-स्कन्ध 


. हैं! इमप्रकार बछुके अमेदसे अनुभूति द्ोती है; इसीप्रकार कमें-मोह आदि अस्तरंग परि- 


णाम तया सोकर्म-शरीरादि बाह्य बरुयें--सब पुटलके परिणाम हैं और आत्माके तिरकार 
फरनेयले हैं--उनमें “यह मैं हूँ? इसप्रकार और आत्मामें 'यद कर्मन्‍्मोद् आदि अन्तरंग तथा 
भोकमै-शरी रादि बहिरंग, आत्म-तिरफारी ( आत्माके विसस्कार करनेवाले ) पुहल-परिणाम ह्व 
इसप्रडार यस्तुके अमेदसे ज़बतरू अनुभूति है. तबतक आत्मा अप्रतिबुद्ध है; और जब कभी, 
ससे रूपी दर्पशकी स्वच्छता ही स्व-परके आकासका प्रतिभास करनेवाली दे और उप्णता तथा 
ज्याला अग्निकी है इमीप्रकार अरूपी आत्माड़ी तो अपनेको और परको जाननेवाल्ी श्वाइता 
दी है भीर कम तथा नोकर्म पुद्लके हैं इसप्रकार खतः अथवा परोपदेशसे निसका मूल 
मेदविशान दे ऐसी अतुभूनि उत्पन्न द्ोगी तय द्वी ( आत्मा ) प्रतिबुद्ध द्ोगा । 


आवार्थ:---तैमे रप्शादिमें पुदलका और पृठ्लमें स्पर्शादिका अनुभव द्वोता दै 

अप, दोनों एफरूप अनुधपर्म आते हैं, उसीप्रकार जबतक आत्माफों, फर्म-मोकर्ममें 
आम्मारी और आगस्मामें कर्म-नोकमदी आरन्ति द्योती है अथीत्‌ दोनों एफरूप भासित होते 
2] सपतक मे था अप्रनियुद है, और जब यद यद जानता दै कि भात्मा सो शाता दी है 
जोर फर्मे-गोरुमे पुड़गऊे हो हैं. तभी पद प्रतियुद्ध होता दै। लैसे दर्पशुमें अग्निकी ध्याजा 
दिग्गई देसी दे पर्षों यद ज्ञाव दोता दे द्लि धज्याला सो अग्निमें हो फ यह दर्षणर्मे प्रगि्ट 


-- जीव अजीब अधिकार -- ५ हरे 
दर्पणस्प स्वपराकारावभासिनी स्वच्छतेव वहरौष्ण्यं ज्वाला च तथा नीरूपस्यात्मना 


स्वपराकारावभासिनी ज्ञात तैव पुद्गलानां कर्म नोकर्म चेति स्वतः परतो वा भेदविज्ञन- 
मूलानुभूतिरुतपत्श्पते तदेव प्रतिष्द्धों भविष्यति । 


# मालिनी # 


कथमपि हि लमंते भेदविज्ञानमूला- 
मचलितमनुभूतति ये स्वतो वान्यतो वा | 
प्रतिफलननिमग्नावंतभावस्वभातै- 
मुंकुरवदविकाराः संतर्त स्वुस्त एवं | २१ ॥ 


ननु कथमयमप्रतिबुद्धो रुक््येत-- 





नहीं है, और जो दर्पणमें दिखाई दे रही है वह दर्षशकी स्वच्छता ही है?” इसीग्रकार' “कर्म- 

नोकरम अपने आस्मामें प्रविष्ट नहीं हैं; आत्माकी ज्ञान-स्वच्छता ऐसी ही है कि जिसमें ज्ञेयका 

; भ्तित्रिस्व दिखाई दे) इसीभ्रकार कर्म-नोकम ज्षेव हैं; इसलिये वे प्रतिभासित्र होते हैं?-.. ऐसा 

४० जबुभव आत्माकों यो तो स्वयसेन्र हो अथवा उपदेशसे हो.तभी वह ग्रतिबुद्ध 
ताई।, 2 पी ते ५ ड ्ि 


अब, इसी अथेका सूचक कलशंरूप काव्य कहते हैं:-- , : 2०0 


ह08९ छा 





७  »भ्रषे--जो पुरुष अपने ही अथवा परके:उपदेशसे-किसी भी अकारसे भेद्विज्ञान 
जिसका मूल उत्पतिकारण है ऐसी अपने आत्माकी अविचलें अनुभूतिको प्राप्त करते हैं, वे 
ही पुरुष दर्षणकी भाँति अपनेमें प्रतिजिस्वित हुए अनन्त भाजोंके स्वभाबोंसे निरंतर विकार- 


रहित होते हैं,-ज्ञानमें जो ज्षेयोंके जाकार प्रतिभासित होते हैं उनसे रागादि बिकारको' आप्त 
नहीं होते । २१। ! 


अब शिष्य प्रश्न करता है कि अप्रतिदुद्धको कैसे पहिचाना जा सकता है ? उसका 
चिह बताइये; उसके उत्तररूप गाथा कहते हैं:-- 


नस 


श्र +-- समयसार -- 


अहमेदं एदमहई अहमेदस्सम्हि अत्यि मम एदं । 
अण्णं ज॑ परदव्य॑ सच्चित्तावित्तमिस्सं वा॥२०॥) 
आप्ति मम्र पुन्वमेदं एद्स्स अहं पि आसि पुष्वं हि। 
होहिदि पुणो मम्रेदं एदस्स अहं पि होस्सामि ॥ २१॥ 
एयसु असंभूद॑ आदविय्प॑ करेदि संमूढों। 
भूदत्य॑ जाएंतो ण॑ करेदि दु तं॑ असंमूढों ॥ २२॥ 

अहमेतदेतद् भहमेतस्यास्मि भस्ति ममेतत्‌ | 

अन्ययतरद्रव्य॑ सचितताचिचमिश्र वा ॥ २० ॥ 

आपीन्मम पृर्व॑मेतदेतस्यादमप्यासं पूर्वम्‌ । 

भविष्यति पुनममेंतदेतस्पाहमपि भरविष्यामि || २१ ॥ 

एतलसज्भ तमात्मबिकर्प॑ करोति संमूहः । 

भूतार्थ जानन्न करोति तु तममंमूढः ॥ २२ ॥ 





गाथा २०-२१-२२ 


प्रस्थपार्य:--[ भम्यत्‌ यत्‌ परद्रव्यं ] जो प्रुरुष पपनेतते परस्य जो 
परद्रव्प--[ सवित्ताचित्तमिश्नं था ] सचित्त स्रीपुतादिक, प्रचित्त धनपान्यादिक 
प्रधवा मिश्र ग्रामनगरादिक हैं--उन्हें यह समभता है कि [ भ्रहुं एततु ] मैं यह हैं। 
[ एतद्‌ प्रहम्‌ ] यह द्रव्य मुक-स्वरूप है, [ प्रहम्‌ एतस्य शस्मि ] में इसका 
है, [ एतद भम भ्रत्ति ] यह मेरा है, [ एतत्‌ सम पृव॑म्‌ भ्रातोद ) यह मेरा 
पहले था, [ एतस्प पहम्‌ भ्रपि पूर्ंमू झासम्‌ ] इसका में भी पहले था, [ एतत्‌ मम 
पुनः भविष्यति ] यह मेरा भविष्यमें होगा, [ झहम्‌ भ्रपि एतस्य भभिष्यामि ] 
६ 





मैं ये अबरु ये में, में हूँ इनका भर ये हैं मेरे । 

जो अन्य हैं पर द्वव्य मिश्र, मचिच अगर अचित्त थे ॥ २० ॥ 
मेरा ह्वी यह था पूर्व में, में इसीका गठकालमें । 

ये होषणा मेरा अवह, में इसका एूँगा मावि में ॥| २१ ॥ 
अपधार्य आत्मविकल्प ऐसा, मूढ़नीव द्वि आचरे। 

भूतार्य जाननहार शानी, ए विकन्प नहीं करे ॥ २२ ॥ 


-- जीव अजीव अधिकार -- . ड़ 


हे ग्निरिं ४, के ४, पु या व १] 
- यथाग्तिरिधनमस्तीवनमग्निरस्त्यग्नेरिंधनमस्तीधनस्पाग्निरस्ति, * अग्नेरिंधन॑ पूर्व- 
८ 5 ट हि ४ 8 6० तींध 
*मासीदिधनस्पाग्वि:प्वमासीत्‌ ; अ्नेरिंधन पुरर्भविष्यतीधनस्यार्निः पुरर्भविष्यतीतीधन 
'एबासदूभूताग्लिविकल्पत्वेनाप्रतिवृंद्ध: कथ्रिन्नक्ष्येय, तथाहमेतद्रस्म्येतदहमस्ति ममै- 


* अम्निका इंधन भविष्यमें होगा, ईधनकी अग्नि 


( अज्ञानी ) पहिचाना जाता है | 


तदस्त्येतस्पाहमस्मि, ममैतत्पूत्रमासीदेतस्याह पूर्वमास, ममैतत्पुनर्भविष्यत्पेतस्याह 
पुनर्भविष्यामीति परद्रव्य एवासद्भूतात्म विकल्पल्वेनाग्र तिवुद्धों रक्ष्येतात्मा | नाग्नि- 
र्िंधनमस्ति नेंधनमग्निरस्त्यग्निरिश्निरस्तीथनमिधनमस्ति नाग्नेरिंधनमर्ति नेंथन- 
स्पाग्निरस्त्यग्नेरग्निरस्तीधनस्पेंधनमस्ति, नास्नेरिंथर्न पूर्वमासीस्नेंथनस्पारितिः पू्े- 
मासीदस्नेरग्निः .पूर्वभासीदिधनस्पेंथनं पूर्वमासीत्‌, नाम्नेरिथिन॑ पुनर्भविष्यति नेंथ- 
नस्याग्ति! पुनर्भविष्यत्यम्तेरग्लिः पुनर्भविष्यतीथनस्थेंथन पुनर्भविष्यतीति ऋष्य- 
चिद॒ग्नावेव सदूभूताग्निविकल्पवन्नाहमेतद स्मि - नेतदहमस्त्यहमहमस्स्पेतदेतद्स्ति न 





मैं भी इसका भविष्यमें होऊेगा,--[ एवत्‌ बु श्रसदभृतम्‌ -] ऐसा भूठा [' श्रात्मचिकल्पं है| 


: श्रात्मविकल्प [ करोति ] करता है वह [ संमूढः ] मृढ़ है, मोही है, भज्ञानी है; [ठु] 


भौर जो पुरुष [ भूताथ्थ ] पर्मार्थ वस्तुस्वरूपको [ जानन्‌ ] जानता हुंआ. [ ता 


मु 
बैसा भूठा विकल्प [ न करोति ] नहीं करता वह [ श्रसंम्रृढः ]. मृढ़ नहीं, 


ज्ञानी है । 
डीका:--( दृष्टान्ससे समभाते हैं : ) जैसे कोई पुरुष ईंधन और अग्निको मिला हुआ 

देखकर ऐसा भूठा विकल्प करे कि “जो अग्नि है. सो ईंधन है. और ईंधन है. सो अग्नि है; 
अग्निका ईंधन है; ईंधनकी अग्नि है; अग्तिका ईंथत पहले था, इंधनकी अग्नि पहले थी; 
भविष्यमें होगी)”--ऐसा ईघनमें ही अग्निका 

विकल्प करता है बह मूठा दै, उसमें अप्रतिदुद्ध ( ज्ञानी ) कोई पहिचाना जाता है, इसीप्रकार 
कोई आत्मा परद्रव्यमें असत्याथ आत्मविकल्प करे कि में यह परद्रव्य हूँ, यह परद्रव्य 
सुभस्वरूप है यह मेस परद्रव्य है, इस परदव्यका मैं हूँ; सेरा यह पहले था, मैं इसका पहले था; 
मेरा यह भविष्यमें होगा, मैं इसका भविष्यमें होऊेँगा?”--ऐसे, मूठे विकल्पोंसे अग्रतिबुद्ध 





और, “अग्नि है वह ईंधन नहीं है, इंधन है बह अग्नि नहीं है;--अग्नि.है बह अग्नि 
ही है, ईंधन है वह ईंधन ही है; अम्तिका ईंधन नहीं, इंघसकी अग्नि नहीं,--अग्निकी अग्नि है, 
ईंधनका ईंधन है; अग्निका ईंधन पहले नहीं या, ईथनकी “अग्नि पहले नहीं थी,--अग्निकी 
“अग्नि पहले थी. और इंघनका ईंधन पहले था; अग्निका इंधन भविष्यमे नहीं होगा, .इघनकी 
अरिन भविष्यमें नहीं होगी,- अग्तिकी अस्नि ही भविष्यमें- होगी, .इंधनका ईंधन ही अविष्यमें 


प्र ++ संमयसार 


पट आह 
ममंददस्ति नैंतस्थाहमस्मि ममादमस्म्पेतस्यैदद्स्ति, न ममैतलूजेमाीस्नेतस्पाई पूरे 
मास माह पूर्मासमेतस्थैतसपर्बमासीत्‌, न ममैतत्युनभ विष्यति मैठस्पाई पुनमविध्यामि 
मरमाई पुनर्भव्िष्याम्मेलस्वैतस्पुनमविष्यतीति सवद्॒ब्य एवं सदुभूतात्मविकन्पत्त प्रति- 
बुद्ध॒दभषणस्प मावात्‌ । 
# मालिनी # 

त्पजतु जगदिदानी भोहमाजत्मठीन 

रसप्त्ु रत्तिकानां रोचन शानमुबत्‌ । 

इंद कथमपि मात्मानात्मना साकमेकः 

किल कलयति काले क्यापि वादात्म्पवृत्तिम्‌ ॥र२॥। 


दोगा,"--इमप्रडार जैसे किसीको अग्निमे द्वी सत्याय अग्निका पिकल्प दो सो प्रतिवुदका 
लक्षण है। इसीमरझर “में यह परद्रत्य रहीं हैं, यह परद्वव्य मुसखरूप नहीं दै।--मैं तो में ही 
है, परवव्य दै यद परहव्य दी है; मेरा यद परद्व्य नहीं। इस परत्यका मैं नहीं।-मैग 
ऐ मैं है, परहव्यक्या परदव्य है; इस परद्रव्यका मैं पहले नहीं था, यह पर्धव्य मेरा 
नह था,-मेरा मैं दी पहले था, परदच्यका परद्ृब्य पहले था; यह परदवव्य मेरा भविष्यमे नदी 
ऐोगा, इसड़ा मैं सपिष्यमें नद्दीं द्ोडँगा।--मैं अपना द्वी मविष्यें होऊँंगा। इस ( परदरव्य का 
यदद ( परट्व्य ) मविष्यमें होगा ।?--ऐमा जो स्वद्रव्यमें दी सत्यार्थ आत्मविकल्प होता है बह्दी 
प्रतियुद्ध ( ज्ञानों ) पा छषण है; इससे शानी पद्धिचाना जाता है। 

आादापर-- को परदव्य्म आत्माका पिफत्प फरता दै पद्द तो अश्ानी दे और जो 


अपते आध्माझों दी अपना मानता है. व श्ानी दै-यह अग्नि-इंघनऊे दृषात्तसे पं 
किया है। 





भष इस अय्यका कलशरूप काव्य फटने है-- 

घर्:--जगत्‌ अवोत्‌ कगवक्े जोयो ! अनारि संसारसे लेकर भात्र झफ़ अठुभव 
दिये गये मोहफी भप सो दोड़े और रमिझ जनोंकों सविकस उदय हुपा जो शान उसको 
आध्यादन करो, कर्योदि इस लोकमें आरमा बास्तय्मे झिसोप्रष्र मी अनात्मा ( परठस्य ) ष्र 
गाए रुदादि हादास्यात्ति ( एडस्व ) को प्रा मद्दीं होठा, वरयोंकि आत्मा एफ है यए अन्य 
डृष्य८ साथ एकहाहच भद्दी दाता । 

भादाए:--भागा पट प्यक्रे साथ दिसीग्रड्ार झिसी समय एकशाईे माषफों प्राप्त 
सदी होता। दशपदार आाचाददवने, सनारिध्यतसे परट्रच्यझे प्रति हगा हुपाज़ों गोद दे 
चधादा भेररिशान पढ़ाया है भोर प्रेरणा दो दे दि इग एफ्थरुप मोइफों शव छोड़ दो भौर 
हटतारा। आयाम कशे। मद बता है मूठा है; दुसझा कार्य है र०े। 


-- जीव अजीव अधिकार -- शक 
अथाप्रतिषुदबोधनाय व्यवसाय; क्रियते-- 
अरणणाएमोहिदमदी मंज्कमिणं मणदि पुर्गलं दव्वं | 
 बद्मवड्ध च. तहा जीवों बहुभावसंजुत्तो ॥२३॥ 
.. सब्वण्हुणाणदिट्टो जीवों उद्योगलक्खणों शिच्च॑। 
सो पुमालदब्वीभूदों ज॑ भणप्ति मज्कमिणं ॥२४॥ 
जदि सो पुरुगलदव्वीसूदों जीवत्तमाग्द  इंदरं। 
तो सत्तो पतु' जे मज्कमिणं पुरुणल दब्बं ॥२५॥ 
अज्ञानमोहितमतिमंमेद॑ भणति पुदुगर्लू द्ृव्यम्‌। | 
बद्भूमबद्धं घ॑ तथा जीवो बहुभावसंयुक्तः ॥ २३ ॥ 
सर्वेक्ज्ञानह्टों जीव उपयोगरुक्षणो नित्यम्‌ | 


कर्थ स पुदुगलद्वव्यीभूतो पद्भणसि ममेदम (॥ २४॥ . . 
यदि स पुद्गलद्भण्यीभूतों जीवत्वमागतमितरत्‌ । 
तच्छकों वक्त यन्ममेदं॑ पुदूगले द्रब्यम्‌॥ २४ ॥ 


अब अग्नतिबुदधको समभानिके लिये प्रयत्न करते हैं:-- 
गाथा २३-२१४-२४५ 


अ्रस्वयार्थ:--[ झज्ञानमोहितसतिः ] जिसकी मति भ्रज्ञानसे मोहित है 
[ बहुभावसंयुक्तः | और जो सोह, राग, 6 आदि भ्रनेक भावोंसे युक्त है ऐसा 
[ जीवः ] जीव [ भणति | कहता है कि [ इदं ] यूह [ बद्धम्‌ तथा च ब्रबढ् ] 
शरीरादिक बद्ध तथा घनधघाल्मादिक अबद्ध [ पुदगलं द्रव्यम्‌ ] पुदुगल द्रव्य [मस्त] मेरा 
है.। झआाचाये कहते हैं कि-[ सर्वेज्ञज्ञानहहरः ] सर्वज्ञके ज्ञान द्वारा देखा गया जो 
अज्ञान मोहितबुद्धि जो, बहुमावसंयुत जीव- है । 

“ये बद्ध कौर अबंद्ध, पुदुगलद्रव्य मेरा” वो कह ॥। २३ ॥ 
सर्वशज्ञानविष सदा, उपयोगलंक्षण जीव है। ; 
दो कैसे पुदूगल हो सके जो, तू कहे मेरा भरे | ॥ २७ ॥ - - 
जो जीव पुदूगल होय; पुदूगल प्राप्त हो जीव्वको | - -.., 
तू तब हि ऐसा कह सके, “है मेरा” पुद्धलद्वव्यको [| २४ ॥ 


श्प +-+ समयसार -- 


युगएदनेकविधृस्य बैधनोपाधे! सक्तिधानिेन प्रधावितानामसभावमावाा 
संयोगवशादिचित्रोपाअयोपरक्तः स्कटिक्ोपछ इबात्य॑त्रतिरों हितसमभावभावतया अस्त 
मितसामस्तविदेकज्यो तिमेहता खयमज्ञानेव विभोद्वितहृदयों भेदमकृल्ा तानेवाख- 
भाषमाबान्‌ सवीकर्बाणः पुदूगरद्रत्यं ममेद्‌मित्यठु भत्रति किलप्रतिददद्ों जीद/ । भथा- 
यमेव प्रतिषोध्यते--रे दुरात्मन्‌ 'आत्मपंश्नन्‌ जहीहि जहीहि परमाविवेषवार- 
सतृणाम्गवह्ारिलप्‌ । दुरनिस्ससमस्तसंदेहविष्यतानध्यवतञायेन विश्वैकज्योतित 
उर्वशज्नेन पुटीइुते किए नित्योषपोगरक्षणं जीवद्धव्यभ्‌ तत्कं पुदगरद्व्यीपृतत 





[ नित्मम्‌ | सदा [ उपषोगलक्षणः ] उपयोगलक्षणवाला [ जोदः ] जीव है [ सः | 
वह [ पुदशलद्रध्योभूतः | पुदुगलद्रव्यरूप | कथ॑ | करो हो सकता है [ यत्‌ ] जिमसे कि 
[ भणप्नि ] तू कहता है कि [हद मम] यह परुद्गलद्वव्य मेरा है ? [यदि] यदि [का 
जीवद्रब्य [ पुदयलद्रव्यीभूतः ] पुदुगलद्रव्यछप हो जाय और [ इतरत्‌ ]) पुदुंगल- 
द्रव्य [ जीवस्वम्‌ | जीवलको [ प्रागतम्‌ ] प्राप्त करे [ तत्‌ |] वो [ वक्त 
वक्त: ] तू कह सकता है [ यत्‌ ] कि [ इईं पुदुगल वव्यम ] यह पुदुगत्ष हृब्ध [सम] 
मेरा है। ( किम्तु ऐसा दो नहीं होता । 


दोकाः--एक ही साथ अनेक प्रकारकी वंधतकी उपाधिक्री अति निकटतासे पेशपूर्षक 
बद्धते हुये अस्वभावभावोंफे संयोगवद्ा जो ( अज्ञानी जीव ) अनेक प्रकारके बर्णवाले *आश्रयकी 
निकटतासे रंगे हुये रकटिक-पापाण जैसा है। अत्यन्त तिरोसूत ( हैफे हुये ) भपने र्घमाव- 
भघल्से जिसकी समस्त भेदकज्ञामहप ज्योति अस्त हो गई है ऐसा है, भौर महा जज्ञानते 
जिसका दंदय ख्य॑ स्वतः ही विभोहित है-पेसा अज्ञनी जीय श्वपरका भेद न करके। उन 
अध्यभावभाशेंकों दी (को अपने स्वभाव नहीं हैं ऐसे विभावोंको ही) अपना कर्ता हुआ, पुहल- 
द्च्यकों यह सेरा है? इसप्रकार अनुभव करता है। ( चैसे स्फटिकपापाएमें अनेक प्रकारके 
यणोंकी निरुटेतासे अनेकवर्णरुपता दिखाई देती है, स्ूकटिकफा निड श्वेत-निर्मेतभाव दिसाई 
नहीं देशा इमीपरार अज्ञानीे कर्मकी उपाधिसे आास्माका गुद्ध सभाव आल्छादिव हो रहा 
दै-दिसाई नहीं देता इसलिये पुदुगलद्रव्यद्रो अपना मानता है।) ऐसे अल्ानीको अब 
सगमणा जा रदा दे फि-रे दुसत्मन्‌) आत्मपाठ फरनेवाले। लेसे परम अधिव्नेकपूर्वक 
गानेवाने द्वायी आईि पन्‍्ठ सुस्दर अद्धारकों रण सददित ण्य जाते है उसीध्रकार सानेफे 
शगायफरे गू दोड़। दोई़ । जिसने समख् से, विपर्यय, अनप्यवसाय दूर कर दिये हैं और यो 
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६. प्राष्पदिताशक । २. प्राभव » जिछरतें इफटिब मरि रा हुदा हो दहू बसु; 


“- जीव अजीब श्रधिकार «- 4 पु 


यैन पुदलद्॒व्य॑ ममेदमित्यसुभवसि, यतो यदि करथंचनापि जीवद्॒ब्य॑ पुदलद्र॒व्यी कृत 
स्थात्‌ पुहलद्रव्यं च जीवद्रव्यीभूतें स्यात्‌ तदेव लवणस्थोदकमिव ममेदं पुद्डलद्वव्य- 
मित्यनुभूति! किल घटेत, तचु न कथंचुनापि स्थात्‌ | तथा हि--यथा क्षारत्वल॒क्षणं 
रवणमुदकी मत्रत्‌ द्रवत्वलक्षणम्रुदर्क व लवणीमभवत्‌ क्षारत्वद्रवत्वसहबृत्त्यविरोधादलु- 
भूयते, न॒ तथा निश्योपयोगलक्षणं जीबद्रव्यं पुद्ठलद्र॒व्यीमवत्‌ नित्याडुपयोगहक्षर्ण 
पुश्वलद्वव्यं च जीवद्रव्यीभवत्‌ उपयोगानुबयोगयो! प्रकाशतमसोरिव सहबत्तिबिरोधा- 
दलुभूयते । तत्सभंथा प्रसीद विवुध्यस्त स्वद्रव्य॑ ममेदमित्यनुभव । 





विश्वको ( समस्त वस्तुओंकों ) अ्रकाशित करनेके लिये एक अद्वितीय ज्योति है, ऐसे सर्वश्ञ- 
ज्ञानले रकुट (प्रगंट ) किये गये जो नित्य उपयोगरत्रभावरूप जीबद्रव्य बह पुद्नलद्र्यरूप 
केले होगया कि जिससे तू यह अनुभव करता है कि 'थह पुद्गलद्गव्य मेरा है! ! क्योंकि यदि 
किसी भी प्रकारसे जीबद्रव्य पुदुगलद्रव्यरूप हो और पुद्ठलद्वव्य जीबद्रव्यरूप हो तभी 'नमकके 
पानी' इसग्रकारके अलुभवकी भाँति ऐसी अनुभूति वास्तव ठीक हो सकती है कि “यह पुहल- 
द्रव्य मेरा हैं); किन्तु ऐसा तो किसी भी प्रकारसे नहीं बनता | 


दृष्टान्त वेकर इसी बातको स्पष्ट करते हैं:--जैसे खारापन जिसका लक्षण है ऐसा 
नमक पानीरूप होता हुआ दिखाई देता है. और द्रवत्व ( प्रवाहीपन ) जिसका लक्षण है; 
ऐसा पादी नमकरूप होता दिखाई देता है, क्योंकि खारेपन और द्रवत्वका एक साथ रहनेमें 
अविरोध है; अथीत्‌ उसमें कोई बाधा नहीं आती, इसप्रकार नित्य उपयोगलक्षणवाला 
ज्ीवद्रव्य पुद्ललद्वव्य होता हुआ दिखाई नहीं देता और नित्य अलुपयोग ( जड़ ) लक्षणवाला 
पुद्डलद्रव्य जीवद्रव्य होता हुआ देखनेमें नहीं आता क्योंकि प्रकाश और अंधकारकी भाँति उप- 
योग और अलुपयोगका एक ही साथ रहनेमें विरोध है; जड़, और चेतन कमी भी एक नहीं हो 
सकते | इसलिये तू सर्व प्रकारसे प्रसन्न हो, ( अपने चित्तको उज्व्यल करके ) सावधान हो, 
और स्व॒द्रत्यकों ही 'यह्‌ मेरा हैं? इसप्रकार अनुभव कर। 


भावाथें:--यह अज्ञानी जीव पुद्लद्वव्यको अपना मानता है; उसे उपदेश देकर 
सावधान किया हैं कि जड़ और चेतनद्रव्य दोनों सवेया भिन्न भिन्न हैं, कमी भी किसी सी 
प्रकास्से एकरूप नहीं होते ऐसा स्वज्ञ मगवानने देखा है; इसलिये हे अज्ञानी ! तू परव्यको 
एकरूप मानना छोड़ दे; व्यर्थकी सांन्यतासे वल कर । 


६० «- समयसार -- 
# मालिनी # 
अयि कथमपि मृत्वा तचकौतूहली सन्‌, 
अनुभव भप्रमृत्तें! पाशवेवर्ची महुतमू | 
पथगय विर॒पंत सव॑ समालोक्य येन 
त्यजसि झगिति मूरत्या साकमेकलमोहम्‌ ॥ २२३ ॥ 
अधाहाप्रतिबद)-- 
जदि जोबो ए सरीर॑ तित्थयरायरियसंथुदी चेप। 
सब्बावि हवदि मिच्छा तेर हु भरादा हवदि देहो॥ २६॥ 
पदि बीवो न शरीर तीर्थकराचार्य ृस्तुतिश्तैत् 
सर्वापि भव॒ति मिथ्या तेन तु आत्मा मवति देह। ॥ २६ ॥| 





अब इसी अर्यका कलशरूप काव्य कहते हैं:-- 
प्रध:--भयि! यह कोमल सम्वोधनका सूचक अव्यय है । आचार्यदेद कोमल संवो- 
धनले कहते हैं कि हे भाई ! तू किसीप्रकार मद्दा क/से अथवा मरकर भी सत्ोंका कौतहली 
होकर इस शरीरादि मृत द्वव्यका एक मुहूर्त ( दो घड़ी ) पड़ोसी होकर आत्मातुभव कई कि 
जिससे अपने आत्माफ़े विलासरूप, सर्व परद्रव्येंसि भिन्न देखकर इस शरीरादि मूर्तिक फदुलः 
द्रब्य के साथ एकल्वके मोहफो शीघ्र हो छोड़ देगा । 
भावाधं:--यदि यह आत्मा दो घड्टी पुद्वलद्ृब्यसे भिन्न अपने शुद्ध स्पहूपका 
अनुभव करे ( उसमें लीन द्वो ), परीपहके आनेपर भी डिये नहीं; तो धातियाकर्मका नाश 
करके, फेवलज्ञान उत्पन्न करके, मोत्तक़ो शराप्त हो । आत्मातुमवकी ऐसी महिमा है तब सिप्या- 
लक नारा करके सम्पकररांनकी प्राप्ति होता तो सुगम है; इसलिये श्रीगुरुने प्रधानतासे यदी 
उपयेश दिया है। २३। 
अथ अप्रतियुद्ध जोब कट्दता द्वे उसकी गाथा कहते हैं:-- 
गाया २६ 
धम्दयाप॑--अप्रतिदुद्ध जीय बहता है कि--[ गद्धि ] यदि [ जोबः ) 
जोव [ दरोर न ] इरोर नहीं है तो [ तोपकराजायंसंस्तुति: ] तोषेकरों और 
7 क्मक्तनझत कक न देह तो, आचार्य था तीयेंशकी । 


मिध्या पने सतना ममी, सो एकता बीवदेहक़ी ! ॥ २६ ॥ 


+- जीव अजीव अधिकार -- ६१ 
यदि य एवात्मा तदेव शरीर पुद्दल॒द्रव्यं ने भवेचदा--- 
% झादू लविक्रीड़ित # 
कांत्यैव स्नपयंति ये दशदिशो धाम्ना निरुंध॑ति ये 
धामोद्ाममहस्विताँ जनमनो सुष्णंति रूपेण ये। 
दिव्येन ध्वनिना सुर्ख श्रवणयोः साक्षात्क्षरंतो5मर्त 
बंधास्ते5एसहसलक्षणधरास्तीर्थेश्वरा! सर॒यः ।| २४ ॥ 


इत्पादिका तीर्थकराचार्यस्तुतिः समस्तापि मिथ्या स्थात्‌ । ततो य एवात्मा 
तदेव शरीर पुहनलद्रव्यभिति ममेकांतिकी प्रतिपतिः | 


नैयें, मयविभागानभिज्ञोसि-- 





आचार्योकी जो स्तुति की गई है वह [ सर्वा श्रपि ] सभी [ मिथ्या भवति ] मिथ्या 
है; [ तेन तु | इसलिये हम ( समभत्े हैँ कि ) [ भात्मा ] जो आत्मा है सो [ देह! 
न एवं | देह ही [ भवत्रि | है। 


टीका:--जो आत्मा है वही पुदुगलद्गव्यस्थरूप यह शरीर है । यदि ऐसा न दो तो' 
ती्थंकरों और आचार्योकी जो ख्ुति की गई है वह सब मिध्या सिद्ध छोगी | वह स्थुत्ति 
इसम्रकार है;-- 


श्र्थ:---वे तीथंकर और आचार्य वन्दनीय हैं । कैसे हैं वे ? अपने शरीरकी कांतिसे 
दसों दिशाओंको धोते हैं--मिर्मेल करते हैं, अपने वेजसे उत्छ्ष्ट वेजवाले सूयोदिके तेजको ढक 
देते हैं, अपने रूपसे लोगोंके मनको हर लेते हैं, दिव्यध्यनिसे ( भव्योंके ) कानोंमें साज्षात्‌ 
सुखाम्त बरसाते हैं और वे एक हजार आठ लक्षणोंके धारक हैं। २४ । 


>: हे -आचार्योकी कन पी 
--इत्थादिरुपले ती्थकरों जो स्तुति है वह सब ही मिथ्या सिद्ध होती है।. 
इसलिये. हमार तो यही एकान्‍्त निश्चय है-कि जो आत्मा है वद्दी शरीर है, पुद्गलद्गब्य है | 
इसप्रकार अप्रतिबुद्धने कहा । हे 


आचार्यदिव कहते हैं कि ऐसा नहीं दे; तू ल्यविभागको नहीं जानता। जो नयविभाग 
इसमप्रकार है उसे गाथा हारा कहते हैं:-- 


६२ +- समयसार -- 


पवहारणयो भासदि जीवो देहो य हवदि खलु इक्‍को। . 
ण॒ हु णिच्ययस्स जीवों देहो य कदावि एकट्रो ॥२७॥ 
व्यवह्ारनयों भापते जीवो देह भवति खन्‍्वेक! । 
नतु निश्चयस्‍््य जीवों देय कदाप्येकार्थः ॥२७ | 
हह खलु परस्परापगाढावस्थायामात्मश्रीर॒यो। समवर्तितावस्थायों कककल- 
धौतयोरेकस्कृधव्यवहारबद़यवहरमात्ेण मैकरद॑न पुन्नि्ययत:, निश्चयतों ह्यात्म- 
शरीरयोरपयोगाजुपयो गस्वभाययोः कनककलघीवयों! .पीवपाइरत्ादिश्वभावयो- 
रिबरात्प॑तव्पतिरिक्तत्वेनैकार्थल्वाचुपपत्तेः नानालवमेवेति । एवं हि किठ नयविभाग! | 
ततो व्यवहारनयेनैय शरीरस्तवनेनास्मस्तवनपमुपपन्‍नम्‌ । 





गाथा २७ 

प्रत्वधार्थ:--[ व्यवहारनयः ] व्यवहारतय तो [ भाषते ] यह कहता है कि 
[ जीव: देह: च ] जीव और शरीर [ एकः खलु ] एक ही [ भवत्ति ] है; [ 5 ] 
किन्तु [ निश्रयत्य ] निः्यनयके भरभिप्रायत्ते [ जीवः देहः च ] जोबव जोर दारीर 
[ कदा श्रवि ] कमप्ती भी [ एकार्थ: ] एक पदार्थ [ न ] नही हैं। 

टीका:--जैसे इस लोकमें सोने और चॉँदीको मलाकर एक कर देनेसे एक पिंडका 
व्यवहार होता है उसीध्रफार आत्मा और शरीरकी परुपर एक रषेत्रमें रहनेकी अव्या दोनेसे 
एकपनेका व्यवहार होता है। यों व्यवद्दास्मात्रसे ही आत्मा और शरीरका एकपना है; क्स्छु 
निश्चयसे एकपना नहीं है, क्योंकि निश्चयसे देखा जाये तो, जैसे पीलापन भादि और सफेददी 
आदि जिसका रतभाव है ऐसे सोने और चॉदीमें अत्यन्त भिन्नता होनेसे उनमें एकपदार्थपनेकी 
अभिद्धि है, इसलिये अनेकत्व दी है, इसीप्रकार उपयोग और अमुपयोग जिनका रममाष है ऐसे 
आत्मा और शरीरमें अत्यन्त भिन्नता होनेसे एकपदार्थपनेकी असिद्धि है. इसलिये अनेफत्व ही 
है । ऐसा यह प्रगट नयविभाग है। इसलिये व्यवह्रनयसे ही शरीरके स्तवनसे आत्माका 
स्तवन द्ोता है । 

भावाये:---व्यवहास्नय तो आत्मा और शरीरको एक कहता है. और निश्चय” 


नयमे पिन्न है। इसलिये व्यवद्वास्यमे शरीरका स्तवन करनेमे आत्माक्ा स्तवन माना 
5 
जावा ए। 


जीब देह दोनों एक मु यह बचन है व्यवहार का । 
निययदिए तो जीव देह, फदापि एक पदार्य ना ॥ २७॥ 


-- जीव अजीव अधिकार >+ इ्र्े 
तथा हि-- 
इणमण्णं जीवादो देह पुर्ालमयं थरुणितु मुणी । 
मणणदि हु संथुदो वंदिदों मए केवली भयव॑ ॥२८॥ 
... हृदमन्यत्‌ जीवादेह पुद्गरुमयं स्तुत्या झनिः । 
न मन्यते खलु संस्तुतो वंदितो मया केवली भगवान्‌ )| २८ ॥ 


यथा करुधौतगुणस्य पांडुरत्वस्थ व्यपदेशेन परमार्थतोउ्तत्स्भावस्थापि 
कार्तस्परस्प व्यवहारमात्रेणैव पांहरं कार्तेस्वरमित्यस्ति व्यपदेशः, तथा शरीरगुणस्थ 
शुक्ललो हितत्वादे! स्तबनेन परमार्थतो तत्सभावस्थापि तीर्थकरकेवलिपुरुपस्थ व्यव- 
हारमात्रेणैव शुकललो हितस्तीर्थकरकेव लिपुरुष इत्यस्ति स्तव॒नम्‌ । निश्रयनयेन तु शरीर- 





यही बात इस गाधामें कहते हैं:-- 
पट गाया २८ ध 

अन्वयार्थ:-- [ जीवात्‌ भ्रन्यत्‌ ) जीवसे भिन्न | इदम्‌ पुद्गलमयं देह ] इस 
पुदुगलमय देहंकी [ स्तुत्वा ] स्तुति करके [ सुनि: ] साधु [ भच्यते खलु' ] ऐसा 
मानते हैं कि | सया ] मैंने [ केवलो भगवान्‌ ] केवली भगवानकी [ स्वुतः | स्तुति 
की और [ बंदितः] वन्दना की । 

होक४--जैसे) परमार्थसे सफेदी सोनेका स्वभाव नहीं है, फिर भी चाँदीका जो श्वेत 
गुण है। उसके नामसे सोनेका नाम 'श्वेत स्व! कहा जाता है यह व्यवहास्मात्रसे ही कहा 
जाता है; इसीप्रकार; परमार्थले शुक्ल-रक्तता तीर्थकर-केवलीपुरुपका स्वभाव न होने पर भी, 
शरीरके गुए जो शुक्ल-रक्तवा इत्यादि हैं, उसके स्तबनसे तीर्थकर-केवल्लीपुस्षका 'शुक्ज-स््त 
तीर्थकरकेवलीपुरुष'के रूपमे स्तथन किया जाता है वह व्यवहास्माञसे ही किया जाता है। 
किन्तु तिश्वयनयसे शरीरका स्तवन करनेसे आत्माका स्तवन नहीं हो सकता | 

भावार्थ:--यहाँ कोई ग्रश्न करे कि--व्यवहास्तय तो असत्यार्थ कहा है और शरीर 
जड़ है तब व्यवह्याराश्ित जड़की स्तुतिका क्या फल है ? उसका उत्तर यह है: --व्यवह्रनय 
सर्बधा असत्यार्थ नहीं है, उसे निश्चयको प्रधान करके असत्यार्थ कहा है। और छग्मस्थको- 
अपना; परका आत्मा साज्ञात्‌ दिखाई नहीं देता, शरीर दिखाई देता है, उसकी शान्तरूप 
सुद्ाको देखकर अपनेको भी शांत भाव होते हैं। ऐसा उपकार समभकर शरीरके आश्रयसे 


जीवसे छुद्ा पुहरतमयी, इस देहकी स्तवना करी 
माने घुनी जो केवली, बंदन हुआ स्तवना हुई ॥। २८ ॥ 


(4 +- समयसार «- 
स्तवनेनात्मस्तव॒नमनुपपत्मेव । 
दया हि-- 


तं एिच्छये ण जुज्जदि ण सरीरगुणा हि होंति केवलिणो । 
केवलिग्रणो थुणदि जो तो तच्च॑  केवलि थुणदि ॥२६॥ 

तब्निशये न युज्यते न शरीरगुणा हि भवंति केबलिन! । 

केवलिगुणान्‌ स्तरौति यः स तत्त केवलिनं स्तौति | २९ ॥ 

यथा कार्तस्वरस्प कलघौतगुणस्य पांइरत्वस्याभावात्न निश्ययतस्तद्नयपदेशेन 
व्यपदेशः कार्त्वस्गुणस्थ व्यपदेशेनेव कार्तस्वरस्थ व्यपदेशात्‌, तथा तीर्थका- 
फेपलिपुरुपस्य शरीरगुणस्प शुक्ललोहितत्वादेरभावान्न निश्चयतर्तत्स्तवनेन स्तवन 
तीथेकरकेयलिपुरुपगुणस्य स्तवनेनेव तीर्थकरकेबलिपुरुपस्प स्तवनात्‌ । 
भो खुति करता हि; तथा शांत मुद्राको देखकर अन्तर्रंगर्म घीतराग भावका निश्चय दवोता है 
यद्द भी उपकार दे । 

ऊपरकी घातको गाधामें कहते हैं:-- 


गाथा २९ 
भावयाषं:-- तत्‌ ] वह स्तवन [ निशचये ] विश्चयमें [ न युज्यते ] पोग्य 
नहीं है [ हि ] फयोंकि [ शरोरगृुणा: ] शरोरके गुय [ केवलितः ] केपलीके [से 
भयंति ] नहीं होते; [ यः ] णो [ केयलिगुणान ] केवलीके ग्रुणोंकी [ स्तोति] 
रतुति करता है, [ सः ] वह [ तत्त्व ] परमार्थसे [ केवलिम ] केवलीको [ स्तोति ] 
स्तुति करता है । 





डोका;--जैसे चाँदीका गुण जो सफेदपना, उसका सुवर्णमें अभाव है इसलिये निः्ब- 
यमे सफेदीफे नामसे सोनेझा नाम नहीं यनता, सुबर्णरे गुण जो पीलापन आदि हैं उनके मामसे 
दी मुयणंफा नाम दोता दे; इसीप्रकार शरीरके गुण जो घुकल-रक्तता इत्यादि हैं उनका तीकर- 
फेपलीपुम्धमें असाव हे इसलिये निश्चयसे धरीरफे श॒ुक्ल-रक्तता जादि गुर्शोका एतपन फरनेसे 


भी पे 3, के व हज ०. फरनेसे 
गोषकर-फैप बीजुस्पफा स्तवन नहीं द्ोता दे, तीयकर-फेवलीपुसपड मुर्णोफा स्तवन फरनेसे 
दो मोर फर-केवतीपुर्पक्ा सथन द्वोता दे । 


निरचपपियें नहिं योग्य ये, नहिं देह गुण फेदलि दि के । 
जो केगली गुणकों स्‍्तथे, परमार्थ फ्रेयलि थो घ्गये ॥ २५ ॥ 


जैन शाखमाला ] * -- जीव अन्ीव अधिकार -- हर 
करथ शरीरस्तवनेन तद्धिष्ठात्यादात्मनो निश्रयेन स्तवनं न बुज्यते हति चेत-- 
एयरश्मि वण्णिदे जह श॒ वि रण्णो वण्णणा कदा होदि। 
देहभुणे थुव्वंत ण॒ केवलिग्रुणा थुदा होंति ॥ ३० ॥ 
नगरे वर्णिते यथा नापि राज्ञो वर्णना ऋठा भवति । 
देहगुणे स्तृयमाने न केवलिगुणाः स्तुता भवत्ति ॥ ३० ॥ 
तथा हि-- रे 
(आयी ) | 
प्राकारकब॒लितांबरप्ुपबनराजीनिगीण भूमितलम्‌ । 
पिबतीव हि नगरमिदं परिखावलग्रेन पातालम्‌ )। २१ ॥ / 


इति नगरे वर्णितेपि राज्ञः तदधिष्वातत्वेपि ग्राकारोपवनपारिखादिमत्ताभावा- 
इर्णन॑ न स्पात्‌ | तथैव-- 


7 अब शिष्य प्रश्न करता हैकि आत्मा तो शरीरका अधिशाता है इसलिये शरीर प्रश्न करता है कि आत्मा तो शरीरका अधिष्तवा है. इसलिये शरीरके 
स्तवनसे आत्माका स्तवन निम्चयसे क्‍यों युक्त नहीं है ? उसके उत्तररूप दृष्टान्द सह्दित गाथा 
कहते हैं :-- 

गाथा ३० 

प्रस्वयार्थ:--[ यथा ] जैसे [ नगरे ] नगरका [ बणिते श्रपि | वर्णन करने 
पर भी [ राज्ञः वर्णना ] राजाका वर्शान [ न छृता भवति ] नहीं किया जाता, इसी- 
प्रकार [ बेहगुणे स्तृथमाने ] शरीरके गुरका स्तवत करनेपर [ केवलिगुणाः | केवलीके 
गुणोंका [ स्तुताः न भवस्ति ] स्तवन नहीं होता । 

टीकाः--उपरोक्त अर्थका काव्य कहते हैं :-- 

प्रथे:--यह नगर ऐसा है कि जिसने कोटके हारा आकाशको असित कर रखा है 
( अधीत्‌ इसका कोट बहुत डँचा है ) बगीचोंकी पंक्तियोंसे जिसने भूमिललको निगल लिया है 
( भथीव्‌ चायें ओर बगीचोंसे प्रथ्बी ढक गई है )) और कोटके चारों ओरकी खाईके पेरेसे 
मानों पातालको पी रहा है ( अथोत्‌ खाई घहुत गहरी है )। २५। 

इसप्रकार नगरका वर्णन करनेपर भी उससे राजाका वर्णत्र नहीं होता क्योंकि, 
सद्यवि राजा उसका अधिष्टता है तथापि; वह राजा कोट-बाग-खाई आदिवाला नहीं है। 
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रे ग्राम वर्णन करनसे, भूषाल वर्णन हो न ज्यों । 
स्यों देहगरणके स्तवनसे, महिं केवलीयुण स्तवच हो || ३० || 


६ 


६६ -- समयसार --.[ भगवान श्रीकुल्दकुत्द्-कदासे 
(आर्या ) ४ 
नित्यमविकारसुस्थित्सर्वा गमपूवसहजलावण्यम्‌ । 
अक्षोमम्रित्र समुद्रं जिनेन्द्ररूपं पर॑जयति ॥ २६ ॥ 
इति शरीरे स्तृयमानेषि तीर्थकरकेवलिपुरुपस्य तदथिष्ठाठत्वेषि सुस्थित- 
सर्वागलढावण्पादिगुणाभावात्स्तवर्न न स्पात्‌ । 
अथ निश्चयस्तुतिमाह । तत्र ज्ञेयज्ञायक्रमंकरदोपपरिहारेण तावतू-- 
जो इन्दिये जिणित्ता णाणसहावाधियं मुणदि आदं। 
त॑ खलु जिदिंदिय॑ ते भणंति जे णिचव्छिदा साह॥ ३१ ॥ 
य इंद्रिपाणि जिला प्लानस्वभावाधिक जानात्यात्मानम्‌ । 
व॑ खलु जितेन्द्रिय॑ ते भणन्ति ये निश्चिताः साधवः || ३१ |॥ 


इसीप्रफार शरीरका स्तवन करनेपर तीयंकरका स्तवन नहीं होता यदद भी शोक द्वारा 





प्र्थ:--नितेस्द्रका रूप उत्कृष्टतया जयबन्त बता है, जिसमें सभी अंग सदा अवि- 


फार और सुस्यित हैं, जिसमें ( जन्मसे ही ) अपूर्द और स्वाभाविक लावर्य है ( जो सर्वप्रिय है) 
और जो समुद्रकी माँवि क्षोमरद्दित है, चलाचल नहीं है । २६।॥ 


इसप्रफार शरीरका स्तवन करनेपर भी उससे तीर्थंकर-केवलीपुस्पका स्तवन नहीं 
दोता क्योंकि, यद्यपि त्ीयंकर-फेवलीपुसुपफे शरीरका अधिषात्रत्य है तथापि, सुर्थित सर्वा- 
गता। लायण्य आदि आत्माऊे गुण नहीं हैँ इसलिये ठीयकर-फेवलीपुरपफे उन गुणोंरा 
अभाव है । 
अब) (तीयेकर-फेवलीकी ) निश्चयलुति कदते हैं। उसमें पहले शेय-शापरके 
संरुएयोपफा परिद्यार फरफे स्तुति फरे हैं:-- 
गाया ३१ 
प्रम्यपापं:--[ यः ] णो [ इच्खथियाणि ] इच्धियोंकों [ लित्वा ] 
जीगपर [ शानस्वभावाधिक॑ ] ज्ञानस्वभावके द्वारा अन्य द्वव्यते अधिक 
[ भारमानम ] आास्माझो [ जानाति ] जानते हैं. [हम ] उन्हें, [ ये निशड्चिताः 
न न नन++म न धम यम 


कर इर्ट्रिजए शान स्वमा३ रू, अधिक जाने आात्मफो । 
निधपरिएं स्थित साधुतन, माँ जिनेन्द्रिय उन्हींको ॥। ३१ ॥ 


जैन शाखमाला ] +- जीव अजीब अधिकार -« ६७ 


: था खलु निरबधिवंधपर्यायवद्ेन अत्यस्तमितसमस्तस्वपरविभागानि निर्मलभेदा- 
स्पासकौशलोपरलब्धांत/स्‍्फुटातितक्ष्मचित्सभावावर्टधमलेन.. शरीरपरिणामागन्नानि 
द्रब्येंद्रियाणि प्रतिविशिष्टस्वस्थविषयव्यवसायितया खेंडशः आकर्षति प्रतीयमाना- 
खंडेकचिच्क्तितया भार्षेद्रियाणि प्राद्मग्राहकरक्षणसंबधप्रत्यासत्तिवशेव सह 
संविदा परस्परमेफीभूतानिव चिच्छक्तेः स्वयमेवालुभूयमानासंगतया भावेश्रियाव- 
शहामाणान्‌ स्पर्शादीमिंद्रियार्थाशव सर्वथा स्वतः प्रथक्करणेन विजित्योपरतसमस्तक्षेय- 
शायकरंकरदोपल्ेनेकत्वे टंकोस्कीण विश्वस्याष्यस्पोपरि तरता अत्यक्षोद्योततया 
नित्यमेबांत/प्रकाशमानेनानपायिना स्वतःपिद्धेन परमार्थतता भगवता ज्ञानस्वभावेन 





साधब: ] जो निश्यनयमें स्थित साधु हैं [ ते ] वे, [ खलु | वास्तवमें [ जितेन्द्रियं ] 
जित्तेन्द्रिय [ भणंति ] कहते हैं । 


टीकाः--( जो द्रव्येन्द्रियों; भावेद्रियों तथा इन्द्रियोंके विषयभूत पदार्थोकी --तीनोंको 
अपनेसे अलग करके समस्त अन्यद्रव्योंसे सिन्न अपने आत्माका अनुभव करे हैं वे मुनि निश्नयसे 
जितेन्द्रिय हैं । ) अतादि अमर्योद्रूप बंधपयौयके चश जिसमें समस्त स्वपरका विभाग अस्त 
हो गया है ( अर्थात्‌ जो आत्माके साथ ऐसी एकमेक हो रही है. कि भेद दिखाई नहीं देता ) 
ऐसी शरीरपरिणामको प्राप्त द्ब्येन्द्रियोंको तो निर्मल भेदाभ्यासकी प्रवीणतासे प्राप्त अन्तरंग्े 
प्रगट अतिसूक्ष्म चेतन्वस्वभावके अवलम्वनके बलसे सर्वथा अपनेसे अलग किया; सो बह द्रब्ये- 
ज्ियोंकों जीतना हुआ। भिन्न २ अपने २ विपयोंगें व्यापारभावसे जो विषयोकों खण्डखण्ड 
प्रहण करती हैं ( ज्ञनको खंडखंडरूप बतलाती हैं ) ऐसी भावेन्द्रियोंको, प्रतीतिमें आती हुई 
अखंड एक चैतन्यशक्तिके द्वारा सवेया अपनेसे भिन्न जाना सो यह भावेन्द्रियोंका जीतना हुआ। 
ग्राह्माहकत्क्षणबाले सम्बन्धी निकटताके कारण जो अपने संबेदन ( अनुभव ) के साथ 
परुपर एक जैसी हुई दिखाई देती हैं ऐसी, भावेन्द्रियोंके द्वारा प्रहण किये हुवे, इच्द्रियोंके 
विषयभूत स्पशीदि पदार्थोको, अपसी चैतन्यशक्तिकी स्वयमेव अनुभवमें आनेवाली असंगताके 
हारा सर्ववा अपनेसे अलग किया; सो यह इन्द्रियोंके विषयभूतर पदार्थोका जीतना हुआ। 
इसम्रकार जो ( भुनि ) द्रव्येन्द्रियों भावेन्द्रियों तथा इन्द्रियोंके विषयभूत पदा्धोंको ( तीनोंको ) 
जीतकर ज्ञेयज्ञायक-संकर मामक दोष आवा था सो सब दूर दोनेसे एकलमें टंकोत्कीर्ण 
और ज्ञानखमावके छारा सर्व अन्यद्वव्वोंसे पस्मार्थले मिन्न ऐसे अपने आत्माका अनुभव 
करते हैं वे निश्रचसे जिवेन्द्रिय जिन हैं। ( ज्ञानस्वभाव अन्य अचेतन दव्योमें नहीं है इस- 
लिये उसके छा आत्मा सबसे अधिक, भिन्न ही है। ) केसा है बह ज्ञानस्वभाव १ विश्वके 
( समरत पदार्थोंके ) ऊपर तिरता हुआ (उन्हें जानता हुआ भी डनरूप नहोता हुआ ), 


दर -. +- समयंसार -- [ भगशान भ्रीकुल्दकुरद-कट्टान 

सेंभ्यों द्व्यांवरेम्यः परमा्थवो तिरिक्तिमात्मानं संचेतयते से खलु जितेश्त्ियो गिन 

इत्येका निश्चयस्तुतिः । 
अथ भाग्यभावकसंकरदोपपरिद्रेण-- 


जो मोहं तु जिणित्ता णाणसहावाधियं मुणइ आदं । 
त॑ जिदमोह  साहु परमद्रवियाणया विंति ॥३१॥ 
यो मोह तु जित्वा ज्ञानस्वभावाधिक जानात्यात्मानंम्‌ । 
ते जितमोई साधु परमार्थविज्ञयका बिंदंति ॥ ३२॥ 
यो हि नाम फरदानप्रमर्थृतया प्राद्भूय भावकत्वेन भवंतमपि दूरत एवं “तद- 
लुइतेरात्मनों भाव्यस्य* व्यावर्तनेन हृठान्मोह न्यकक्ृत्योपरतसमस्तभाव्यभावक- 





प्रत्यक्ष उद्योतपनेसे सदा अन्तरंगमें प्रकाशगान, अविनश्वर) स्वतःसद्ध और परमार्थहूप-ऐसा 
भगवान ज्ञानस्वभाव है। 

इसप्रकार एक निश्चयस्तुति तो यद हुई । * 

( जेय तो द्रव्येस्द्रियों, भावेन्द्रियों तथा इन्द्रियोंके विषयभूत पदायोक्रा और शायक- 
स्वरूप स्वयं आत्माका-दोनोंका अनुभव) विपयोंकी आसक्तिसे, एकसा होता थां। जब 
भेदत्ानले भिन्नत्य ज्ञात किया तब बह ज्ञेयज्ञायक-संकरदोप दूर हुआ ऐेसा यहाँ 
ज्ञानना। ) 

अब, भाव्यभावक-संकरदोप दूर करके स्तुति कहते हैं:-- 

गाया ३२ * 
प्रस्यया्थ:--[ पः तु ] जो मुनि [ सोहं ] मोहको [ जित्वा ] जीतकर 
[ प्एसानम्‌ ] अपने भात्माकों [ ज्ञानस्वभावाधिक ] ज्ञानस्वभावके द्वारा प्रस्य 
ड्रव्पभावोंसे अधिक [ जानाति ] जानता है [त॑ साथु ] उस मुनिकी [ परमा्थ- 
विज्ञापका: ] परमाष॑के जाननेवाला [ जितमोहं॑ ] जितमोह [ विदंति ] जानते 
हैं--बद्ते हैं। 
टोका;--मोदफर्म फल देनेरी सामथ्यैसे श्रगठ उदयरुप दोकर भावकपनेसे प्रगट 
१. हदनुपू भरप । २, भेदइ देन 
पत्र मोहजप शानस्थमाद रु, अधिक जाने मात्मा। 
पर्मार्य विशायक पुरुष ने, उन दि जितमोहदी कहा ॥ ३२॥ 


जैन शाश्रमाला ] “ -- जीव अजीव अधिकार »- कह 


३. है एे ८ 
संकरदोपत्वेनेकत्वे टंकोत्कीण विश्वस्पाप्यस्योपरि तरता प्रत्यक्षोद्रोततया नित्य- 
मेबांद/प्रकाशमानेनानपायिना स्वतःसिद्धेन परमार्थलवा भगवता ज्ञनखभावेन 
दृब्पांतरस्थभावसा विभ्यः सर्वेस्धों भावांतरेम्यः परमार्थतोतिरिक्तमात्मानं संचेतयते 
स खलु जितमोहो जिन इंति द्वितीया निश्चयस्तुतिः । 

हि एवमेय-च मोहपदपरिवर्तनेन रागहेपक्रीथपानमायालोभकर्मनो कर्म म नो बचन- 

न्‍ ५ एः ]॒ पु 
कायसन्नाण्येकादश पंचानां श्रोत्रचल्लु्राणरसनस्पशनसत्राणामिं द्वियश्न्रेण एथरूया- 
ख्यातत्वाइघरास्येयानि । भनया दिशास्यान्यपूद्यानि । 
अथ भाव्यभावकसावाभावेन--- 





होता है तथापि तदजुसार जिसकी भवृत्ति है ऐसा जो अपना आत्मा--भाव्य, उसको सेवज्ञानके 
बल द्वार दूर से ही अलग करनेसे इसप्रकार वलपूर्वक मोहका तिरस्कार करके, समस्त भाव्य- 
भाबक-संकरदोंप दूर हो जानेसे एकल्वमें टंकोत्कीण ( निश्चल ) और ज्ञानस्वभावके द्वारा 
अन्यद्रच्योंके स्वभावोंसे होनेवाले सर्व अन्यभावोंसे परमार्थतः भिन्न अपने आत्माकों जो 
( मुनि ) अलुभव करे हैं वे सिश्चयसे जितमोह ( जिसने भोहको जीता दै ) जिन हैं। कैसा 
है बह ज्ञानस्वभाव ? समस्त ल्ोकके ऊपर तिरवा हुआ, अत्यकक्ष उद्योतरूपसे सदा अन्तर॑गर्भे 
प्रकाशमान, अविनाश्ी, अपनेसे ही सिद्ध और परमार्थरूप ऐसा भगवान ज्षानस्वभाव है । 


इसम्रकार भाव्यभावक भावके संकरदोषको दूर करके दूसरी निश्वयस्तुति है। 


इस गाथासूत्रमं एक मोहका ही नाम लिया है; उसमें मोह! पदको बदलकर उसके 
स्थास पर शा, दोष, क्रोध, मान, माया; लोभ) कर्म; नोकम, मन, वचन, काय रखकर म्यारह 
सूच्र व्याख्यानरूप करना और श्रोत्र, चक्, बाण, रखन, तथा स्पर्शन--इन पॉचके सूत्रोंको इच्धिया: 
सूच्रके द्वारा अल्लग ज्याख्यानरूप करना; इसप्रकार सोलह सूचोंको भिन्न भिन्न ज्याख्यानरूप 
करना और इस उपदेशसे अन्य भी विचार लेसा । 


भावा्थ:---भावक सोहके अडुसार अइत्ति करनेसे अपना आत्मा भाव्यरूप होता है 
उसे भेदज्ञानके बलसे भिन्न अनुभव करनेवाले जितमोह जिन हैं। यहाँ ऐसा आशय है कि 
श्रेणी चढ़ते हुए जिसे मोहका उदय अछसवर्मे न रे और जो अपने वलसे उपशमादि करऊे 
आत्मझुभव॒करता है उसे जितमोद्द कहा है। यहाँ मोहको जीठा है; उसका नाश नहीं 
हुआ ! 


अब, भाव्यमाबक भावके अभावसे निश्चयस्तुति बतलाते हैं:--.. 


७९ _» समयसार -- [ भगवान श्रीकुलकुर्द-कह्दान 


जिदमोहस्स हु जया खीणो मोहो हृविज्ज साहुसस । 
तहया हु खीणमोहो भण्णदि सो णिच्छयविदूहि॥३३॥ 
मितमोहस्य तु यदा प्षीणों मोहों भवेत्साधो! ! 
तदा खलु क्षीणमोहो मण्यते स निश्चयविद्धि! ॥ ३३ ॥ 
इह रलु पृरवप्क्रांतेन विधानेनात्मनो मोह न्‍्यक्कृत्य यथोदितज्ञानजमावा- 
तिरिक्तात्मसंचेतनेव जितमोहस्य सती यदा स्वभावभावभावनातोह्ठ॒वावष्टंभाचत्सेना- 
नात्यंतबिनाशेन पुनरप्रादुर्मादाय भावकः क्षीणो मोह स्पात्दा स एवं भाव्यभाविक 
भावामाबेनैकत्वे टंकोत्कौण परमात्मानमगराप्तः क्षीणमोही जिन इति ढतीया निश्य- 
स्तुति! । एबग्रेव च मोहपद्परिवर्तनेन रागठेपक्रोधमानमायालोमकर्मनोकर्ममनो- 


गाया 3३ 
अ्रत्वधार्थ:--[ जितमोहस्य तु साधोः ] जिससे मोहको जीत लिया है 
ऐसे साधुके [ यदा ] जब [ क्षीरः सोहः ] मोह क्षीण होकर सत्तामेंसे नष्ट 
[ भवेद ] हो [ तदा ] तब [ निश्वयविदृतिः ] निश्वयक्रे जाननेवाले [ खलु ] 
मिश्रयसे [ सः ] उस साधुको [ क्षोणमोहः ] 'क्षीणमोह' नामते [ भप्यते ] 
कहते हैं । 





टीका:-- इस निश्चयस्तुतिमें पूर्वोक्त विधानसे आत्मामेंसे मोहका तिरफ़ार करते) 

पूर्वोक्त ज्ञानघभावके हारा अन्यद्रव्यसे अधिक आत्माक्रा अनुभव करनेसे जो जितमोद्द हुआ है 

उसे जब अपने स्मभावभावत़ी माना भलीमाँति अग्रलम्बन करनेसे मोहकी संततिका 

रेमा आत्यन्तिक विनाश दो कि फिर उसका उदय न द्वो-इसप्रकार भावकरूप मोह क्षोण हो, 

तथ ( भावक मोहका छाग्र होनेसे आत्माफे विभावरूप भाव्यमाबका अभाव द्वोता है; और 

इसप्रका ) भाव्यभावक्र भावका अभाश्र होनेसे एकत्व होनेसे टंकोत्कोएं ( निश्चल ) पए- 
मास्माओ प्राप्त हुआ पद 'चीणमोद्द जिन! कहलाता है । यद्द तीसरी निश्चय स्तुति है । 

यहाँ भी पूर्व कयनातुसार 'मोद! पदुको बइलकर राग, दे, क्रोध, मान, माया, लोभ) 

फर्म, नोझगे, मन, यचन; काय। श्रोत्र, चछु, धाण, रसन, रपर्श--इन परोंको रसकर सोलद 

सू्रोका व्याग्यान परना और इसप्रफारके उपरेशसे अन्य भी विचार लेना । 


जित मोह साधु पुरुफफा जय, मोद शय दो जाप है। 
परमार्यरिशायक पुरुष, श्षीणमोह बंद उनको कहे || १३ | 


जैन शासत्रमाला ] +- जीव अजीव अधिकार -- ७१ 


वयनकायश्रोतचलुर्धरागरतनस्पर्शनछ्त्राणि पोदश व्याख्येयानि | अनया दिशान्या- 
स्पयुह्यानि । 
# शादू लविक्रीडित ४! 
एकल व्यवहारतो न तु पुनः कायात्मनोर्निश्वया- 
सु! स्तोत्र व्यवहारतों 5स्ति वुपः स्तुत्या ने तचत्तततः | 
स्तोत्र निश्वयतथितों भवति चित्स्तुत्पेव सैवं भवे- | 
चातरतीर्थकरस्तववोचरवलादेकलमात्मांगयोः । २७ | 
# मालिनी $#£ 
इति परिचिततत्त्रात्मकायैकतायां ] 
नयविभजनयुक्त्याअत्यंतमुब्क्द्तायाम्‌ । 





भावार्थ:--साधु पहले अपने घलसे उपशम भावके द्वारा मोहको जीतकर, किरः 
जब अपनी महा सामर्थ्यसे सोहको सत्तामेंसे न करके ज्ञानस्वरूप परमात्माको प्राप्त होते हैं तव- 
बे ज्ञीणमोह जिन कहलाते हैं 

अब यहाँ इस निश्चय-व्यवहयाररूप स्तुतिके अर्था कलशरूप काव्य कहते हैं:-- 

अ्र्थ:--शरीर और आत्माके व्यवहार्नयसे एकत्व है किन्तु निश्चयनयसे नहीं है; 
इसलिये शरीरके स्तवनसे आत्मा-पुरुषका स्तवन व्यवहारनयसे हुआ कहलाता है, निश्चयनयसे 
नहीं; सिश्चयसे तो चेतन्यके स्तवनले ही चेतन्यका-स्तवन होता है। उस चेतन्यका स्तवन यहाँ 
जितेन्द्रिय, जितमोहद, क्षीणमोह--इत्यादिरूपसे कहा बेसा है। अक्षानीने दीर्थंकरके सतवसका 
जो प्रश्न किया था उसका इसम्रकार नयविभागसे उत्तर दिया है; जिसके बलसे यह सिद्ध हुआ 
कि आत्मा और शरीस्में निश्चयसे एकस्व नहीं है। ः 
अब फिर इस अयेके जाननेसे भेदझ्ञानकी सिद्धि होती है इस अर्थका सूचक काव्य 
कहते हैं:-- ॥ 

श्र्ष:--जिन्‍्होंने बस्तुके यथाथे स्वरूपकों परिचयरूप किया है ऐसे सुनियोने अब 
आत्मा और शरीरके एकत्वको इसप्रकार नयविभागकी युक्तिके द्वरा जड़मूलसे उखाड़ फेंका 
है--उसका अत्यन्त निषेध किया है, तब अपने निजरसके बेगले आइ हुए प्रगठ होनेवाले 
एक स्वरूप होकर किस पुरुषको वह ज्ञान तत्काल ही यथार्थपनेकों आप्त न होगा ? अवश्य 
ही होगा। पु 

शावार्थ:---निश्चय-व्यवहयस्तयके विभागसे आत्मा और परका अत्यन्त भेद बताया 


ज्र्‌ “- समयसार -- [ भगवान श्रीकुन्दकुन्द-फट्टात 


अव॑तरति न वोधो बोधमेव्राद्य कस्प 
खरसरमसक्ष्टः प्रस्फुटन्तेक एवं || २८ ॥ 
हत्यप्रतिवृद्रोक्तिनिरासः । 
एवमयमनादिमोहसंताननिरूपितात्मशरीर कत्वसंस्कारतपात्यंतमश विवुद्बो पि 
प्रसभोज्जूम्मितत्तज्ञानज्यो तिनेंत्रविकारीब प्रकटोद्घाटितपटलटसितिग्रविवुद्धः साक्षात्‌ 
द्रष्टारं स॑ स्वयमेव हि. विज्ञाय भ्रद्धाय च त॑ चे्राठुबरितुकामः स्वात्मारामस्था- 
स्पान्यद्रव्याणां प्रत्याख्यानं कि स्यादिति एच्छल्रित्यं वाच्य+-- 
सब्वे भावे जम्हा पच्चक्खाई परे तति णादू्णं । 
तम्हा पच्चक्खाणं णाणं णियमा मुणेयव्यं ॥ ३४ ॥ 
सर्वात मावान्‌ यस्मात्मत्याख्याति परानिति ज्ञात्वा | 
तस्मात्मत्याख्यानं द्वान॑ नियमात्‌ ज्ञातव्यम्‌ ॥ ३४ || 


है। उसे जानकर, ऐसा कौन पुरुष है जिसे मेदज्ञान न हो ! होता ही है; क्योंकि जब ज्ञान 
अपने स्व॒रससे स्वयं अपने स्वरूपको ज्ञानता है; तव अपश्य ही वह ज्ञान अपने आत्माकों परसे 
भिन्न ही बदलाता है । कोई दीघ संसारी दी दो तो उसकी यहाँ कोई बात नहीं दे । २८। 
इसप्रफार, अप्रतियुद्धने जो यह कह्दा था कि--५हमारा तो यह निश्चय है कि शरीर ही 
आत्मा है” उसका निराकरण किया । 
इसप्रफार यद्द अज्ञानी जीव अनादिकालीन मोहके संतानसे निरूपित आत्मा और शरीरके 
एकलफे संस्कारसे अत्यन्त अप्रतिवुद्ध था वह अब तत्तनज्ञानस्वरूप ज्योतिके प्रगट उदय होनेसे 
नेत्र विकारोकी भाँति ( जेसे किसी पुरुषकी आँखोंमें विकार था तव उसे बर्णोदिक अन्यथा 
दीसते थे और जब नेत्र विकार दूर हो गया तब वे ज्योंके त्यों-यथार्थ दिखाई देने लगे, इसी्रकार) 
पठल समान आवरणकर्माके भलीमाँति उधड़ जानेसे प्रतिबुद्ध हो गया और साक्षात्‌ द्वष्ट आपको 
अपनेसे दी जानकर तया श्रद्धान करके उसीका आचरण फरनेका इच्छुक होता हुआ पुद्दता 
दै कि दम आत्मारामको अन्य दब्योंका प्रत्याप्यान ( त्यागना ) क्या है १? उसको आचार्य इस- 
प्रकार पद्दते दें किए -- 
गाया ३५ 
प्रग्यधापे:--[ पसमात्‌ ] जिससे [ सर्वान्‌ भावान्‌ ] पपने 'पतिरिक्त 


मद भार पर ही ज्ञान, प्रत्याख्यान भावोंका करे । 
इससे निपमसे ज्ञानना कि, ज्ञान प्रत्याख्यान है ॥ ३४ ॥ 


जैन शाजमाला ] ++ जीव अजीब अधिकार -- छ्३्‌ 
यतो हि द्रव्यांतरखभावभाविनो उन्‍्यानखिलानपि भावान्‌ भगवज्ज्ाहद्रब्यं 
खस्पभावभावाब्याप्यतया परत्वेन ज्ात्या प्रत्याचटे, ततो य एव पूर्व जानाति स एवं 
पश्चात्रत्यावण्ट न पुनरन्‍्य इत्यात्मनि निश्चित्य प्त्याख्यानसमये प्रत्याख्येयी- 
पाधिमावप्रवर्तितक्त ्व्यपदेशत्वेषि परमार्थनाव्यपदेश्यज्ञानलभावादअच्यवनात्त्या- 
रुपान॑ ज्ञानमेवेस्यनुभवनी यम | 


अथ ज्ञातुः प्रत्याख्याने को दृष्टांत हत्यत आह--- 





सर्व पदार्थोको [ परान्‌ ] पर हैं' [ इति ज्ञात्वा | ऐसा जानकर [ प्रत्याब्याति ] 
प्रत्याख्यात करता है--त्याग करता है, [ तस्मात्‌ ] उससे, [ प्रत्याख्यानं ] प्रत्यास्यान 
[ ज्ञामं ] ज्ञान ही है. [वियसात्‌] ऐसा नियमसे [ ज्ञातव्यम्‌ ] जानना । अपने ज्ञाममें 
त्यागढूप अवस्था ही प्रत्यास्यान है, दूसरा कुछ नहीं । 


टीका;--यह भगवान ज्षाता-द्रव्य ( आत्मा ) है वह अन्य द्रव्यके स्वभावसे होने- 
बाते अन्य समस्त परभाबोंको, उनके अपने स्वभावभावसे व्याप्त न होनेसे पररूप जानकर; त्याग 
देता है; इसलिये जो पहले जानता है. बद्दी वादमे त्याम करता है; अन्य तो कोई त्याग करने- 
बाला नहीं है--इसप्रकार आत्मामें निश्चय करके, श्रत्यास्यानके ( त्यागके ) समय प्रत्याख्याच 
करनेयोग्य परभावकी उपाधिमात्रसे प्रवर्तनमान त्यागके कर त्वका सास ( आत्माके ) होने 
पर भी, परमार्थले देखा जाये तो परभावके त्याग-क् त्वका नाम अपनेमें नहीं है, रबय॑ तो 
इस नामसे रहित है क्योंकि ज्ञानलभावसे स्वयं छूटा नहीं है, इसलिये अत्याख्यात ज्ञान ही 
है--ऐसा अनुभव करना चाहिये। 


भावाय्थे:--आत्माकों परभावके त्यागका कर्॑त्व है वह नामसात्र है। वह रचय॑ 
तो ज्ञानश्यभाव है। परभावकों पर जाना, और फिर परभावका अहरु न करना सो यही 
स्थाग है। इसप्रका, स्थिर हुआ ज्ञान ही प्त्याख्यान है; ज्ञानके अतिरिक्त दूसरा कोई भाव 
नहीं है। 
अब यहाँ यह अत होता दै कि ज्ञाताका अत्याख्यात, ब्वान ही कहा है. 
इश्टास्त क्या है ? उसके उत्तरमें दृष्टान्व-दाष्टरीवरूप गाया कहते हैं: -- 
4१० 


तो उसका 


छछ -- समयसार --._[ भगवान श्री कुन्दकुनद-क हात 


जह णाम फोवि पूरिसो परदव्वमिणं ति जाणिदु' चयदि। 
तह सब्बे परभावे णाऊण विमुज्चदे णाणी ॥ ३५॥ 
यथा नाम को5पि पुरुपः परद्रब्यमिदमिति झ्ञात्वा त्य्ति । 
तया सर्वान परभावान्‌ ज्ञात्रा विमुुंचति श्वानी॥३५॥ 
यथा हि "कशथ्ित्पुुपः संभांत्या रमकास्परकीयं चीवरमादायात्मीयप्रतिषत्त्या 
परिधाय “शयानः स्वयमज्ञानी सत्रस्येन तदंचलमालंब्य बलाश्नग्नीक्रियमाणों मंत्तु 
प्रतिदृष्यस्वार्पप परिवर्तितमेतदस्त्न मामकमित्यसदद्धाक्य शृण्पन्नलिलैबिह्ः स्ठ 
परीक्ष्य निश्चितमेतरपरफीयमिति ज्ञात्वा ज्ञानी सन्मुंचति तब्ीवरमविरात्‌।तथा 





गाया ३४ 
प्रस्ययार्:--[ यथा नाम ] जैसे लोकमें [ कः श्रवि पुरुषः ] कोई पुरुष 
[परद्रव्यम्‌ इंदम्‌ इति ज्ञात्वा] परवस्तुकी “यह परवस्तु है' ऐसा जाने तो ऐसा जान 
कर [ व्यजति ] परवस्तुका त्याग करता है, [ ठथा ] उसीप्रकार [ ज्ञानी ] ज्ञानी 
पुरुष [ सर्वान्‌ ] समस्त [ परभावान्‌ ] परद्रव्योंके भावोंको [ ज्ञात्वा ] मह 
परमभाव हैं' ऐसा जानकर [ विमुचति ] उनको छोड़ देता है । 


दोका:--जैसे--फोई पुरुष धोवीफे घससे भ्रमब॒श दूसरेका वस्र लाकर) उसे अपना 
सममकर ओढ़कर सो रहा है और अपने आप द्वी अज्ञानी (-यद बच्च दूसरेका है ऐसे ज्ञानसे 
रहित ) हो रदा है, ( किन्तु ) जब दूसरा व्यक्ति उस यस्रका छोर ( पद्धा ) पफड़कर- खींचता 
है और उस्ते लग्न कर कहता है कि--'तू शीघ्र जाग, सावधान हो यह मेरा बख्र बदलेमें 
आगया है, यद मेरा है सो मुझे दे दे।! तब वारम्थार कद्दे गये इस वाक्य को सुनता हुआ बह) 
(उस यप्नरे) सर्वे बिढोंसे भलीभाँति परीक्षा फरके, “अवश्य यह वस्र दूसरेका दी है! ऐसा जान- 
कर झ्ञानी दोता हुवा, उस (दूसरेके) वस्रको शीघ्र ही त्यागदेता है। इसीप्रकार--क्षाता भी भ्रम 
यश पखदव्यके भावोंफो प्रदण करके, उन्हें अपना जानकर अपनेमें एकरूप करके सो रहा है और 
अपने आप अशानी दो रहा दै; कब श्री गुरु परभावका विवेक (भेदज्ञान) करके उसे एक आत्म- 
हि अल 02अ रह 025 : 0044 0 ली: 


१ कोइपि शस्पपि गे. पुस्तके पाठ: ॥ २ सुप्यमान: ॥ ३ ऋषिठि । 


ये और फा है ज्ञानकर, पर्धव्यकों फो नर तले । 
स्पों मर के हैं जानकर, परमाव श्ञानी परित्यमे ॥ ३५४ ॥ 


जैन शाश्रमाला ] -- जीव अज्ञीव अधिकार -- छह 


ज्ञातापि संश्रांत्या परकीयास्मावानादायात्मीयश्रतिपत्त्यात्मन्यध्यास्य शयानः स्वय- 
भज्ञानी सन्‌ गुरुणा परभावविवेक कृल्वेक्रीक्रियमाणो मंत्ु प्रतिवष्यस्बैकः खल्वय- 
मात्सेत्यसहच्छीत वाक्य शृण्बन्नखिणेशरिहंः सुष्ठ परीक्ष्य निश्चितमेते परभावा इति 
जाता ज्ञानी सन्‌ मुंचति सर्वाग्यरभावानचिरात्र ! 
# मालिनी # 
अवतरति न यावदू बृत्तिमत्य॑तवेगा- 
दनवमप्रभावत्यागदृश्टांतद॒ष्टिः । 
झटिति सकलभावैरन्यदीयेर्मिश्नुक्ता 
स्वयमियमलुभूतिस्तावदाबिव भूव ॥ २९ ॥ 
अथ कथमलुभूतेः परभावविवेको भूत इत्याशंक्य भावकभावविवेकप् कारमाह--- 





भावरूप करवे हैं और कहते हैं कि * तू शीत्र जाग, सावधान हो, यह वेरा आत्मा बास्तवमें एक 
( ज्ञानमात्र ) ही है, (अन्य सब परद्वव्यके भाव हैं ).' तब बारम्बार कहे गये इस आयमके 
वाक्यको' सुनता हुआ बह, समस्त (स्व-परके ) चिहोंसे भल्ीभाँति परीक्षा करके, “अवश्य 
यह परभाव ही हैं, ( मैं एक ज्ञानमात्र ही हूँ )! यद्द जानकर) ज्ञानी होता हुआ, से परभावोंको 
तत्काल छोड़ देता है । 
भावारथें:--जबतक परवस्तुको भूलसे अपनी समझता है तभीतक ममत्व रहता दे; 
और जब यथाय ्षान होनेसे परवस्तुको दूसरेकी जानता हैं तब दूसरेकी बस्तुमें ममत्व केसे 
रहेगा ? अर्थात्‌ नहीं रहे यह प्रसिद्ध हे 
अब इसी अर्थका सूचक कलशरूप काव्य कहते हैं:-- 
अर्थः--धह परभाबके त्यागके दृषटान्चकी दृष, पुरानी न हो इसम्रकार अत्यन्त बेगसे 
जबतक प्रवृत्तिको प्राप्त न हो; उससे पूर्व ही तत्काल सकल अन्यभावोंसे रहित स्वयं दी यह 
अनुभूति अगठ हो जाती हे । 
भावार्थे:--यद परभावके त्यागका दृष्शांत कहा उस पर दृष्टि पढ़े उससे पूर्व, समस्त 
अन्य भावोसि रहित अपने स्वरूपका अठुसव तो तत्काल हो गया; क्योंकि यह प्रसिद्ध है कि 
बस्पुकों परकी जान लेनेके बाद ममत्व नहीं रहता | २६ | 
अब, 'इस अनुभूतिसे परभावका भेदक्ञान केसे हुआ १? ऐसी आउंका करके, पहले 
सो जो भावकमाव-- मोहकमके उद्यरूप भाव; उसके भेदज्ञानका प्रकार कहते हैं... 


#“5% 


७६ +- समयसार -- [ भगवान श्री कुन्दकुल्द-कद्दान 


ण॒त्यि म्र को वि मोहो चुज्कदि उद्योग एवं अहमिक्को । 

त॑ म्ोहणिम्ममत्त समयस्स वियाणया विंति॥१६॥ 
नास्ति मम कोपि भोहों चुध्यते उपयोग एवाहमेक! | 
ते मोहनिर्ममत्य॑समयस्य विज्ञायका विंदंति॥| ३६ ॥ 


इह खलु फलदानप्मर्थतया प्रादुर्भूय भावकेन सता पुद्लद्रब्येणामिनिवेरत्य- 
मान्टकोस्कीणेंकज्ञायकर्वभावभावप्य परमार्थतः परभावेन भावयितुमश्क्यल्वात्कत- 
मोपि न नाम मम मोहोस्ति | कि चैतत्खवयमेय च विश्प्रकाशचंचुरपिकसवरानवरतश्रताप- 
संपदा चिब्बक्तिमात्रेण स्वभावभावेन भगवानात्मैवावबुध्यते यत्किलाह खल्वेकः 





गाथा ३६ 

के भ्र्वयार्थ:---[ बृध्यते ] जो यह जाने कि [ मोहः सम कः श्रपि नाहित ] 
'मोह मेरा कोई भी [ संबंधी ) नहीं है, [ एकः उपयोग: एव प्रहम्‌ ] एक उपयोग 
ही में हैँ त॑ ] ऐसप्ते जाननेको [ समयस्य ] सिद्धान्तके श्रथवा स्वपर स्वरूपके 
[ विज्ञापकाः ] जाननेबाले [ भोहनि्मसत्व॑ ] मोहसे निमंमत्व [ विदति ] जानते 

हैं, कहते हैं । 
टीका:--निश्चयसे, (यह मेरे अनुभवमें) फलदानकी सामथ्वसे प्रगट होकर भावकरूप 
होनेवाले पुदुगलद्र्यसे रचित मोह मेरा कुछ भी नहीं लगता, क्योंकि टंकोल्की्ण एक 
लायकस्मभावभावका परमसार्थसे परके भाव द्वारा "माना अशक्य है। और यहाँ स्ववमेव, 
विश्वको ( समस्त बस्‍्तुओंको ) प्रकाशित करनेमें घठुर और विकासरूप ऐसी, निरन्तर 
शाश्वत्‌ प्रतापसम्पत्तियुक्त है; ऐसा चेतन्यशक्तिमात्र स्वभावभावके द्वारा, भगवान आत्मा 
ही जानता है कि-पस्मायसे मैं एक हूँ इसलिये, यद्यपि समस्त द्रब्योंके पररपर साधारण 
अबगाहका (-एकक्षेत्रावगाहका ) निवारण करना अशक्‍य होनेसे मेरा आत्मा और जड़, 
४ छ्षणपा झा बे ब ग ६ ६. - किचित्‌मात्र भोह मेरा नही है, में एक हूँ! ऐसा 


उपयोग ही (-परात्मा हो ) जाने, उस्त उपयोगको (-प्रात्माको ) सम्यके जाननेवाले मोहके प्रति 
निर्मेल ( ममता रहित ) कहते हैं । 


३ भाना -- माव्यरूप करना; बनाना ॥ 


कुंड मोद वो मेरा नहीं, उपयोग केबल एक मैं । 
इस श्ञानकों ज्ञायक समयके, मोहनिर्ममता कहे॥ ३६ ॥ 


जैन शाखमाला ] “- जीव भजीव अधिकार -- छ्छ 


ततः समस्तद्रव्याणां परस्परसाधारणावगाहर्पष निवारयितुमशक्यत्वान्यजितवस्था- 

यामपि दब्षिखेंदावस्थायामिव परिस्फुटखवदमानस्वादमेदतया मोह प्रति निर्ममलो- 

स्मि, सर्वदेवास्मैकत्वगतत्वेव समयस्थैवमेव स्थितात्‌ । इतीत्य॑ं भावकमाब- 
विवेकी भृतः । 

# स्वागता ॥# 
"सबतः स्व॒रसनिर्भरभाई॑ चेतये स्वयं स्वमिहेकम्‌। 
नार्ति नास्ति मम कश्चन मोहः शुद्ध चिद्धनमहोनिधिरस्मि ॥३०॥ 
एवमेय च मोहपद्परिवर्तवेन रागठपक्रोधमानमायाढोभकर्मनोकर्ममनोवचन- 





श्रीखंडकी सॉति; एकमेक हो रे हैं तथापि, श्रीखंडकी भाँति, स्पष्ट अजुभवमें आनेवाले स्वादके 
भेदके कारण, मैं मोहके प्रति निर्मम ही हूँ; क्योंकि सद्य अपने एकत्ममें प्राप्त होनेसे समय 
( आत्मपदार्थ अथवा प्रत्येक पदार्थ ) ज्योंका त्यों ही स्थित रहता है। (दही और शकर 
मिलानेसे श्रीखंड बनता है उसमें दही ओर शकर एक जैसे मालूम होते हैं. तथापि अगटरूप 
खट्टे -भीठे स्वादके भेदसे भिन्न मिन्न जाने जते हैं; इसीग्रकार द्वव्योके लक्षण भेदसे जड़- 
चेतनके भिन्न २ स्वादके कारण ज्ञात होता है कि मोहकर्मके उदयका स्वाद रागादिक है 
वह चेतन्यके निजस्वभावके स्वादसे भिन्न ही है।) इसप्रकार भावकभाव जो मोहका उदय 
उससे भेदज्ञान हुवा । 


भावार्थ:--थह्द मोहकर्म जड़ पुद्ठल द्रव्य है; उसका उदय कलुष ( सलिन ) भावरूप 
है; बह भाव भी, भोहकर्मका भाव द्ोनेसे, पुद्ूलका ही विकार है। यह भावकका भाव जब 
चैतन्यके उपयोगक्रे अनुभव्म आता है. तब उपयोग भी विकारी होकर रागादिरूप सलिन 
दिखाई देता दै। जब उसका भेदज्ञान हो कि “चैतन्यकी शक्तिकी व्यक्ति तो ज्ञानदर्शनोपयोगमात्र 
है और यह कलुषता रागद्वेपमोहरूप है. वह द्रव्यकमेरूप जड़ पुद्नलद्रब्यकी है. तब भावकभाव 
जो द्रव्यकमरूप सोहके भाव उससे अवश्य भेदभाव होता है और आत्मा जवश्य अपने चैतन्यके 
अलुभवरूप स्थित होता है । 
अब इस अथका द्योतक कलशरूप काउय कहते हैं:--. ह॒ 
प्रथ:--इस लोकमें मैं स्वतः ही अपने एक जात्मस्वरूपका अनुभव करवा हूँ, जो 
स्वरूप सर्वतः अपने निजस्सरूप चेटन्यके परिणमनसे पूर्ण भरे हुए भाबवाल्षा है; इंसंलिरे 
यह सोद मेस कुछ भी नहीं लगता जथोत: इसका और मेरा कोई भी सम्बन्ध नहीं है। मैं हो 
शुद्ध चैंतन्यके समूहरूप तेज:एु जका निधि हैं। ( आवभावकके भेद्से ऐसा अजुसव करे ।) ३० 
१ असंख्येवेष्वपि अदेशेड स्वरसेन ज्ञानेद निर्भर: सस्पूर्णों माय: स्वरूप यस्‍्थ । 


७८ ५ -- समयसार --. [ भगवान श्री कुदकुद-कदान 
कायशोत्रचनुर्पाणरसनर्सर्शनमत्राणि पोडस व्यास्येयानि । अनया दिशान्पात्य- 
पृद्यानि। 

अथ ज्ेयमावविवेकप्रकारमाह-- 
णुत्यि मम्र धम्मआदी बुज्मदि उठओग एवं अहमिको । 
त॑ं धम्मणिम्ममत्तं सप्रयस्स वियाणया विंति ॥ ३७॥ 
नास्ति मम धर्मादिदु ध्यते उपयोग एवाहमेकः । 
ते धर्मनि्मम्त॑ समयस्य विज्ञायका बिंदंति ॥ ३७ ॥ 
अपृनि हि धर्माथर्माकाशकारुपुद्वलजीबांतराणि स्वससविजुम्मितानिवारित- 


प्रसरविश्वपस्मरप्रचंडचिन्मात्रशक्तिकवलिततयात्यंतमंतर्म ग्तानीवात्मनि प्रक्राशमानानि 
टंकोर्त्क रद] ्+ ९ 
त्कीणेंकशायकलभावत्वेन तचतोंतस्तत्वस्प॒ तद॒तिरिक्तस्वमावतया तत्वों 





इसीप्रकार गायामें जो 'मोह? पद॒ है उसे बदलकर, राग, छेप, क्रोध, मान; माया। 
लोभ; कर्म, नोकर्म, मन, बचन) काय, ओोतर, 'चछु, धाण) रसन) स्पशेम--इन सोलद्द पदोंके 
मिन्न २ सोलह गाधासृप्न व्यास्यान करना, और इसी उपदेशसे अन्य भी विचार लेना | 

अब ज्ञेयभावके भेदज्ञानका प्रकार कहते हैं:-- 


गाया ३७ 

# प्रस्वधार्प:--[ धुध्यते ] यह जाने कि [ धर्मादिः ] यह धर्म आदि द्रव्य 
[ मम नास्ति ] मेरे कुछ भी नहीं लगते, [ एफ: उपयोगः एवं |] एक उपयोग ही 
[ प्रहम्‌ ] में है'--[ त॑ ] ऐसा जाननेको [ समयस्य विज्ञायकाः ]. सिद्धान्तके भयवा 
स्वपरके स्वरूपरूप समयके जाननेवाले [ धर्मनिर्ममत्वं ] घर्मंद्रव्यके प्रति निर्मेमत्य 
[ घिंद॑ति ] जानते हैं---कहते हैं । 

दीफा:--अपने निश्रमसे जो श्रगट हुई है, भिसका विस्तार अनिवार दै तथा 
समस्त पदार्योस्े धसित करनेका जिसका स्वमाव ह ऐसी प्रचण्ट निन्मात्रशक्तिके द्वार मासीः 
भूत डिये जातेमे, मानों अत्यन्त अंतर्मग्न दो रदे हों--ज्ञानमें तदाझार होकर इब रदे हों इस- 
222 पक (00/3:: 22 22%: ४0/42/7072: 58%: 

# इस दापारा भर्ष ऐसा भो होता है.--'पर्म चादि हव्य मेरे नहीं हैं, में एक हैं! ऐसा 
उपयोग हो जाने, उठ उपयोगढ़ों रामयके जानतेवाले परम प्रति निर्मम बहते हैं । 

धर्मोदि थे मेरे नहीं, उपयोग फेवल एक हैं, 
- हम जानकी, शापक समयके घर्मनिर्ममता फहे ।३७॥ 


जैन शास्रमाला ] +- जीव अजीब 'अधिकार -- ७६ 


पहिसतलरुपतां परित्यक्तुमशक्यत्वान्न नाम मम सन्वि | कि चैतत्खयमेव च नित्य- 
मेवोपयुक्तस्तत्वव॒ण्वैकमनाकुलमात्मानं करुयम्‌ भगवानात्मेवाबबुध्यते यत्किलाह 
खल्वेकः ततः संवेधसंवेदकभावमात्रोषजातेतरेतरसंवल्ननेपि परिस्फृटस्वदमानस्वभाव- 
भेदतया ध्र्माश्रमाकाशकालपुद्वलजीबांतराणि अति निर्ममल्वोस्मि, स्ब॑देधात्मैकत्व- 
गतत्वेन समयस्येबमेव स्थितत्वात्‌ ! इतीत्थं ज्ेमभावविवेकी भूतः | 
# मालिनी # 

इति सति सह सर्वेसन्यभावे्तिवेके 

स्वयमय्ञपयोगों विश्रदात्मानमेक््‌ ) 

प्रकटितपरमार्थद शैनज्ञानबूत्तैः 

कृतपरिणतिरात्माराम एव प्रवृत्त || ३१ ॥ 





प्रकार आत्नामें प्रकाशमान यह धर्म, अधर्म, आकाश) काल, पुद्ठल और अन्य जीव--ये सस- 
सत परद्रव्य मेरे सम्बन्धी नहीं हैं; क्योंकि टंकोल्कीर्ण एक ज्ञायकस्वभावत्वस्े परमार्थतः अंतरंग- 
तत्व तो मैं हूँ और वे परद्वब्य मेरे स्वभावसे भिन्न स्वभाववाले-होनेसे परमार्थतः वाह्मतत्त्व- 
रूपताको छोड़मेफे लिये असमर्थ हैं ( क्योंकि वे अपने स्वभावका अभाव करके ज्ञानमें अबिष्ट 
नहीं होते ) | और यहाँ स्वयमेष, ( चेतन्यमें ) नित्य उपयुक्त और परसार्थसे एक, अनाकुल 
आत्माका अनुभव करता हुआ भगवान आत्मा ही जानता है कि--मैं प्रगट निः्यसे एक ही हूँ, 
इसलिये ज्ञेयज्ञायकंभावमात्रसे उत्पन्न परद्रव्योंके साथ परल्पर मिलन होनेपर भी) प्रगट' 
स्वादर्मे आते हुये स्वभावके कारण धर्म, अधर्म, आकाश), काल, पुद्रल और अन्य 
जीबोंके प्रति मैं निर्मम हैँ; क्योंकि सदा ही अपने एकत्बमें प्राप्त होनेसे समय ( आत्मपदा्थ 
अथवा अत्येक पदार्थ ) ज्यों का त्यों ही स्थित रहता है; ( अपने स्वभावकों कोई नहीं! छोड़ता )। 
इसप्रकार झेयभावोंसे भेदज्ञान हुआ । 
यहाँ इसी अर्थका कलशरूप काव्य कहते हैं:--- 
श्र्थ:--इसप्रकार पूर्वोक्तरपसे सावकभाव और ज्ञेयभावोले सेदज्ञाल होनेपर जब 
सर्वे अत्यमावोंसे भिन्नता हुईं तब यद उपयोग स्वयं ही अपने एक आत्माको ही धारण करता 
हुआ, जिलका पस्मार्थ प्रगठ हुआ है ऐसे दशनज्ञानचारिजसे जिसने परिशति की है ऐसा, अपने 
आत्मारूपी बाग ( क्रीड़ाबन ) में प्र्नेत्चि करता है, जन्यत्र नहीं जाता । 
भावार्थ:--सबे परद्रव्योंसे तथा उनसे उत्पन्न हुए भावोंसे जब भेद जाना तब उर्ष- 
योगके स्मणुक्रे लिये अपना आत्मा ही रहा, अन्य ठिकाना नहीं रहा । इसग्रकार दरशशैसज्ञान- 
चारिश्रके साथ ए़वरूप हुआ वह आत्मामें दी स्मण करता है ऐसा जानना । ३१ | 


घर -- समयछतार -- [ भगवान श्री कुन्दकुस्दू-कद्वान 
अयैय दर्शनशञानचारित्रपरिणतस्थात्मनः कीलकू सरुपसंचेतन भवतीत्यावेद- 
यन्तुपसंहरति-- 
अहमिक्को खलु सुद्दों दंसणणाणमइथ्यो सदारुवी । 
एवि अत्तथि मज्क किंचि वि अएणं परमाएमित्तंपि ॥३८०॥ 
अहमेकः खलु शुद्धो दर्शनज्ञानमयः सदा5रूपी | 
नाप्यस्ति मम किंचिदष्यन्यत्परमाणुमात्रमपि ॥३८॥ 
यो हि नामानादिमोहोस्मत्ततयास्यंतमग्रतियुद्धः सन्‌ निर्विण्णेन गुरणानवरत 
प्रतिवोध्यमानः कथंचनापि प्रतियुध्य निमकरतलूविन्यस्तविस्मृतचामीकरावलोकन- 
भ्यागेन परमेश्वरमात्मानं ज्ञात्या श्रद्धायातुचर्य च॑ सम्पगेकात्मारामों भूतः ते 
खल्वरमात्मात्मप्रत्यक्ष चिन्मात्रं ज्योति, समस्तक्रमाक्रमग्रवर्समानव्यावद्रारिकमावे- 





हल 
अब, इसमप्रकार दर्शनज्ञानचारित्र्वरूप परिणत आत्माकों स्वरूपका संचेतन कैसा 
दोता है. यह कहते हुए आचाये इस कथनको समेटते हैं:-- 


गाथा रे८ 

प्रस्वधा्ः--दर्शनज्ञानचारित्रछप परिणत आत्मा यह जानता है कि : [खत] 
लिश्वयस | भ्रहण्‌ | मैं | एकः ] एक हूँ, [ शुढः ] शुद्ध हैं, [ दर्शनज्ञानमयः ] 
दर्शनशञानमय हू, [ सदा प्ररूपी ] सदा अरूपी हैं; [ किचित्‌ भ्रपि भ्रम्यत्‌ ] किचितुमात्र 
भी प्रस्य परद्रव्य [ पश्साणुमात्रम्‌ श्रपि ] परमाणुमात्र भी [ मम न श्रपि श्रष्तित | 
भरा नहीं हे यह निश्चय है । 

टोका:--जो, अनादि मोहरूप अज्ञानसे उन्मत्तताके कारण अत्यन्त अप्रतिवुद्ध था 
ओर विरक्त गुरुसे मिसतर सममाये जानेपर जो किसी प्रकारसे समभकर, सावधान होकर, 
जैसे कोई ( पुरुष ) मुद्टीमें रखे हुए सोनेको भूल गया हो और फिर स्मरण करफे उस सोनेकों 
देखे इस न्यायसे, अपने परमेश्वर ( सर्व सामथ्येके धारक) आत्माको भूल गया था उसे 
जानकर, उसका श्रद्धान कर और उसका आचरण करके (-उसमें तन्मय होकर ) जो सम्यक्र 
प्रझाखरे एक अएत्मपएम हुआ; वह मैं ऐसा अनुभव करता हूँ किः-मैं चेतन्यमात्र ज्योतिरूप 
आत्मा हैं कि जो मेरे द्वी अलुभवसे प्रत्यक्ष ज्ञाव होता है; चिन्मात आाकारके कारण मैं समस्द 
अल ++-+तात-+तत5त+++०+_.| 


में एक, शुद्ध, पदा अरूपी, शानदग हूँ यथार्थ से । 
बुद्ध अन्य दो भेरा तनिक, परमाणुमात्र नहीं अरे !॥ 3१८ ॥ 


: जैन शास्त्रमालां ] . * +- कीव अजीव अधिकार -- दर 


थिन्मात्राकारेणाभियमानल्ादेक:,” : नरनारकादिजीवविशेषाजीवपुण्यपापासवरसंबर- 
मिजेराबंधमोक्षसक्षणव्यावह् रिकनवतत्वेः्यप्टंफोत्की णैं कज्ञयक समावभावेना त्यंत वि- 
विक्तलाच्छुड!, चिन्मात्र॒तया सामान्यविशेषोषयोगात्मकतानतिक्रमणाइशमज्ञनमया, 
सर्रसगंधवर्णनिमिचसंवेदनपरिणत्वेपि स्पर्शादिरूपेण स्वयमपरिणमनात्परमार्थतः 

- सदैवारूपी, इति प्रत्यगयं स्वरूप संचेतयमानः प्रतपामि | एवं प्रतपतश्न मम बहिर्विचित्र- 

: ऋरूपसंपदा विश्वे परिस्फुरत्यपि न किं्रवाप्यन्यत्परमाणुमात्रमप्यात्मीयस्वेन 
प्रतिभातिं यदूभ[वकत्वेन जेगत्वेन चैकीभूय भूयों मोहमुद्भावयति, स्वरसत एवापुन+- 
प्राहु्भावाय समूले मोहमुन्परल्य महतो ज्ञानोथोतस्य प्रस्फुरितत्वात्‌ | 





'ऋमरूप तथा अक्रमरूप प्रवर्तमान व्यावहारिक भावोंसे भेदरूप नहीं होता इसलिये में एक 
हूँ; तर, नारक आदि जीवके विशेष; अजीब, पुण्य, पाप, आखव; संवर, नि्जेरा, वंध और सोक्ष- 
स्वरूप जो व्यावहारिक नव तत्त्व हैं. उनसे, टंकोत्कीर्ण एक ज्ञायकस्मभावरूप भावके छारा, 
"अत्यन्त भिन्न हूँ इसलिये मैं श॒द्ध हूँ; चिन्मात्र. होनेते सामान्य-विशेप उपयोगात्मकताका 

उल्लंघन नहीं करता इसलिये मैं दर्शनज्ञानमय हूँ; स्पर्श, रस, गंध, वर्ण जिसका निमित्त है 
रेसे संवेदनरूप परिणमित होनेपर भी स्पशौदिरूप स्वयं परिणमित नहीं हुआ इसलिये पर- 
मार्धप्ते मैं सदा द्वी अरूपी हूँ। इसग्रकार सबसे भिन्न ऐसे स्वरूपका अजुभव करता हुआ मैं 
प्रतापबंत हूँ । इसप्रकार प्रतापवंत वर्तते हुवे ऐसे मुझे, यथ्यपि ( मुझसे ) बाह्य अनेक प्रकारकी 
स्वरूप-सम्पदाके द्वार समस्त परद्रव्य सकुरायमान हैं तथापि; कोई भी परद्रव्य परमाणुमात्र भी 
सुकरूप भासते नहीं कि जो मुझे भावकरूप “तथा ज्षेयरूपसे भेरे साथ एक दोकर पुनः मोह 
उत्पज्ञ करें; क्योंकि निजरससे ही.मोहको मूलसे उखाइकर--पुनः अंकुरित न हो इसप्रकार 
'जाश करके, महान ज्ञानप्रकाश मुके प्रगुट हुआ है।... 


भावार्थ:---आत्मा अनादि कालसे मोहके उद्यले जज्ञानी था, वह श्री गुरुओंके 
उपरेशते और स्व-काललब्धिसे ज्ञानी हुआ तथा अपने स्वरूपको परमार्थसे जाना कि मैं एके हूँ, 
शुद्ध हूँ, अरूपी हूँ; दर्शनज्ञानमय हूँ। ऐसा जाननेसे मोहका संसूल नाश हो गया, वकमान 
और शेयमावत्े मेदज्ञान हुआ; अपनी ख्रूपसंपदा अड॒मवर्मे आई; तब किर पुनः मोह कैसे 
उत्पन्न हो सकता है ( नहीं हो सकता। 


जब) ऐसा जो आत्माठुसब हुआ.उसकी सहिसा कहकर आचारयदेव प्रेरणारूप काव्य 
कहते हैं कि- ऐसे झारस्‍्वरूप अछ््मामें समस्त लोक निमस्त हो जाजो:-- 
११ 


छ्रे -- समयसार -- [ भगवान श्रीकुन्दकुन्द-कहान 
% वसन्ततिलका # ४ 


मज्जंतु निर्भरममी सममेव छोका 
आलोकसुच्चलृति शांतरसे समस्ताः | 





पर्षः--यह ज्ञानसमुद्र भगवान आत्मा विश्वमरुपी आड़ी चादरको समूलतया डुवोकर 
( दूर करके ) ख्॒यं सर्वाग, प्रगट हुआ है, इसलिये अब समस्त लोक उसके शांत रसमें एक 
साथ ही अत्यन्त मग्न हो जाओ जो शांत रस समरत लोक पर्यत उद्चल रहा है । 


भावा्थ:--जैसे समुद्रके आड़े छुछ आ जाये तो जल दिखाई नहीं देता और जब वह 
आड़ दूर हो जाती है तव जल प्रगट होता है; वह प्रगट होनेपए लोगोंको शेरणायोग्य द्ोवा 
है कि इस जलमें सभी लोग स्नान करो); इसीपग्रकार यह जात्मा विभ्रमसे आच्छादित था 
तब उसका स्वरूप दिखाई नहीं देता था; अब विश्रम दूर हो जानेसे यथास्वरूप (ज्योंका लो 
स्वरूप ) भ्रगट दो गया; इसलिये अब उसके बीतराग विज्ञानरूप शांतरसमें एक ही साथ 
सर्व ह्ञोक मग्न होओ! इसप्रकार आचार्यदेवने भेरणा की है| अथवा इसका अर्थ यह भी है. कि 
जब आत्माका अज्ञान दूर होता है तब केवलज्ञान प्रगट होता है और केवलश्ञात ्रयट होनेपर 
समस्‍्त लोकमें रहनेवाले पदार्थ एक ही समय ज्षानमें ऋलकते हैं उसे समस्त लोक देखो |३२। 


इसप्रकार इस सम्रयप्राभ्रतम्रंथ्में "थम जीवाजीवाधिकारमें टीकाकारने पूर्वरंगस्थल 
कहा। 


यहाँ टीकाकाय्का यह आशय है कि इस मंथकों अलंकारसे भाटकरूपमें बर्णन किया 

है। भादकर्मे पहले रंगभूमि रची जाती है। वहाँ देखनेवाले, नायक तथा सभा द्वोती है और 
दत्य ( नाव्य, नाटक ) करनेवाले होते हैं जो विविध प्रकारके स्थाँग रखते हैं तथा अब्वायदिक 
आठ रसोंका रूप दिखलादे हैं । वहाँ शद्भार, हास्य) रौद। करुणा, बीर; भयानक) वीभत्स 
और अदूभुत--यह जाठ रस लौकिक रस हैं; नाटकमें इन्हींका अधिकार दै। नवमा शांत रस 
है जो कि अलीकषिक है; नृत्यमें उसका अधिकार नहीं है। इन रसोंझे स्थायी भाव, साहिक 
माब, अनुभाव्री भाव, व्यिचारी भाव, और उनकी दृष्टि आदिका वर्णन रसमस्योंमें है 
बहाँसे जान लेना । सामान्यवया रसफा यद स्मरूप है कि ज्षानमें जो शेंय आया उसमें ह्ात 

तद्ाकार हुवा, उसमें पुरा भाव लोन दो जाय और अन्य श्षेयकी इच्छा नहीं रदे सो रस 

दे | उन आठ रसोंफा रुप नृयमें मृत्यखर बतलाते हैं; और उनका वर्खन फरते हुए कवीश्रर 


जैन शासत्रमाला ] 7 »- जीव अजीब अधिकार -- फ्रे 
आप्लाव्य विश्रमतिरस्करिणीं भरेण 
प्रोन्‍्मग्न एप भगवानवबोधर्सिधुः ॥ ३२ ॥। 
इति श्रीसमयसारव्याख्यायामात्मखूयातो पूवरंग! समाप्तः । 





जब अन्य रसको अत्य रसके समान कर भी वर्णन करते हैं तब अन्य रसका जन्य रस अंग- 
भूत होनेसे तथा अन्यभाव रसोंका अंग होनेसे, रखवत्‌ आदि अलंकास्से उसे नृत्यरूपमें वर्णन 
किया जाता है। 


यहाँ पहले रंगभूमिस्थल कहा । वहाँ देखनेवाले तो सम्यकृदृष्टि पुरुष हैं और अन्य 

मिध्यादष्टि पुरुपोंकी सभा है, उनको दिखलाते हैं। रृत्य करनेवाले जीव-अजीव पदार्थ हैं. और 
दोनोंका एकपसा, कर्तोक्मपला आदि उनके स्वांग हैं | उनमें वे परस्पर अनेकरूप होते हैं;--- 
आठ रसरूप होकर परिणमन करते हैं, सो वह नृत्य है। वहाँ सम्यकृदृष्टि दर्शक जीव-अजीवके 
भिन्न स्वरूपको जानता है; बह तो इल सब स्तांगोंको कर्मकृत जानकर शांत रसमें ही मग्ल है 
और मिथ्यादृष्टि जीब-अजीबके भेद नहीं जानते इसलिये वे इन स्वांगोंको ही यथार्थ जानकर 
उनमें लीन हो जाते हैं। उन्हें सन्‍्यक्टृष्टि यथार्थ स्वरूप बतलाकर; उसका असम मिटाकर, उन्हें 
शांतरसमें लीन करके सम्यक्दृष्टि बनाता है। उसकी सूचनारूपमें रंगभूमिके अन्तर्मे 
आचरर्यने 'भज्जेतु' इत्यादि इस ख्ोककी रचना की है; वह अब जीव-अजीवके स्वांगका 
चर्णुन करेंगे इसका सूचक है. ऐसा अशथब प्रगट होता है। इसप्रकार यहाँ वक 'रंगभूमिका' 
बरणैन किया है । | है १५ कर 

जत्य कुठृहल तत्वको; मरियवि देखो घाय। 

निजानंद॑ रसमें छको, आन सबे छिटकाय ॥ 


5 
इसप्रकार जीवाजीवाधिकारमें पृर्व॑रुंग समाप्त हुआ। 


8 . - -- समयप्तार -- * [ भगवान भीकुम्दकुर्द-कदयन 
# शादू 'लविक्रीड़ित # 
जीवनीवपिवेकपुष्कलद्शा .प्रस्याययत्पारपदान, 
आसंसारनियद्धबंधनविधिष्वंसादिशद्ध स्फुटत्‌ । 
आत्माराममनंतधाम महसाध्यक्तेण नित्योदित 
घीरोदाचमनाकुल विल॒प्तति ज्ञान मनो हादयत्‌ ।। ३३)। 


अथ जीवाजीवावेकीभूतो प्रविशत+-- 





अब जीवद्रव्य और अजीबद्रव्य--वे दोनों एक होकर रंगभूमिमें प्रवेश करते हैं। इसके 
प्रास्म्भमें मंगलके आशयसे ( काव्य द्वारा ) आचार्यदेव ज्ञानमी महिमा करते हैं. कि स्व 
बस्तुओको जाननेबाला यह जन है वह जीव-अजीवके सर्व स्वॉगांको भलीमाँति पहिचानता 
है। ऐसा ( सभी स्वॉगोंको जाननेवाला ) सम्यकृज्ञान श्रयढ होता है--इस अथेरूप काव्य 


कहते हैं:-- 


भर्थ:--ज्ञान है. बह मनको आजन्दरूप करता हुआ अगठ होता है.। वह जीव-अजीबके 
खाँगको देखनेवाले महापुरुषोके जीव-अजीवके भेदको देखनेवाली अति उज्ज्वल निर्दोष 
दृष्टिके द्वारा भिन्न द्रब्यकी श्रतीति उत्पन्न कर रहा है। अनादि संसारसे जिनका वन्धन दर्द 
बँधा हुआ है ऐसे शनावस्णादि कर्मोके माइसे विशुद्ध हुआ है; स्कुंट हुआ दै--जैसे फुलकी 
कली खिलती है. उसीप्रकार विकासरूप है।और उसका स्मण करनेका क्रीड़ावन आत्मा 
दी है, अर्थात्‌ उसमें अनन्त शेयोंके आकार आकर मलकते हैं तथापि वह स्वयं अपने स्वरुपमें 
ही समता है, उसका प्रकाश अनन्त है, और बह प्रत्यक्ष तेजसे नित्य उदयरूप है। तथा वह धीरे 
है, उदात्त ( उच्च ) है और इसीलिये अनाकुल है--सर्व इच्छाओंसे रहित निराकुल है। (यदाँ , 
धीर, उदात्त, अनाकुल--यद्द तीन विशेषण शान्तरूप हृत्यके आभूषण जानना | ) ऐसा ज्ञान 
विलास करता है। 


भावाधं:--यह ज्ञानकी महिमा कद्दी | जीव अजीब एक होकर रंगभूमिमें प्रवेश 
फरते दँ उन्हें यह ज्ञान द्वी मिन्न जानता है। जैसे दृत्यमें कोई स्वांग धरकर आये और उसे 
जो ययायेरूपमें जान ले ( पहिचान ले ) तो वह स्वांगकतों उसे नमस्कार फरके अपने रूपको 


जैसाका तैसा ही कर लेता दै उसीप्रकार यहाँ भी समकना। ऐसा ज्ञान सम्यक्टष्टि पुरुषोंको 
ता है; मिथ्यादृष्टि इस भेदको नहीं जानते | ३३। 


अब ज्ीम-अज्ञोयका एकरूप यणेन करते हैं:--- 


जैन शाल्माला ++ जीव अजीव अ्रधिकार -- 


अप्पाणमयाणंता मूढा दु परप्पवादिण केडे । 
जीव॑अज्मत्रमाणं कम्मं च तहा परूविंति ॥१६॥। 
अपर अज्मवमाणेसु तिव्वमंदाणुभागग्ग जीव॑ । 
मण्णंति तहा अबरे णोकम्म॑ चावि जीवी त्ति ॥४०॥ 
कमास्पुदयं जीव॑ अबरे कम्माशुसायमिच्छ॑ति । 
तिव्वत्तणमंदतणगुणेहिं जो सो हवदि जीवो ॥४१॥ 
जीयो कम्म॑ उहय॑ दोण्णि वि खलु केह जीवभिच्छ॑ति। 
अबरे संजोगेण दु कम्माणं जीवमिच्छोति ॥४२॥ . 
- एवंविहा बहुविह्य परमप्पाणं वढति ढुम्मेहा । 
ते ण परमझााई णिच्छयवाइहिं शिक्दिद् ॥३॥ 
आत्मानमजानंतो मृढास्तु परात्मवादिनः फेचित्‌ । 
जीवमध्यवसान कर्म च तथा प्ररूपयन्ति ॥ ३९ ॥ 
अपरे5ध्यवसानेपु॒ तीव्रमंदाजुभागग॑ जीव । 
मस्य॑ते तथा5परे नोकर्म चापि जीव हति ॥-४० ॥ 

। करमंण उदयय॑ जीवमपरे कर्मानुभागमिच्छंति । 
तीवस्वमंदत्वगुणास्यां यः से भवति जीव; ॥ ४१ ॥ 
जीवकर्मोंमयं हे आये खल्लू केचिज्रीवमिच्छंति ! - 
अपरे संयोगेन तु कर्मणां ओवमिच्छति ॥ ४२ |। 
एवंविधा बहुविधाः परमास्मान वर्द॑ति दुर्मेघसः । . 
ते न परमार्थवादिनः निश्रयवादिभिरनिर्दिश! ॥ ४३ ॥ 





गाथा ३९-४०-४१-४२-४३ 
प्रस्वयाये:--[ श्रात्मासस्‌ भ्रजानंतः ] श्रात्माकों न जानते हुए [ परात्म- 
बादिन: ] परको भ्रात्मा कहनेवाले [ फैचित्‌ मूढाः तु ] कोई मृढ़, भोही, 
को शूृढ़, आत्म अजान जो, पर जात्मवादी जीघ है, 
'है कर्म, अध्यवसान ही जीब' यों हि वो कथनी करे ॥३९॥ 
अरू कोई अध्यवसानमें, अलुभाग तीक्षण मंद जो | 
उसको ही माने आत्मा, अरु अन्य को नोकमको ॥॥४०॥॥ 


छः 


पद - - समयसोर --. -[ भगवान श्रीकुन्दकुद-कद्दानः 


हृह खलु_तदसाधारणलक्षणाकलनात्वलीबल्वेनात्य॑तविमूढाः संतस्‍्तात्तिक- 
मात्मानमजञानंतों बहबो महुघा परमप्पात्मानमिति प्लप॑ति । नैसर्गिकरागद्ेपकल्मा- 





अज्ञानी तो [ श्रष्यवत्तानं ] अध्यवसावकों [ तथा च ] ओर कोई [ कर्म ] कर्मको 
[ जोवम्‌ प्रूपयंति | जीव कहते हैँ। [ झपरे ] अन्य कोई [ अध्यवतानेषु ] 
अध्यवसानोंमें [ तोक़संदानुभागग ] तीब्रमंद अ्रवुभागगतको [ जीव मस्मंते ] 
जीव मानते हैं [ तथा ] भ्रोर [ झपरे ] दुसरे कोई [ नोकर्म भ्रवि च ] नोकमेंको 
| जोवः इति ] जीव मानते हैं। [ झपरे ] अन्य कोई [ कर्ण: उदय ] कमके 
उदयको [ जीवम्‌ ] जीव मानते हैं, कोई थृ यः ] जो [ तोवत्वमंदत्वगुणाम्यां ] 
तीव्रमंदतारूप गरुशोस्ते भेदकों प्राप्त होता है [ सः ] वह [ जीवः भवति ] जीव हैं 
इसप्रकार [ कर्मानुभागम्‌ ] कर्मके अनुभागकों [ इच्छंति ] जीव इच्छते हैं (-मानते 
हैं)। [ क्ेव्ित्‌ ] कोई [ जोवकर्मोमय ] जीव और कर्म [ हे प्रपि खल ] 
दोनों मिले हुओंको ही [ जीवम्‌ इच्छंति ] जीव मानते है [ तु ] और [ झपरे ] 
श्रन्य कोई [ कर्मणां संयोगेन ] क्मेके संयोगते ही [ जोबम्‌ इच्छेति ] जीव मानते हैं । 
[ एवंविधाः ] इसप्रकारके तथा [ बहुविधाः ] श्रन्य भी श्रनेक श्रकारके [ दुर्मेधसः ] 
दुर्बृद्धि-मिथ्यादृष्टि जीव [ परम्‌ ] परको [ झात्मावं ] श्रात्मा [ बदंति ] कहते हैं! 
[ते] उन्हें [ निश्ययवादिभिः ] निम्बयवादियोंने (-सत्याथंवादियोंने ) [ परमार्थबादिनः .] 
परमार्यवादी (-सत्याथवक्ता ) [ न निदिष्टाः ] नहीं कहा है । 


टीकाः--इस जगतमें आत्माका असाधारण लक्षण न जाननेके कारण नपु'सकतासे 
अत्यन्त विमूद्‌ होते हुये, ताक्त्यिक ( परमार्यभूत ) आत्माकों न जाननेवाले बहुतसे 
अध्ताती जन अनेक प्रकारसे परको भी आत्मा कहे हैं, बकते हैं। कोई तो ऐसा कहते दें कि 


फो अन्य माने आत्मा बस. फर्मके दी उदय को । 
फो तीव्रमंदगुणोंसमद्तित, कर्मोहिके अनुभागको ॥४१॥ 
फी फर्म आत्मा, उमय मिलकर जीवकी आजा घरें । 
को कर्मके मंथोगसे, अमिलाप आत्माकी करें ॥9२॥ 
दुू द्वि यों ही भौर बदुतिघ, आतमा परको, कहे । 
थे मय नहिं परमार्थवादी, ये दि निययातिद्‌ कद ॥४३॥ 


लेन शाखमाला ] -- जीव अजीब अधिकार -- घ्छ 


पितमध्यवसानमेद जीवस्तथाविधाध्यवसतानात्‌ अंगारस्पेव काप्ण्यादतिरिक्तत्वेनान्प- 
स्थामुपलस्पपानत्वादिति केचित्‌ । अनाद्यनंतपूर्वापरीक्ृतावयवैकसंसरणक्रियारुपेण- 
प्रीदस्कर्मत जीचः कर्मणोतिरिक्तत्वेनान्यस्पानुपल्म्यमानत्वादिति केचित्‌ | तीव- 
मंदानुभवमिद्रमानदुरंतरागरसनिर्भ्राध्यवसानसंतान एव जीवस्ततोतिरिक्तस्यान्यस्या- 
झुपल्भ्यमानत्यादिति केचित्‌ ! मबपुराणावस्थादिभावेन अवर्तमानं नोकमेंद जीव: 
शरीरादतिरिक्तत्वेनान्यस्यानुपलभ्यमानलादिति कैचित्‌ । विश्वमपि प्रण्यपापरुपेणा- 
क्रामन्‌ कर्मव्रिषाफ 'एपं जीव: शुभाशुभभावादतिरिक्तत्वेनास्थस्थासुपलम्यमानत्वा- 
दिति केचित्‌ । न्सातासातरुपे णाम्रिव्याप्तसमस्ततीबमंदल्वगुणाभ्यां :मिद्रमानः कर्मा- 
शुभ एवं जीवः सुखदु/खातिरिक्तत्वेनान्यस्पानुपलम्यमानल्वादिति क्रेचित्‌। मजि- 





स्वाभाविक अयीत्‌ स्थयमेब्र उत्पन्न हुए राग -हेपके द्वारा मलिद जो अध्यवसान ( मिथ्या 
असिप्राय युक्त बिभावपरिणाम ) व ही जीव है क्योंकि जेसे कालेपनसे अन्य अलग कोई 
कोयला दिखाई नहीं देता उसीग्रकार अध्यवसानसे भिन्न अन्य कोई जात्मा दिखाई.नहीं 
देता | १। कोई फहते हैं. कि अनारि जिसका पूर्व अवयव है. और अनन्त जिसका भविष्यका 
अवयब है ऐसी एक संसरणरूप ( अ्मणरूप ) जो क्रिया है. उस-रूपसे क्रीड़ा करता हुआ 
कर्म ही जीव है क्योंकि कर्मसे भिन्न अन्य कोई जीव दिखाई नहीं देता | २। कोई कहते हैं 
कि तीघ्र-मंदर अलुभवसे भेदरूप होते हुए ढुरंत ( जिसका अन्त दूर है ऐसा ) रागरूप रससे 
भरे हुवे अध्यवसानोंकी संतति (परिपादी ) ही जीब है क्योंकि उससे अन्य अलग कोई 
जीव दिखाई नहीं देता।३। कोई कहता है कि नई और पुरानी अवस्था इत्यादि भावसे 
अबर्तमान नोकर्म ही जीव है. क्योंकि इस शरीरसे अन्य “अलग कोई जीव दिखाई नहीं 
देता | ७ | कोई यह कहते हैं कि समस्त लोकको पुस्यपापरूपसे व्याप्त. करता हुआ कर्मका 
विपाक ही जीव है क्योंकि शुभाशुभ भावसे अन्य अलग कोई जीव. दिखाई. नहीं देता | ५ | 
कोई कहते हैं कि साता-असातारूपसे व्याप्त समस्त तोजमन्दत्वगुणोंसे भेदरूप होनेवाला 
कर्मका अनुभव ही जीव दै क्योंकि खुख-दुःखसे अन्य अलग कोई जीब दिखाई नहीं देता 
(६। कोई कहते हैं कि श्रीखण्डकी भाँति उस्ररूप मिले हुए आत्मा और कर्म; दोनों ही... 
मिलकर जीब हैं क्योंकि सस्पूर्णत्या कर्मोंसे मिन्न कोई जीव दिखाई नहीं देता । ७। कोई 
कहते हैं. कि अर्थक्रियामें ( अयोजनभूत क्रियामें ) समर्थ ऐसा जो कर्मका संयोग बह ही. 
जीब है क्योंकि जैसे आठ लकड़ियोंके संगोगे मिन्न अलग कोई पलंग दिखाई नहीं देता 
इसीप्रकार कर्मोके संयोगसे “अत्य अलग कोड ज्ञीव दिखाई +सहींल्देशा। ( आठ लकड़ियाँ 
मिलकर पलंग ना स्तव व्वह प्थ्वक्रियाम स्समपेहुजा; इसीप्रकारस्पहाँ भी जानना । )<। 
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च्द «- * «« समयसार -- [ भगवान भौकुदकुरर +कद्ठान 


-ताबदु्यात्मेकरवादात्मकर्पोंमपमेव॒ जीव! कार्स्न्यतः कर्मणोतिरिक्तत्वेनान्यस्यालुप- 
-लम्यमानल्ादिति केचित्‌ | अर्थपक्रियासमर्थः कर्मसंयोग एवं जीवः कर्मसयोगात्ख- 
दवाया इवाषटकाएय योगादतिरिक्तत्वेनान्यस्पानुपलभ्पमानत्वादिति फेचित्‌. | खबग्ेई- 
प्रकार इतरेपि बहुप्रकारा! परमास्मेति व्यपदिशति दुर्भेवप्ः किन्तु ने ते परमार्थे- 
'बादिमिः परमार्थवादिन इति निर्दिश्य॑ते | 
कुत+--- डे 
एए पतब्बे भावा पुर्गलदव्यपरिणामणिणण्णा। 
केवलिजिऐेहिं भणिया कह ते जीवो ति बच्चंति ॥००॥ 
एते सर्वे भावाः पुठ्वलद्रव्यपरिणामनिष्पन्नाः । 
केब्लिजिनैभणिताः कथं ते जीव इत्युच्यंते ॥ ४४ ॥ 





इसप्रकार आठ प्रकार तो यह के और ऐसे ऐसे अन्य भी अनेक प्रकारके टुबयु द्वि ( विविध 
प्रकार्से ) परको आत्मा बहते हैं; परन्तु पसमार्थरे ज्ञाता उन्हें सत्यार्थवादी नहीं कहते | 
भावायें:--जीव-अजीब दोनों अतादिकालसे एकत्षेत्रावगाइसंयोगरूपसे' मिले हुए 
हैं, और अनादिकालसे ही पुदरलके संयोगसे जीबकी अनेक विकारसद्वित अवस्थाएँ हो रही 
हैं। परमा्थदष्टिसे देखने पर, जीव तो अपने चैतन्यत्व आदि भावोंकों नहीं छोड़ता और 
पुद्ल अपने मूर्तिक जडत्व आदिको नहीं छोड़ता। परन्तु जो परमार्थको नहीं जानते मे 
संयोगसे हुवे भावोंको ही जीव कहते हैं क्योंकि पुद्लसे भिन्न पस्मार्थले जीवका सर्प 
सर्वज्षको दिखाई देता है तथा सर्वज्ञकी परम्पराके आगमसे जाना जा सकता है, इसलिये 
जिनके मतमें सर्वज्ञ नही हैं. वे अपनी बुद्धिति अनेक कल्पनाएँं करके कहते हैं। उनमेंसे 
बैदान्ती, मीमांसक, सांख्य, योग, बौद्ध, नैयायिक, वैशेषिक, चावीक आदि म॒तोंके आराय लेकर 
आहठ प्रकार तो श्रगट कड़े हैं, और अन्य भी अपनी २ बुद्धिसे अनेक कल्पनाएँ करके अनेक 
भ्रकारसे कहते हैं. सो उन्हें कहाँ तक कद्दा जाये ९ 
ऐसा कहनेवाले सत्याथ्थवादी क्यों नहीं हैं. सो कहते हैं:-- 
गाथा ४४ 
अन्ववाथे---[ एते ] यह पूर्वकथित जअध्यवसान श्रादि [ सर्वे भावाः ] 
भाव हैं वे सभो [ पुदुगलद्रव्यपरिणामनिष्पन्ना: ] पुदुगलद्रव्यके परिणामसे उत्पन्न 
चमक 200%26 070: 22५: 72 72 


धुदृगलद्रव परिणामसे, उपजे हुए सब भाव ये | 
सब केवलीजिन मापिया, किस रीत जीव कहो उन्हें॥९४॥ 


जम शास्त्रमाला ] >- जोब अजीब अधिकार +- <ध 


यतः एनेडध्यवसानादयः समस्ता एवं भरा कापद्विविश्वसाक्षिमिरड्रिः 
पुदरलद्रव्यपरिणाममयत्वेन प्रज्ञताः संतरचेतत्यश्त्पात्पुहलद्ृब्याद्तिरिक्तस्वेन प्रज्ञा 
प्यमान बैतन्यस्थमाव जीवद्रव्यं भवितुं नोत्सहते ततो ने खल्वागमयुक्तिस्थानुभरे- 
बॉपितपक्षवात्‌ तदात्मवादिनः दरमार्थवादिनः। एतदेव सर्च बचने तावद/गमः | हय॑ तु 
खालुभगर्मिता युक्तिः | न खलु ने सर्गिकरागह्ेपकल्मापितमध्यवसान जीवृस्तथाविधा- 
ध्यवसानात्कातखरस्पेव श्यामिकाया अतिरिक्तत्वेनान्पस्प चित्खभावरपतिवेवर्कःस्य- 
मुपलभ्यमानल्वात्‌ । न खल्बनाथनंतपूर्वापरीभृतावयवैकसं सरणरक्षणक्रियारुपेण क्रीड- 
त्फंग जीव! कर्मणोतिरिक्तत्थेवास्यस्प चित्स्रभावस्थ विवेचकीः स्वयसुपलम्य- 
मानलात्‌ | न खल्लु तीव्रमंदासुभवमिग्रमानदुरं तरा गरसनिर्भराध्यव सा न त॑तानो जीव- 
स्ततोतिरिक्तत्वेनान्यस्प चित्सभावस्प विवेचकेः स्वयमुपलभ्यमानत्यात्‌ | न खलु 
मबपुराणावस्थादिभेदेन अवर्तमान॑ नोकर्म जीबः शरीरादतिरिक्तत्वेतान्पस्प चित्ख- 
हुए हैँ इसप्रकार [ केवलिलिनेः ] केवली सर्वेश् जिनेस्द्रदेवने [ भणिताः ] कहा है 
[ते] उन्हें [ जीवः इति ] जीव ऐसा [ कर्थ उच्चंते | कैसे कहा जा सकता है ? 
दौकाः--यह समस्त अध्यवसानादि भाव; विश्वके ( समस्त पदार्थोके ) साज्षात्‌ 
देखनेबाले भगवान ( वीतराग सर्वक्ष ) अरदंतदेबोंफे दा, पहलद्रव्यके परिणाममय कहदे गये हैं 
इसलिये वे चैतन्यस्वभाव्रय जीवढ्रब्य होनेके लिये समर्थ नहीं हैं कि जो जीबद्र्य चैतन्य- 
भाजसे शून्य ऐसे पुद्टलद्॒व्यसे अतिरिक्त ( भिन्न ) कद्दा गया है; इसलिये जो इन अध्यव- 
सामादिकको जीव कहते हैं वे वास्तव पस्मार्थवादी नहीं हैं क्योंकि आगम, युक्ति और 
स्वासुभवसे उसका पक्ष बाधित है। उसमें, 'वें जीव नहीं हैं? यह सर्वक्षका वचन है वद् तो : 
आगम है और यह ( निम्नोक्त ) स्वाठुभवगर्भित थुक्ति हैः--स्वयमेव उत्पन्न हुए रागग्वेपके 
द्वारा भलिन अध्यवसान है बे जीव नहीं हैं क्योंकि, कालिमासे भिन्न सुर्णकी भाँति;अध्यवसानसे 
सिन्न अन्य चिल्स्भावरूप जीव भेदेज्ञानियोंके द्वारा स्वयं उपल9भ्यमान है अथोत्‌ बे 
चैतस्पभावको प्रत्यक्ष भिन्न अनुभव करते हैं । !। अनादि जिसका पूर्व अवयब है और 
अनन्त जिसका भ्विष्यका अवयबव है ऐसी एक संसरणरूप क्रियाके रूपमें क्रीड़ा करता हुआ - 
कर्म भी जीव नहीं है क्योंकि कर्मेसे भिन्न अन्य चेतन्यस्वभावरूप जीव भ्ेदज्ञानियोंके द्वारा 
स्वयं उपलब्यमास है. अर्थात्‌ थे उसका. पत्यक्ष. अनुभव करते हैं. ।२॥ तीज-मंद अनुभवसे 
भेदरूप होनेपर। दुरंत रागसससे भरे हुये अध्यवसानोंकी संत्ति भी जीव नहीं है क्योकि 
उस संततिसे अन्य प्रथक्‌ चेतन्यस्वभावरूप जीव भेदक्ञानियोंके हारा स्वयं उपूलभ्यमान है 


अथोव्‌ वे उसका अत्यक्ष-अलुभव .करते हैं।३॥ नई .पुरात़ी अवस्थादिकके भेदसे अ्रवतेभान 
श्र है 





६० - -- समयसार -- ...[ भगवान भ्रौकुमदकुल्द-कद्ान 


भावस्प विवेचओः स्वयपुपत्म्यमानवात्‌ |न खलु विश्वमपि पुण्यपापरपेणा- 
क्रानत्कर्मविपाकी जीगः शुमाशुभभावादतिरिक्तस्वेनान्यस्थ वित्समावस्‍्य विवेवकेः 
स्वयप्ुपलम्पमानल्राव्‌ । ने खलु सातासावरुपेणामिव्यप्रममस्ततीय्रमंदत्वगुणार्यां 
मिद्ममावः कर्मीठुर्भो औीव! सुखदुःखातिरिक्तस्वेनान्यस्थ चित्सभावस्प विवेषकः 
स्वयमुपतभ्यमानत्वाद्‌ | म॑ खलु मज़िताबदुमपात्मकत्वादात्मकर्मेमियं जीव 
कात्न्पतः कर्मणोतिरिक्तत्वेनान्यस्थ चित्स्रभावस्थ विवेचफें! खवयशुपलम्पमान- 


खाद । न खत्वर्थक्रियासमर्थः कर्महंयोगो जोवः कर्मतंयोगात्सद्वाशामिनः पुरुस्थे- 
बाष्टकाएसंपोगाद्तिरिक्तत्वेवास्पस्प चित्लभावस्प विवेयके! स्वयग्रपल्म्पमान- 
ल्वादिति । 

इंद खलु पुहलभिन्नात्मोपलब्धि प्रति विग्रतिपत्रः साम्नेवेवमलुशास्यः | 


गोकर्म भी जीव नहीं दे क्योंकि शरीरसे अन्य प्रथरू वैतन्यस्थभावकप जीव भेडक्षानियोंके 
हारा ख उपलभ्यगान है अथीत्‌ ये उसे प्रत्यक्ष अनुभव करते हैं।४। समस्त जगतकों 
पुश्यपापरुपसे ध्याप् करता कमेविपाक भी जीव नहीं है क्योंकि शुभाशुभ भावसे अन्य ध्वर्‌ 
चैतन्यश्वभावरूप जीव भेदक्षानियोंके द्वारा स्वयं उपलब्यमान है अर्थात्‌ वे स्वयं उसका प्रत्यक्ष 
अनुमध् फरते हैं। ४ । साता-असातारूपसे व्याप्त समस्त सीअमंदतारुप गुणोंके द्वारा भेदरूप 
दोनेवाला फर्मका अनुभव भी जीब नहीं है क्योंकि सुखदुःखसे भिन्न अन्य चैतन्यधभावरुप 
जीव भेदज्ञानियोके द्वारा स्वयं उपलभ्यमान है अर्थात्‌ थे स्वयं उसका प्रत्यन्त अनुभव करते हैं 
 ६। श्रीसए्डरी भाँति उसयात्मकरूपसे मिले हुए आत्मा और कर्म दोनों मिलकर भी जीव 
नद्दी हैँ प्योकि सम्पूणंतया कर्मेसि भिन्न अन्य चेतत्यस्थभावरूप जीव भेदज्ञानिरोंके द्वारा खय॑ 
उपल9्यमान है अयात थे रवय॑ उसमा प्रत्यक्त जनुमव करते हैं । ७ । अंक्रियामें समर्थ फर्मका 
संयोग भी जीव नहीं है क्योंकि, आठ लकड़ियोंके संयोगते (-पलंगले ) भिन्न पलेगपर सोनेवाले 
पुर्ुषफी भाँति, करमेंसयोगसे भिन्न अन्य चैतन्यस्वभावहप जीव भेदक्ञानियोफे हारा खव्य 
उपलब्धमान दै अर्यीत्‌ से स्पयं उसका अत्यक्ष अनुभव करे हैं। ८। ( इसीप्रकार अन्य किसी 
दूमरे प्रडास्म कट्दा लाये सो यहाँ भी यही युक्ति जानना । ) 
[भादापषे:--चेतन्यस्वभावरूप जीव, सर्वे परमावोसे भिन्न, भेंदक्ञानियोंके अतुमव- 
गोचर दे। इसलिये अशानी जैसा मानते हैं बैसा नहीं है। ] 
यहाँ पुदुगवसे भिन्न आत्याक्ी उपलब्धिझेश्रति विरोध फरनेयाते (-पुदगलफों दी 


आम जागनेदाने ) पुरुषफो (उसकी दिवकूप आत्प्राप्रिकों बात पाहफर ) मिठामपूर्वक 
६ शश्मायने ) ही इसफपफार पेश करना यह फाव्यमें घनताते एैं:-- 





जैन शास्रमाला |] -- जीव अजीव अधिकार -- हज 


# सालिनी # 
विर्म किमपरेणाकार्यकोलाहलेन 
स्वयमपि निमृतः सन्‌ पश्य पष्मासमेकस्‌ । 
हदयसरसि पुंसः 'पुद्नलाहिलधाम्नो 
ननु क्रिमनुपलव्धिर्भाति कि चोपलब्धिः ॥३४।) 
फर्थ॑चिदन्ययप्रतिभासेप्यध्यवसानादयः पुहलस्वभावा इति चेत-- व है 
अटटटूबिहं पि य कम्म॑ सब्ब॑ पुर्गलमर्य जिशा विंति। 
जस्स फल॑ त॑ वुच्चह दुकख॑ ति विपच्चमाशस्स ॥४५॥ 
अष्टधिघमपि च कर्म सर्व पुह्ठछममयं जिना विंदंति । 
यश्य फर्ल तदुच्यते दुःखमिति विपच्यमानस्थ ॥४४॥ 


प्र्थ:--हे सब्य । तुमे न्यथ ही कोलाइल करनेसे क्या लाभ है ! तू इस कोलाहलसे 
विस्क्त हो और एक चैतस्यमात्र वस्तुको स्वयं निग्वल लीन होकर देख; ऐसा छह मास अभ्यास 
कर और देख कि ऐसा करनेसे अपने हृदयसरोवरमें; उस आत्माकी प्राप्ति होती है या नहीं कि 
जिसका तेज, प्रताप, प्रकाद् पुद्नलसे भिन्न है 
भावार्थ:--यदि अपने स्वरूपका अभ्यास करे तो उसकी भ्राप्ति अवश्य होती है; 
यदि परबस्तु द्वो तो उसकी तो प्राप्ति नहीं होती । अपना स्वरूप तो विद्यमान है, किन्घु उसे भूल 
रहा है; यदि सावधान होकर देखे तो बह अपने निकट ही है। यहाँ छद्द मासके अभ्यासकी 
बात कही है. इसका अर्थ यह नहीं समझना चाहिये कि इतना द्वी समय लंगेगा। उसकी प्राप्ति 
तो अंत्ुहूर्तमात्रमें ही दो सकती है, परन्तु यदि शिष्यको चहुत कठिन मालूम होता हो तो 
उसका निपेध किया है । यदि सममतेमें अधिक काल लगे तो छहमाससे अधिक नहीं लगेगा; 
इसलिये यहाँ यह उपदेश दिया है कि अन्य तिष्प्रयोजन कोलाहलका त्याय करके इसमें लग 
जानेसे शीज्न ही स्थरूपकी प्राप्ति हो जायेगी ऐसा उपदेश है। ३४। * 
अब शिष्य पूछता है कि इन अध्यवसानादि भावोंकों जीव नहीं कहा, अन्य 
चैतन्यत्वभावको जीव कद्दा) तो यह भाव भी कर्थचित्‌ चेतन्यके साथ ही सम्बन्ध रखनेवाले 
प्रतिभासित होते हैं; (चे चैतन्यके अतिरिक्त जड़के तो दिखाई 'नहीं देते, ) तथापि उन्हें पुद्रलका 
रपभाव क्यों कह ? उसके उत्तरस्वरूप गाथासूत्र कहते हैं:--- 
गाथा ४४ श्र 
प्न्वधार्थ:--] भ्रष्टवेवस्‌ भ्रपि व] झाठों श्रकारका [ कर्म ] कर्म 
रे! कम अष्ट प्रकारका, जिन सर्ब पुद्टतमय कहे । 
परिपाकमें जिस कर्मका फल दुःख नाम प्रसिद्ध है || ४५ ॥ 


हि. _.. समयसार --_- [ भगवान भौकुल्दकुल्द-कद्दात 


अध्यवसानादिमायनिर्य्तकम्टविधमपि च कर्म समस्तमेद पुद्ठलमयमिति कि 
सकलश्षग्नप्तिः । तस्प हु यद्धिपाककाष्टामधिरूठस्प फरलत्वेनामिलप्यते तदनाकुलल- 
हक्षणसौस्यास्यात्मस्वमावविरुक्षणखात्किल दुःख; तदंतःपातिन एवं किलाकुलल- 
ठक्षणा अध्यव्रसानादिभावाः | ततो न ते चिदन्वयविश्रमेष्यात्मखभावाः किंतु 
पृद्ठदखमात्राः । 
यदध्यवसानादयः पुद्ठलस्वमावास्तदा कं जीवत्वेन छूचिता इति चेव-- 
ववहारस्म दरीसणमरुवएसो वण्णिदों जिणवरेंहिं। 
जीवा एदे मब्वे अज्मवसाणादओ भावा ॥४६॥ 
व्यवद्ारम्प दर्शनम॒पदेशों वर्णितों जिनवरे! । 
जीवा एते सर्वेडष्यदसाानाइयोी मावा३ ॥२३॥ 
[ एवं ] सब [ पुदुगलमय ] पुदुगलमय है ऐसा [ मिनाः ] जिनेस्रमगवान स्वेशदेव 
[ विदंति ] गहते हैं-[ यश्य विपच्यमानस्थ ] जो पयव होकर उदयमे झानेवाले 


पर्दा [ फर्ल ] फल [ तत्‌ ] प्रत्िद्ध [ दुः्म ] दुःस है [ इति उच्पते ] ऐसा 
गद्दा है। 

टीहाः--भष्यपसानादि समस्त भायोडो उत्पन्न फरनेवाज़ा जो मार्ों प्रफार्फा 
शानापरणादि फर्म है यह समी पुट्लमय है ऐसा सर्वश्तझा धचन है। प्रिपाझफी मर्यादाकों प्राप्त 
गे फर्मझे फनरूपमे जो कहा जाना है बढ, ( अर्थात्‌ फर्मफत ) अनाउलतालशण-सुसनामक 
आम्मस्वमायमे विगएण है इसजिये, दुश्प है। उस दुश्समें दी आकुलतातक्षण अध्ययमानादि 


भाप समाधि हो जाते हैं, इसलिये, यधपि ये चैसन्यरें साय सम्बन्ध शोनेडा भ्रम उस फर्ण 
हैं वावि। ये भाग्मप्पमाष नहीं हैं किन्तु पुठुलस्यमात्र है। 


भावाध ,--रुप पर्मो दय आता है सब गयदद आत्मा दुः्शरूप परिशमित दोता है और 
दु्मश्घ भाए दे पद अध्यपगान है इसनिये दुप्परुप भाषोगें (-अध्यपसानमें ) घेतनवारा 
धरम हटान्न होता है । परमापगे दुः्खसूप भाष चेतन नहीं है। कर्मतन्य दै इसलिये लड़ दी दै। 
भद प्रा होता है दि यदि अध्यवशानादि भाष ईैं ये पुटनखमाप दें तो सर्पेशदे 
शाम कर फ्ापस्प क्यों बड़ा या है | दशक उत्तरम्पस्प गायासूत्र पहने दि-- 
शादा ४१ 
पापार्ष:--[_ एऐे शा ] यह पाया [ प्रध्यदानाइया भाषाः ह 
धिशए ये दिशझा दिएा, विनेरेश्के उपरेशर्मो ॥ 
है था। अष्वर मान भा दिक, सरओो हे ह लिए कहे ॥२६॥। 


जैन शात्माता ),... -- ८ “- जीव अज्ञीव अधिकार -- हक 


सर्वे एवैंतेड्ध्यवसानादयों भावाः जीवा इति यद्भगवद्धि! सकरओे) प्रजषप्त 
तदसूतार्थस्थापि व्यवह्ारस्पापि द्शनम्‌ । व्यवहारों हि. ज्यवहारिणां स्लेच्डभापेत 
म्लेच्छानां परमार्थ्रविपादकत्वादपरमा्थोंपि तीर्थप्रत्नचिनिमिच दर्शयितु' न्याय्य 
एवं। तमंतरेण तु शरीराजीवस्य परमार्थतो भेदद्नादअसस्थावराणां भस्मन 
शव निःशंकमृपमदनेन हिंसाभावादूभवत्येव पंधस्पाभावः । तथा रक्तडिश्टविमूढों 
जीवों बध्यमानों मोचनीय इति रागद्रेषमोहेम्यो जीवस्प परमार्थत्रों भेददर्शनेन 
मोक्षोपायपरिग्रहणामावात्‌ भव॒त्येव मोक्षस्पाभावः । 





प्रध्यवसानादि भाव [ जीवाः ] जीव हैं इसप्रकार [ जिचवरेः ] जिनेन्द्रदेवने [ उप- 
देश: ाणितः ] जो उपदेश दिया है सो [ व्यवहारस्थ वबशानम्‌ ] ध्यवहारतय 
दिखाया है । 
टीकाः--यह सब जध्यवसानादि भाव जीव हैं ऐसा जो भगवान सर्वज्ञदेवने कहा 
है वह, यद्यपि व्यवह्दारतय अभूतार्थ है तथापि, व्यवद्ारमयकों भी . बताया है; क्योंकि जैसे 
स्लेच्चोंको स्लेच्छभाषा वस्तुस्वरूप चवलाती है. उसीग्रकार व्यवद्दारनय व्यवहारी जीवोंको 
परमार्थका कहनेवाला है इसलिये, अपस्मार्थभरूत होतेपर भी, धर्मतीर्थकी अबृत्ति करनेके लिये 
बह ( व्यवह्मसतय ) बतलाना न्यायसंगत ही है। परन्तु यदि ज्यवह्यारनय ल बताया जाये' तो, 
परमार्थसे (-निश्चयसयसे ) शरीरसे जीबको मिन्न बताया जानेपर भी, जैसे अस्मकों मसल 
देनेसे हिंसाका अभाव है. उसीश्रकार, त्रसस्थाधर जीवॉको निःशंकतया भसल देने--कुचल 
देने ( धात करने ) में सी .हिंसाका अभाव ठहरेगा और इस कारण बंधका ही अभाव सिद्ध 
होगा; तथा परमार्थक्े द्वारा जीव रागड्रेषमोहसे भिन्न बताया जानेषर भी, “रागी, ढेषी, सोही 
जीव कर्मसे घँधता है. उसे छुड़ाना'--इसप्रकार मोक्षके उपायके म्रहणका अभाव हो जायेगा 
और इससे मोक्षका ही अभाव होगा | ( इसम्रकार यवरि व्यवहारतय न बताया जाय तो बन्ध 
मोक्ञका ही अभाव ठदरता है.। ) 
भावार्थ:--पस्मार्थतत तो जीवको शरीर तथा रागह्रेषमोहसे भिन्न कहता है | यदि 
इसीक! एकल अहएण किया जायें तो शरीर तथा रागद्रेपमोह पुद्ठलमय सिद्ध होंगे तो किर 
पुद्लका घात करनेले हिंसा नहीं होगी: तथा रागद्रेषमरोहसे बन्ध नहीं होगा। इसप्रकार, 
पर्मार्थसे जो संसार मोक्ष दोनोंका अभाव कहा है एकान्तसे यह ही ठहरेगा; किन्तु ऐसा 
एक़ान्तरूप वस्तुका स्वरूप नहीं है; अवस्ठुका श्रद्धान, ज्ञान, आचरण अबस्तुरूप ही है। इसलिये 
* ध्यवहयस्वयका उपदेश न्यायप्राप्त है। इसप्रकार स्थादुवाइसे दोनों नयोंका विरोध मिटाकर भ्रद्धाल 
करना सो सम्यक्त्व है। 


घ्छ ज-समयप्तार -- [ भगवान भरी कुददवुल्द-कद्ान 
अथ फेन दृष्टांतेन प्रवृचो व्यवहार इति चेत-- 


राया हु णिग्गदो त्ति य एसो वलसमुदयस्स आदेसो। 
ववहारेश दु उच्चदि तत्येको णिमादो राया ॥४७॥ 
एमेव य ववहारों अज्मवसाणादिश्रण्णमावाणं। 
जीवो त्ति कदो सुत्ते तत्येको णिच्छिदों जीवो ॥४८॥ 
राजा खलु निर्गत हत्येप बलसमरुदयस्यादेशः । 
व्यवद्ारेण तुच्यते तब्रेको निर्गगों राना ॥॥९७॥ 
एवसेद च व्यवद्ारो5ष्यवसानाय्न्पभावानाम्‌ । 
आप इति क्ृतः पत्ने तत्रेकों निश्चितों बीच! ॥9८॥ 





अब शिप्य पूछता है कि व्यवद्ास्नय किस रृष्टान्तसे प्रवृत्त हुआ है? उसका उत्तर 


कहते हैं:--- 
गाथा ४७-४८ 


भ्रस्वयारथं:-- जैसे कोई राजा सेनासहिंद निकला वहाँ [ राजा खलु निर्मेतः | 
यह राजा निकला! [ इति एपः ] इसप्रकार जो यह [ बलसमुदगस्य | सेनाके 
समुदायको [ श्रादेज्ञः ] कहा जाता है सो वह [ व्यवहारेश तु उच्चते ] व्यव- 
हारसे कहा जाता है, [ तन्न ] उस सेनामें (वास्तवमें ) [ एकः निर्मेतः राजा ] 
राजा तो एक ही निकला है; [ एवम्‌ एवं व] इस्ीप्रकार [ अ्रध्यवत्तानाथन्य- 
भावानाम्‌ ] भ्रध्यवसानादि श्रन्य भावोंको [ जोव: इति ] “( यह ) जीव है! इसप्रकार 
[ सूचे ] परमागममें कहा है सो [ व्यवहारः कृतः ] व्यवहार किया है, [ तत्र 


निश्चितः ] यदि निश्चयसे विचार किया जाये तो उनमें [ जीवः एकः ] जीव तो एक 
हो है। 





“निर्ममन इस शपका हुआ,”--निर्देश सैन्यसप्रूहमें | 
व्यवद्वारस कहलाय यह, पर भूष इसमें एक है॥४७॥ 
त्यों सर्वे अध्यवसान भादिक, अन्यभाव जु जीव है । 

-“शासत्रन किया व्यवद्वार, पर वहाँ जीव निश्रय एक है ॥9८।। 


जैन शास्रमाला ] >> जीयच अबीव अधिकार +-+ ६४ 


यथेप राजा पंच योजसान्यभिव्याप्य निष्क्रामतीत्येकस्य पंचमोजनान्यमि- 
व्याप्तुमशक्यवाइथबहारिणां वलसप्॒दाये राजेति ज्यवद्वारः, परमार्थतस्त्वेक एवं 
राजा; तथैष जीव! सम्नग्न॑ रागग्राममभिव्याप्य प्रवर्तत इस्येकस्य समग्र रागग्राम- 
मभिव्याप्तुमशक्यत्वाइयवहारिणामध्यवत्ताना दिषन्यभावेष॒ जीव इति व्यवहार), 
परमार्थतस्ववेक एवं जीवः | 
यदेव॑ वर्हि कि लक्षणो5सावेकष्टकोत्कीणः परमार्थजीब इति पृष्ठ: प्राई-- 
अरसमरूवपरगंधं अव्वत्त चेदणागुणमिसद । 
जाए अलिंगरगहणं जीवमणिहिइसंठाणं ॥४६॥ 
अरुसमरूपम्गंधमव्यक्त चेतनागुणमशब्दस्‌ । 
जानीद्यरिंगग्रहर्ण जीवमनिर्दिष्टसंस्थानम्‌ ॥४९॥ 





टीक्षा:--जेसे यह कहना कि यह राजा पाँच योजनके विस्तास्में निकल रहा है सो 
यह ज्यवहारीजनोंका सेना समुद्दायमं राजा कह देनेका व्यवहार है. क्योंकि एक राजाका 
पाँच योजनमें फेलना अशक््य है; परमार्थसे तो राजा एक ही है, (सेना राजा नहीं है); उसीम्रकार 
यह जीव समग्र ( समस्त ) रागप्राममें (-रागके स्थानोमें ) व्याप्त होकर प्रवृत्त हो रहा है ऐसा 
कहना वह, व्यवद्यारीजनोंका अध्यवसानादिक भावोंमें जीव कहनेका व्यवहार है; क्योंकि एक 
जीबका समग्र रागग्राममें व्याप्त होता अशकक्‍्य है; परमार्थसे तो जीव एक ही है, (अध्यवसानादिक 
भाव जीव नहीं हैं )। 
अब शिष्य पूछता है. कि यह अध्यवसानादि माव जीब नहीं हैं. तो एक, टंकोत्कीण, 
पस्मार्थस्वरूप जीव कैसा है. ) उसका लक्षण क्या है १ इस प्रश्तका उत्तर कहते हैं:-- 
३९ गाया ४७९ 
अन्‍्वयाथे:--हे भव्य ! तू [ जीव ] जीवको [ अरसस्‌ ] रसरहित, 
[ श्रूपम्‌ ] रूपरहित, ]श्रगन्धम्‌] गन्चरहित, [अ्रव्यक्तम्‌ ] अव्यक्त कर्थाव्‌ इंद्रिययोचर 
नहीं ऐसा, [ चेतनागृणस्‌ ] चेतना जिप्तका गुण है ऐसा, [ श्रशब्दस्‌ ] शब्दर हित, 
[ अलिगग्रहणं ] किसी चिहसे ग्रहण थे होनेवाला और [ श्रनिदिष्टसंस्थानम्‌ ] जिसका 
कोई आकार नहीं कहा जाता ऐसा [ जातोहि.] जात ! 
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ज्ीब चेतमाशुण, श्व्दःरंस-रूप-गंध-व्यक्तिविहीन है । 
निर्दिष्ट नहिं संस्थान उसका, ग्रहण नहिं है लिंगसे ॥9६। | 


हृ' - -- समयसार --.[ भगवान भीकुल्दकुल्द-कद्दान 


य। खत पुद्वलद्रत्यादन्पत्वेनाविद्यमानरसगुणलाद , पुंहलद्वव्यगुरोम्पो मिन्न- 
बैन स्वयमरसगुणलाद, परमार्थतः पुद्ठलद्रव्यस्थामित्वामावरादृद्रव्येन्द्रियावष्टमेना- 
रसनाह। स्वभावतः क्षायोपशमिकभावाभावाद्भावेन्द्रियावंबेनारसनातू, सकलसाधा- 
ैकसंवेदनपरिणामस्वमावत्वात्फेबलरसवैदनापरिणामापत्रस्थेनारसनातू,,. सकलश्षेय-' 
तआयकतादात्म्पस्प निपेषादरसपरिच्छेद्परिणवत्वेषि स्थयं रसझपेणापरिणमनाचारसः |: 
तथा पुह्लद्रव्यादन्पत्वेनाविधमानरूपगुणलातू। पुद्वल्वव्यगुणेम्यों मिन्र्ेन ख- 
पम्ररूपगुणत्वातू, परमार्थतः पुद्वलद्गव्यस्वामित्वाभावादुद्वब्येन्द्रियाव्टमेनारूपणात्‌। 
स्वभावतः क्षायोपश्नमिकभावाभावादूभवेन्द्रियावरलवेनारूपणातू, सकलसाधारणैकसबे- 
नपरिणामस्वभावत्वात्केवलरूपवेदनापरिणामापन्नत्वेनारूपणातू,. सकलझ्षेयज्ञायक- 
तादात्म्पस्प निपेधादरपपरिच्छेदपरिणतलेपि स्वयं रूपरूपेणापरिणमनाबचारूप। | तथा 
पुद्नलद्वव्यादन्यत्वेनाविधमानगंघगुणत्वाद्‌, पुहवलद्वव्यगुणेमस्पो भिन्‍नत्वेन स्वयमगंध- 
गुणलातू, परमार्थतः पुहलद्॒व्यस्वामित्वाभावादूदव्येन्द्रि यावष्टभेनागंधनात्‌, खमा- 
बतः क्षायोपशमिकमाामाबादभावेरिद्रयावरबेनागंधनातू, सकझ्ताधारणैकर्सवेदन- 
परिणामखमावत्वास्केव॒लगंधवेदनापरिणामापन्‍्नलेनागंधनातू, सकलज्ञेयज्ञायकतादा- 
त्पस्थ निपेधाहन्धपरिच्छेदपरिणतल्वेपि. सत्रये. गंधरूपेणापरिणमनाच्चा- 

टीका:-- जीव निश्रयसे पुद्ठलद्रव्यसे भिन्न है इसलिये उसमें रसगुण विद्यमान नहीं' 
"अतः वह अर्स है।?। पुद्ललद्रव्यके गुणोंसे भी भिन्न होनेसे खयं भी रसगुण नहीं दे 
सल्िये अस्स है। २॥ पस्मार्थसे पुद्गलद्रव्यका स्वामित्व भी उसके नहीं है इसलिये वह 
-व्येल्दियके आलम्बनसे भी रस नहीं चखता अतः अरस है।३॥। अपने र्रभावकी दृष्टिते 
दखा जाय तो उसके क्षायोपशमिक भावका भी अभाव द्वोनेसे वह भावेन्द्रिके आलम्घनसे भी 
रस नहीं चखता इसलिये अरस है। ४ । समस्त बिपयोंके विशेषो्में साधारण ऐसे एक ही 
संयेदनपरिशामरूप उसका स्वभाव होनेसे वह केबल एक रसवेदनापरिणामकों पाकर 
रस नहीं। चखता इसलिये अरस है।५। ( उसे समस्त ज्षेयोंका ज्ञान होता है परन्तु ) सकल 
ज्ञेयज्ञायकरे तादात्म्यका (-एकरूप होनेका ) निषेध होनेसे रसके ज्ञानरूपमें परिण्णमित होने ' 
पर भी स्तरयं रसरूप परिणमित नहीं होता इसलिये अरस है। ६ । इसप्रकार छह तरहके रसके 
निपेधसे चह जरस है । 

इसप्रकार, सीच बास्तबमें पुदुगलद्रब्यत्ते अन्य होनेके कारण उसमें रूपगुण विद्यमान « 

नदीं है इसलिये अरूप है । १। पुदुगलढ्रव्यफे गु्णोसि भो भिन्न दोतेके कारण स्वयं भी रूपगुण 
नहं। है इसलिये अरूप है।२। पर्मार्वत्ते पुद्लल/च्यका स्तागीपना भी उते नहीं होनेसे बह 
द्रब्येन्टियके आज्म्बन द्वारा भी रूप नहीं देखदा इसलिये अरूप है। ३। अपने स्नभावकी 


सैन शासमाला ]... _....; +- जीव अज्ञीव अधिकार -- ६७ 


मंधः । तथा पुदुगहद्रव्यादस्यत्वेनावियमानस्पशगुणत्वात्‌, पुदुगरद्वव्यगुणेभ्यों मित्र- 
त्वेन स्वयमस्पशंगुणल्वात्‌, परमार्थतः परुदृगरद्रव्यस्वामित्याभावादुद्रव्येल्ियावष्ट- 
भेनास्पशनातू,. स्व॒भावतः . क्षायोपशमिकधावाभ[वाद्भाबेंद्रियावर्लबेनास्पशनात्‌, 
सकलमाशरिणेकर् वेदनपरिणामस्वभावलास्केव तस्पशबेंद्नापरि णामापन्नखेनास्पशनात्‌ , 
सकटक्षेयज्ञायकतादात्म्यस्थ निपेधात्स्पशपरिच्छेदपरिणतलेषि स्वय॑'स्पर्शरुपेणा- 
परिणमनाचास्पशः । तथा पुद्ग॒लद्रव्यादन्यस्वेनावियमानशब्दपर्या यत्वात्‌, पुद्‌गलद्रव्य- 





इष्टिसे देखमैमें आबे दो क्ञायोपशमिक भावका भी उसे असाव होनेसे वह भावेन्द्रियके आलूंबन 
द्वारा भी रूप नहीं देखता इसलिये अरूंप है। 2 । सकल विषयोंक्े बिशेषोंमें साधारण ऐसे एक 
ही संबेदनपरिणामरूप उसका स्वभाव होनेसे वह केवल एके रूपवेदनापरिणामकों आप्र होकर 
रूप नहीं देखता इसलिये अरूप है। ५ | ( उसे समरत ज्ञेयोंका ज्ञान होता है. परन्तु ) सकल 
ज्ञेयज्ञायकक्े तादात्यका निषेध होनेसे रूपके ज्ञानकूप परिंणमित होनेपर सी स्वयं रूपझूपसे 
नहीं परिणमता इसलिये अरूप है! ६। इसतरह छ्द प्रकारसे रूपके निषेधसे बह अहूप है। 
इसप्रकार, जीव वास्तवमें पुढलद्वव्यले अन्य होनेके कारण उसमें गंधगुण विद्यमान 
नहीं है. इसलिये अगंध है। १। पुदलद्रव्यके गुणोलि भी भिन्न होतेके कारण स्वयं भी गंधगुण: 
नहीं है इसलिये अगंध है । २। पससार्थसे पुदरलद्॒व्यका.स्वामीपला: भी उसे- नहिं होनेंसे बह 
दब्बेस्ट्रिके आलम्बन हारा सी गंध नहीं सूँघता इसलिये अगंध है ! ३ ! अपने स्वभावकी 
इृष्टिसे देखने आवे तो ज्ञायोपश्नभिक भावका भी उसे अभाव द्वोनेसे बहू भावेन्द्रियके' आलंबन 
द्वारा भी गंध नहीं सुघता अतः अगंध है। ४ | सकल विषग्रोंके विशेषोर्भे साधारण ऐसे एक 
ही संवेदनपरिणामरूप उसका स्वभाव होनेसे वह केवल एक गंधवेदनापरिणामको प्राप्त दोकर 
गंध नहीं सुबता अतः अगंव है।*। ( उसे समस्त क्षेयोंका ज्ञान होता है परन्तु ) सकल 
ज्ञेयज्ञायकके दादात्न्यका तिपेध होनेसे गंधके शानरूप परिणमित होनेपर.भी स्त्रय॑ गंधरूप नहीं . 
परिणुमता अतः अगंध है। ६। इसवरद छह प्रकारसे गंधके निषेधसे बद अगंध है | . 
इसम्रकार, जीब बास्तवर्मे पुद्रलद्वच्यसे अन्य द्ोनेके कारण उसमें स्पशेशुण ,विद्यमान 
नहीं है. इसलिये अस्पर्श है। १ । पुदलद्रव्यके गुणोंसे भी भिन्न द्वोनेके कारण स्वयं सी स्पर्श 
शुण नहीं है अतः अस्पश् है। २। पस्मार्थसे पुदलद्रव्यका स्वामीपना भी उसे नहिं होनेसे वह 
द्रव्येल्धियके आलम्बन हार भी स्पर्शको नहीं स्पशंता अतः अस्पर्श है।३। अपने स्वसावकी 
इृष्टिसे देखमेमें आये तो ज्ञायोपशमिक भावका भी डसे अभाव होनेसे वह भावेर््रियके आलंबन. 
द्वण भी. स्पशेको नहीं स्पशता अतः अल्प ह्लै । ४ | सकल बिवयोंके वशपा साधारण ऐसे, 
एक ही संवेदतपरिणामरूप उसका स्वभाव होनेसे वह केवल एक स्पशंवेदनापरिणामको प्राप्त 


होकर स्पशीको नहीं सर्शता अतः जस्पर्श है। ५! ( उसे समस्त ज्ञेयोंका ज्ञान होता. है पस्जु ) 
ह३ु 


घ्प ++ समयपतार -- [ भगवान भरी कुल्दकुद-फद्वात 
पर्यायेम्यों मिननत्वेन स्यमशब्दपर्यायत्थात्‌। परमार्यतः पुद्ठलद्गब्यस्वामित्वाभावादू- 
दव्येंद्रियावप्टंमेन शब्दाभवणात, स्वमावतः क्षामोपशमिकमाबामावाद्धाबेंद्रियावर्लबेन 
शब्दाभ्वणात्‌4... प्करसाघारणैफसंवेदनपरिणामस्वमावत्वात्केवलशब्दवेदनापरि- 
णामापन्न॒त्वेन शब्दाभवणात्‌, सकरज्षेपज्ञापकतादात्म्पक्त्य निपेवाच्डन्दपरिच्छेद्रपरि- 
गतत्वेषि खय॑ शब्दरूपेणापरिणमनाबयाशब्दः । द्रव्पांतराख्घशरीरसंस्थानेने 
संस्थान इति निर्देष्ठमशक्यत्वातू, नियतस्वमायेनानियवर्संस्थानानंतशरीखर्तिलाद, 
संस्थाननामकर्म विपाकस्य पुदगलेपु निर्दिश्वमानत्वाद, प्रतिविश्विष्टसंस्थानपरिणत- 





सकल ज्ञेयज्ञायकफे वादात्म्यका निषेध दोनेसे र्पशंके श्ञानरुप परिणमित होनेपर भी खर्य॑ 

स्परशरूप नहीं परिणमता अतः अस्पर्श है । ६। इसतरद्द छट्द प्रकारसे स्पर्शके निषेधस वह 
८ 

अस्पश है। 


इसप्रकार, जीव वास्तवमें पुदरलद्रब्यले अन्य होनेके कारण उसमें शब्दपर्याय विद्यमान 
नहीं है अतः अशब्द है। १। पुदुलद्ृब्यकी पर्यौगोसे भी भिन्न धोनेके कारण स्वयं मी शब्द 
पर्याय नहीं दै अतः अशब्द है। २। परमार्वसे पुढलद्रब्यका स्थामीपना भी उसे नहिं दोनेसे 
बह द्रव्येल्दियके आलम्बन द्वारा भी शब्द नहीं सुनता अतः अशब्द है। ३। अपने स्मभावकी 
हृष्टिसे देखने भावे तो ज्ञायोपशभिक भावका भी उसे जभाष होनेसे वह भावेन्द्रियके आलंश्रन 
द्वारा भी शब्द नहीं सुनता अतः अशब्द है । ४। सकल विपयोके विशेषोर्मे साधारण ऐसे एक 
ही संवेदनपरिणामरूप उसका स्वभाव होनेसे वह केवल एक शब्दवेदनापरिणामको प्राप्त 
होकर शब्द नहीं सुनता अतः अश्नब्द है। ५ । (उसे समस्त जेयेंका ज्ञान होता है- परन्ठु) सकल 
क्षेयज्ञायकके तादात्म्यका निपेध होनेसे शब्दके ज्ञानरूप परिणमित होनेपर भी स्तरयं शब्दरुप 
नहीं परिणमता अतः अरब्द है। ६। इसतरद्द छुद प्रकार्से शब्दके निपेधसे वह अशद्द है। 
(अब “अनिर्दिष्टसंस्थान'ं विशेषणकों सममाते हैः-) पुहलद्वव्यरचित शरीरके 
संरथान ( आकार )से जीबको संस्थानवाला नहीं कहा जा सकता इसलिये जीब 
अनिर्दिप्रसंस्थान है। १। अपने नियत स्वभावसे अनियत संस्थानपाले अनन्त शरीरोमे 
रहता दे इसलिये अनिर्दिप्टसंस्थान है। २। संस्थान नामकर्मका विषाक (फल ) पुद्नलोंमें ही 
कहा जाता है. ( इसलिये उसके निमिचसे भी आकार नहीं है) इसलिये अनिर्दिष्टसंस्थान 
है। ३। भिन्न भिन्नसंस्थानरूपसे परिणमित समस्त वरंठुओंके स्वरूपके साथ जिसकी स्वाभाविक 
संबेदनशक्ति सस्वन्धित ( अथोन्‌ तद्गकार ) है ऐसा होने पर भी जिसे समत्त लोकके मिलापसे 
(-सम्वन्धसे ) रहित निम्मत्र ( ज्ञानमात्र ) अव॒भूति हो रही है ऐसा दोनेसे स्वयं अत्यन्तरूपसे 


जैत शास्माला ] +- जीव अज्ञीव अधिकार -- ६६ 


समस्तवस्तुतत्वसंबलितसहजरसंवेदनशक्तित्वेपि.. सयमखिललोकसंवलनशत्पोपजाय- 
माननिमलालुभूतितयात्यंतमसंस्थानलवाबानिर्दिएसंस्थानः ।. पड़ूद्रव्यात्मकलोका- 
ज्वेयाहयक्तादन्यत्वात्‌, कषायचक्राड्भावकाइ यक्ताद न्यत्वात्‌। चित्सामात्यनिमस्नसमस्त- 
व्यक्तित्वातू, क्षणिकव्यक्तिमात्रभावात्‌, व्यक्ताव्यक्तविमिश्रप्रतिमासेपि व्यक्तास्पर्शत्वात्‌। 
स्वथमेव हि बहिरंत/स्फुटमसुभूयमानत्वेषि व्यक्तोपेक्षणेन प्रश्रोतमानत्वाबान्यक्तः | 
रसरूपगंधस्पशशब्दसं स्थानव्यक्तत्वाभावेषि. स्वसंवेदनवसेन. नित्यमात्मप्रत्यक्षत्वे 
सत्यनुमेयमात्रत्वाभावादलिंगप्रहणः । समस्तविश्न तिपत्तिप्र माथिना विवेचकजनसम- 
पितसर्वस्पेन सक्रलमपि लोकालोकक कबलीक्ृत्पात्यंतसौहित्यमंथरेणेव सकलकाल- 
मेब मनागप्यव्रिचलितानस्पसाधारणतवा स्वमावभूतेन स्वयमनुभूयमानेन चेतना- 





संस्थान रहित है इसलिये अनिर्दिप्टसंस्थान है ४। इसप्रकार चार देतुओंसे संस्थानका 
निर्मेध कद्दा | 


(अब 'अव्यक्तो विशेषणफों सिद्ध करते हैं:--) छह दृव्यस्वरूप लोक जो ज्ञेय है 
और व्यक्त है उससे जीव अन्य है इसलिये अव्यक्त है। १ । कपायोंका समूह जो भावकभाष 
व्यक्त है. उससे जीव अन्य है इसलिये अव्यक्त है |२। चित्सामान्यमें चेतन्यकी 
समस्त व्यक्तियाँ निमग्न ( अन्तर्भूतत ) हैं इसलिये अव्यक्त है। ३। ज्ञणिक व्यक्तिमात नहीं है 
इसलिये अव्यक्त दै । ४। व्यक्तता और जव्यक्तता एकमेक मिश्रितरूपसे ग्रतिभासित होनेपर 
भी बह केबल व्यक्तताकों ही र्पश नहीं करता इसलिये अव्यक्त है। ४ | स्वयं अपनेसे ही. 
बाह्याभ्यंतर स्पष्ट अतुभवर्में आ रद्दा दै तथापि व्यक्तताके श्रति उदासीनरूपसे प्रकाशमान है 
इसलिये अव्यक्त है। ६ । इसप्रकार छह देतुओंसे अव्यक्तता सिद्ध की है । 


इसप्रकार रस, रूप, गन्ध, स्पर) शब्द, संस्थान और व्यक्तताका अभाव होमेपर भी 
स्व॒स॑वेदनके बलसे स्वयं सदा प्रत्यक्ष होनेसे अनुमानगोचस्मात्रताके अभावके कारण ( जीवको ) 
अलिंगप्हण कहा जाता है। 


अपने अलुभव्म आनेवाले चेतनागुणके हार सदा अन्वरंगमे प्रकाशमान है. इसलिये' 
( ज्ीब ) चेतनागुणवाला है। बह चेतनागुण समस्त विश्रतिषत्तियोंकों ( जीवकों अन्य- 
प्रकास्से मानवेरूप भगड़ोंको ) नाझ करनेबाला है; जिसने अपना सर्वस्पर भेदक्ञानी जीवोको 
सौंप दिया है; जो समस्व लोकालोककों आसीझभूद करके मानों अत्यत्त र॒प्तिसे उपश्ान्त हो गया 
हो इसप्रकार ( अथीत्‌ अत्यन्त ख्वरूप-लौख्यबरे- उप्त ठप्त होनेके कारण स्वरुपमेंसे चाहर 


१०० +- समयसार ---.._[ भगवान भरी कुल्दकुद-कद्ात 


गुणेन नित्पमरेबांतअकाशमानलात्‌ चेतनागुणण । स खलु भगवानमरालोक इद्ेकप्टं- 
फोल्दीर्ण: प्रत्यण्ज्योविजीयः । 
# मालिनी # 
सकलमपि विहायाह्यय चिच्छक्तिरिक्त 
स्फुटतरमबगाह्य सच चिच्छक्तिमात्रम्‌ । 
इममुपरि चरंत॑ चारुविश्वस्प साक्षात्‌ 
कलयतु परमात्मात्मानमात्मन्यनंतम्‌ ।।३४॥ 
( अनुष्डम्‌ ) 
चिच्चक्तिव्याप्तसवंससारों जीव. इयानपम्‌ । 
अतो5तिरिक्ता; सरबेडपि भावाः पौद्दलिका अमी [३६॥ 





निकलनेका अलुद्यमी हो इसप्रकार ) सर्व कालमें किंचित्मात्र भी चलायमान नहीं द्वोता और 
इस तरह सदा लेश मात्र भी नही चलित अन्यद्रब्यसे असाधारणता होनेसे जो ( असाधारण ) 
स्वभावभूत है; 


-ऐसा चैतन्यरूप परमार्थस्वरूप जीव है। जिसका प्रकाश निर्मेल है ऐसा यह भगवान 
इस लोकमें एक, टंकोल्कीर्ण, भिन्न ज्योतिरूप विराजमान है। 


अब इसी अर्थफ्रा कलशरूप काव्य कहकर ऐसे आात्माके अनुभवकी प्रेरणा करते हैं;-- 


.  भ्र्थ--चिह्शक्तिसे रहित अन्य समस्त भाषोंकों मूलसे छोड़कर और प्रगटरूपसे 
अपने चिव्शक्तिमात्र भावका अवगादन करके, समस्त पदार्थसमूहरूप लोकके ऊपर प्रवरते- 
मान एकमात्र अविनाशी आत्माका भव्यात्मा आत्मामें ही अभ्यास करो; साज्ञात्‌ अनुभव 
करो | 

भावार्थ---यह आत्मा परमायसे समरत अन्यभावोंसे रहित चेतत्यशक्तिमात्र हैः 
उसके अनुभवका अभ्यास करो ऐसा उपदेश है। ३४। 
अब पिस्ाक्तिसे अन्य जो भाव हैं वे सब पुद्नलद्रग्यसंबंधी है ऐसी आगेकी गाधाओंकी 
सूचनारूपसे श्लोक कद्दते हैं :--- 
अरप:--चैतन्यशक्तिसे व्याप्त जिसका सर्वस्य-सार है ऐसा यह जीव इतना मात्र द्वी 
है; इस चिह्ाक्तिसे शत्य जो ये भाव हैं वे सभी पुद्ककतजन्य हैं--घुदुगलके ही हैं। ३६। 


पैन शाखमाला >> जीव अज्ीव भषिकार +« 


जीवस्स णत्ि वरणो णत्रि गंधो शवि रसतो णवि ये फासो । 
ए॒वि रूव॑ ण॒ सरीर॑ एवि संठाणं ण्‌ संहएु्णं ॥५०॥ 
जीवस्स एत्थि गगो णपि दोसो ऐेव विजदे मोहो । 

शो पत्मनया ण करम्म॑ शोकर्म॑। चावि से णत्यि ॥रशा 
जीपस्स एत्यि वग्गो ण॒ वग्गणा ऐेव फड्हया केई। 

शो श्रज्फ्पट्राणा णेव ये अण्र॒वायठाणाणि ॥५४२॥ 


जीवस्प नास्ति वर्णो नापि गंधो नापि रसो नापि च स्पशः | 
नापि रूप ने शरीर नापि संस्था न संहनसम्‌ ॥४०॥ 
जीवस्प नास्ति रागो नापि हेपो मैच विश्यते मोह) । 

नो प्रत्यया न कर्म नोकर्म चापि तस्थ सास्ति ॥११॥ 
जीवस्प नास्‍्त वर्गों न वर्गणा नै स्पर्धकानि क्रानिचित्‌ । 
नो अध्यात्मस्थानानि नैंव चालुभागस्थानानि ॥9२॥ 


१०१ 


ऐसे इन भावोंका व्याख्यान छह गाधाओंमें करते हैं:--- 
गाथा ३०-५४ 
प्रन्वयार्थ:--[ जीवल्य | जीवके [ वर्ण: ] वर्ण [ सास्ति 2 नहीं, 
[ न क्रपि गंधः ] गंध भी नहीं, [ रसः ध्रपि न ] रस भी नहीं [ थ ] और [ स्प्शः 
अपि न] स्पर्श भी नहीं, [ रूप प्रपि न ] रूप भी नहीं, [ न छरीरं 4 शरीर भी नहीं, 
[ संस्थान श्रपि न ] संस्थान भी नहीं, [ संहननम्‌ न ] संहवन भी नहीं; [ जोबस्य ] 
नहिं वर्ण जीवके, गंध नं, नहिं स्पशी, रस जीवके नहीं । 
नहिं रूप अर संहनन नहिं, संस्थान नहिं, तन भी नहीं ॥४०॥ 
नहिं राग जीवके, ढेप नहिं, अर मोह जीवके है नहीं । 
प्रत्यय नहीं, नहिं कर्म अरू नोकर्म भी जीवके नहीं ॥४१॥ 
नहीं वर्ग जीवके, वर्गणा नहिं, कर्मस्पद्धक है नहीं। 
अध्यास्मस्थान न जीवके, अजुभागस्थान भी हैं नहीं ॥४२॥ 


श्र -. न समयसार -- - [ भगवान भीकुर्दकुनद-कट्ठान 


जीवस्स णत्वि केई जोयट्टाणा ण बंधठाणा वा । 
ऐेव य उदयद्वाणा ण मग्गणद्माणया केई ॥५४३॥ 
शो दिदिवंधद्वणा जीवस्स ण॒ संकिलेसठाणा वा । 
ऐेव पिसोहिद्ाणा णो संजमलद्धिठाणा वा ॥४9॥ 
जीवस्प न संति कानिचिय्रोगस्थानानि न बंधस्थानानि वा । 
नैव चोदयस्थानानि न मार्गणास्थानानि कानिचित्‌ ॥२१॥ 


नो स्थितिमंघस्थानानि जीवर्प न संक्‍्लेशस्थानानि था । 
नैव विशुद्धिस्थानानि नो संयमलब्धिस्‍्थानानि वा ॥५४॥ 





जीवके [ रागः नास्ति ] राग भी नहीं, [ हेषः भ्रपि न ] हेप भी नहीं, [ मोहः ] 
मोह भी [ न एवं विद्यते ] विद्यमान नहीं, [प्रत्ययाः मो] प्रत्यय ( प्राखव ) भी नहीं, 
[ कर्म ने ] कर्म भी नहीं [ च ] भ्रौर [ नोकर्म प्रषि ] नोकमम भो [ तस्प नाध्ति ] 
उसके नहीं है; [ जीवस्थ ] जीवके [ वर्ग: तास्ति ] वर्ग नहीं, [ बर्गणा ते ] वर्गणा 
नही, [ फानिचित्‌ स्पर्धकाति न एवं ] कोई स्पर्धक भी नहीं, [ श्रध्यात्मस्‍्यानानि नो ] 
भ्रध्यात्मस्थान भी नहीं [ व ] ओर [ अ्नुभागस्थातानि ] अनुभागस्थान मी[ लत 
एवं ] नही है; [ जोवस्य ] जोवके [ फानिचित्‌ योगल्थानानि ] फोई सोगस्थान भी 
[ न संत्ति ] नहीं [ वा ] अथवा [ बंधस्थानानि न ] बंधस्थान भी नहीं, [व] 
ओर [ उदयस्यानाति ] उदयस्थान भी [ न एवं ] नहीं, [ क्वानिचितु मार्मणास्थानानि 
ने ] फोई मार्गणास्‍्यान भो नहीं हैं; [ जोबस्य ] जीवके [ स्थितिबंधस्थानानि नो ] 
स्थितिबंघस्थान भी नहीं [ था ] भथवा [ संबलेशस्थानानि न ] संक्लेशस्थान भी 
नहीं, [पिशुद्धिस्थानानि] विशुद्धिस्थान भी [ न एवं ] नहीं [ या ] अथवा [ संयम- 
लब्पिस्यानानि ] संयमलब्धिस्थान भी [ नो ] नहीं हैं; [ थ ] प्रौर [ जोवस्प ] 
जीवफे [ जीवस्थानानि ] जीवस्थान भी [न एवं ] नहीं [ वा ] प्रथवा [ गुर- 


जीपके नहीं छुद योगम्थान रु, बंधस्थान मी है नहीं । 
नहिं उदयस्थान न जीवके, भरु स्थान मार्गणाफे नहीं ॥५१॥ 
स्पितिपंघम्थान न मीके संफ्लेशस्थान मी हें नहीं । 
जीयके गिशुद्धिस्पान, संयमलबन्पिस्थान भी दें नहीं ॥५७॥। 


जैन शाखमाला ] -- जीव अजीब अधिकार -- १०१ 


ऐेष य जीवझणा ण॒गुणझणा य अत्यि जीवस्स । 
जेण हु एदे सब्बे पुर्गलदव्वस्स परिणामा ॥४५॥ 
मैत्र च जीवस्थानानि म्‌, गुणस्थानानि वा संति जीवस्थ । 
ग्रेन ल्वेते . सर्वे पुदुगलद्गवव्यस्थ परिणामाः ॥४४॥ 
यः क्ृष्णो हरितः पीतो रक्तः श्वेतो वा वर्णः स सर्वोपि नारिति जीवस्प पु्द- 
लद्रव्यपरिणाममयत्वे सत्यनुभूतेमिन्रचात्‌ । यः सुरभिदु रमिया गंध! ते सर्वोषि 
नास्ति जीवरुप पुह्वलद्र व्यपरिणाममयत्वे सत्यनुभूतेमित्नलात्‌ | यः कडुक। कपायः 
तिक्तोउम्लो मधुरों वा रसः से सर्वोपि नास्वि जीवस्य पुद्मलद्रत्यपरिणाममयत्वे 
सत्यनुभूतेमिन्लत्वात्‌ । यः स्निम्धों रूक्ेः शीतः उष्णों मुहरुघुस् हुए कठिनों वा 
स्पश! से सवोषि सारित जीवस्थ पुद्गलद्रव्यपरिणाममयत्वे . सत्यजञुभूतेमिन्नलात । 
यत्स्पशादिस्तामान्यपरिणाममात्र॑ रूप तस्तास्ति जीवस्प पुददलद्र व्यपरिणाममयश्वे 








स्थामानि] गुणस्थान भी [ न संति ] नहीं हैं; [येन तु] क्योंकि [ एते सर्वे ] यह सब 
[ प्रुदृगलद्रव्यस्थ ] पुदुगलद्रव्यके [ परिशामाः | परिरात्र हैं। 
दीकाः--जो काला; हरा, पीला, लाल और सफेद यर्ण है वो से ही जीवका . 

नहीं है क्योंकि वो पुदगलद्रव्यका परिणाममय द्वोनेसे ( अपल्ी ) अठुभूतिसे भिन्न है |१। 
जो छुगन्थ और दुर्गेत्थ है थो सर्व ही जोवकी नहीं है क्योंकि वह पुदरल॒द्रव्यका परिणाम- 
सथ होनेसे ( अपनी ) अवुभूतिसे भिन्न है। ९। जो कडुवा; कपायला, चरपरा, खट्टा और 
मीठा रस है यो सर्च ही जीवका नहीं है कयोंकि०”“”“”“ | ३ । जो चिकना, रूघा, ठण्ड; 
गये, भारी, हलका, कोमल अथवा कठोर स्पर्श.है वो सर्व ही जीवका नहीं है क्योंकि० "० 
।४ जो स्पशीदि सासान्यपरिणाममात्र रूप है वह जीवका नहीं है क्योंकि० “० | ५। 
जो औदारिक, वैक्रियेक, आहारक, तेजस अथवा कार्मण शरीर है वह सर्व ही जीवका 
नहीं है. क्योंकि०““/“।8। जो सम्चतुरल; न्यप्रोधपरिमंडल, स्ताति, कुब्जक, वामन 
अथवा हुंढक़ संस्थान है. वह सर्व ही जीवका नहीं है क्योंकि “““ । ७। जो वजर्पभनाराच, 
वज्नाराच) नाराच) अर्द्धनाराच, कीलिका अथवा असंप्राप्तार्पाटिका संहनन है. वो सर्व ही 
जीवका नहीं है क्योंकि०“““““ । ८। जो प्रीतिरूप राग है वो स्व ही जीयका नहीं है क्योकि वह 
पुदरलपरिणाममय है इसलिये (अपनी) अडुभूतिसे भिन्न है। ६ | जो अप्रीतिरुप द्वेव है वो सर्व 


नहिं जीवस्थान भी जीवके, गुणस्थान भी जीवके नहीं । 
ये सब ही पृद॒गल दब्यके, परिणाम हैं जानो यही ॥४४॥ 


१०४ ४... «»- .समयसार --  --[ भगवान श्रीकुदकुनद-कद्ान 


सत्यनुभूवे्िबल्वात्‌ । यदौदारिक वैक्रियिकमाहारक तैजस कार्मण वा शरीर तत्सईे- 
मपि मास्ति जीवस्य पुद्ठलद्रब्यपरिणाममयस्वे सत्यनुमूतेमित्रयात्‌ । यत्समचतुरस 
म्पग्रोधपरिमंडल स्वाति कुब्ज वामन हुंडें वा संस्थानं तत्सबमपि नास्ति जीवस्थ 
पुठ्नलद्रव्यपरिणाममयत्वे सत्यनुभूतेमि्र॒ात्‌ | यहजपमनाराव॑ वज्ञवाराच 
नाराचमर्थनारा फीलिका अपंग्राप्ासपाटिका वा संहनन तत्सवेप्रपि नास्ति जीवस्य 
पुद्ठलद्वव्यपरिणाममयत्वे सत्यजुभूतेमि्रत्यातू | यः प्रीतिर्पो रागः स सर्वोपि 
नास्ति जीवर॑य पुद्ढलद्रव्यपरिणाममयत्वे सत्यमुमूतेर्मिन्रत्यातू । यो5प्रीतिरृपो इेपः 
से स्रोपि नास्ति जीवस्य पुद्टलद्धब्यपरिणाममयत्वे सत्यनुभूतेर्भिन्रत्वात्‌ । यस्वत्ता- 
प्रतिपत्तिर्पो मोहः स सर्वोपि नासिति जीबस्य पुहूलद्रव्यपरिणाम्मयत्वे सत्यजञुभूते- 
मिल्वातू । ये मिथ्यास्थानिरतिकपाययोगरक्षणाः प्रत्ययास्ते सर्वेपि न संति जीवस्थ 
पुदटलद्॒व्यपरिणाममयत्वे सत्यमुभूतेमिबात्‌ । यद्‌ ज्ञानावरणीयद्शनावरणीय- 
बेदनीयमोइनीयायुनामगरोत्रांवरायरूप॑ कर्म तत्सवेमदि नास्ति जीवस्प पुद्ठलद्वव्य- 
परिणाममयत्वे सत्यजुमभूवेमिननबात्‌ । यत्यदवर्यासित्रिशरीरयोग्यवस्तुरुप॑ नोकर्म 
तत्सर्बभपि मास्ति जीवस्प पृद्नलद्रव्यपरिणाममयत्वे संत्यनुभूतेमित्रलात्‌ | या 
शक्तियमूहलभ्षणों वर्ग! स्‌ सर्वोषि नास्ति जीवस्य पुद्ठलद्रव्यपरिणाममयत्वे सत्यजु- 
भूतेमिक्र॒खातू । या वर्गसमूहरृक्षणा बर्गणा सा सर्वापि नास्ति जीवस्य 
पुदवलद्रब्यपरिणाममयत्वे सत्यनुभूतेमिन्॒खात्‌। यानि मंदतीवरपकर्मद्लविशिष्ट- 





ही जीवका नहीं है क्योंकि०“*“॥ १० । जो यथाये ठत्त्वकी अग्रतिपत्तिरूप ( अप्राप्तिरूप ) 
मोह है. थो सर्व ही जीवका नहीं है क्योंकि३ ११। मिध्यात्व, अविरति, कपाय और 
योग जिसके लक्षण हैं ऐसे जो प्रत्यय ( आछ्षव ) ये सर्व ही जीवके नहीं हैं क्योंकि०*०। १२) 
जो ज्ञानावस्णीय, दर्शनावरणीय, बेदनीय, मोहनीण, आयु) नाम, गोत्र और अन्तरायरूप 
कम है थो सर्वे ही जीवका नहीं है क्योंकि०*“*”“। १३ । जो छुद्द पयोस्तियोग्य और तीन 
शरीस्योग्य वस्तु (-पुदुगलस्फध ) रूप नोकमे है वो सर्व ही जीवका नहीं। है क्योंकि?.... । १४। 
जो कमेफे स्मकी शक्तियोंका (अथोत्‌ अविभागप्रतिच्छेदोंका) समृहरूप वर्ग है वो सर्च ही जीबका 
नहीं है क्योंकि?“ । १५ | लो बर्गाका समृहरूप वर्गणा है यो सर्व ही जीवका नहीं 
हैं क्योंकि३००*” । १६। जो मन्दतोत्नरसवाले कर्मसमूहफ्रे विशिष्ट स्यास (-जमाब ) रूप 
( घगेणाऊे समृहृरूप ) सर्वक हैं यो स्व दो जीचके नहीं हैं, क्योंकिलातता+ ॥ ९७। 

स्पपरके एरत्वका अध्यास ( निश्चय ) हो तब ( बरतने पर ), विशुद्ध चैतन्यपरिणामसे भिन्न- 

रूप जिनका लक्षण द ऐसे ज्ञो अव्यात्मस्थान हैं थे सर्व ही जीवके नहीं हैं क्योंकि३- 


जैन शाक्षमाला ] -- जीव अज्ञीव अधिकार -- १०५ 


न्यासलक्षणानि स्पर्धकानि तामि सर्वाण्यपि न संति वीवृस्य पुदवल॒द्रव्यपरिणाम- 
मयत्वे सत्यजभूतेमि्रत्यात्‌ ! यानि स्वपरेकल्ाध्यासे सति विशुद्धचित्परिणामाति- 
रिक्तलवतक्षणास्पध्यात्मस्थानानि तानि सर्वाण्यपि न संति जीवस्य पुद्ठलद्रश्यपरि- 
णाममयत्वे सत्यनुभूतेभिन्॒तातू। यानि प्रतिविशिष्टप्रक्ृतिरसपरिणामलक्षणान्यनु- 
भागस्थानानि तानि सर्वाण्यपि न संति जीवस्य पुद्टलद्रन्यपरिणाममयत्वे सत्यजु- 
भूतेमिन्रत्यात्‌ । यानि कांयवाहमनोवर्गणापरिस्पंदलक्षणानि योगस्थानानि तानि 
सर्वाण्यपि न संति जीवस्य पुठ्ठलद्गव्यपरिणाममयत्वे सत्यजुभूतेमिन्रत्वात । यानि 
प्रतिविशिष्परक्नृतिपरिणामलक्षणानि वन्धस्थानानि तानि सर्वाण्ययि न संति जीवरुप 
पुद्नलद्रब्यपरिणाममयत्वे सत्यनुभूतेभिन्रत्यात्‌ । यानि स्वफलसंपादनसमर्थकर्मा- 
वस्थातक्षणान्युदयस्थानानि तानि सर्वाण्यपि न संति जीवस्प पुद्नलद्रव्यपरिणाम- 
मयत्वे सत्यत्॒ुशतेमिन्रत्यात्‌ । यानि गतीर्द्रियकाययोगवेदकपायज्ञानसंयमद्शन- 
लेश्याभव्यसम्पक्ल्वसंजश्ाह्रलक्षणानि मार्मणास्थानानि तानि सर्वाण्यवि न संति 
जीवस्य पुह्लद्रव्यपरिणाममयत्वे सत्यजुभूतेमित्नत्वात्‌ । यानि प्रतिविशिष्टमक्ृति- 
कालांवरतहल्वकुक्षणानि स्थितिवंधरथानानि तानि सर्वाण्यपि न संति जीवस्य 
पूहवलद्॒व्यपरिणाममयत्वे सत्यजुभूतेमिन्नत्यात्‌ । यानि कपायविपाकोद्रेकलक्षणानि 





। १८। भिन्न भिन्न प्रकृतियोंके ससके परिणाम जिनका लक्षण है ऐसे जो अजुभागस्थान वे सर्व 
ही जीवके नहीं हैं, क्योंकि० ००० । १६ | काय, वचन और सनोवर्गणाका कम्पन जिनका 
लक्षण है ऐसे जो योगस्थान वे सर्व ही जीवके नहीं हैं क्योंकि०““““। २० । भिन्न भिन्न 
प्रकृतियोंके परिणाम जिनका लक्षण है ऐसे जो वन्धस्थान वे सर्वे ही जीवके नहीं! हैं क्योंकि० 
“77” । ९१ | अपने फलके उत्पन्न -करनेमें समर्थ कर्म-अवस्था जिनका लक्षझ है ऐसे जो 
उद्यस्यान वे सर्व ही जीवके नहीं हैं क्योंकि० “| २२ | गति, इन्द्रिय, काय, योग, बेद, कपाय, 
ज्ञान) संयम, दर्शन लेश्या, भव्य; सम्यकत्व, संज्ञा और आहार जिनका लक्षण है ऐसे जो सार्न- 
रस्थान वे सर्व ही जीवके नहीं हैं, क्योंकि०““।२३। भिन्न भिन्न प्रकृतियोंका अमुक मादा तक 
कालान्तरमें साथ रहना जिनका रक्षण है ऐसे जो स्थितिबन्धस्थान वे सर्च दी जीवके नहीं 
हैं क्योंकि०"“*““। २४। कषायोंके बिपाककी अतिशयता जिनका लक्षण है ऐसे जो संक्लेश- 
स्थान थे सर्व ही जीवके नहीं हैं क्योंकि०“““। २४ ! कपायोंके विपाककी भन्‍्दृता जिनका 
लक्षण है ऐसे जो विशुद्धिस्थान वे सर्वे ही जीवके नहीं हैं क्योंकि०"---। २६ चारि्र- 
मोहके विपाककी क्रमशः निन्वत्ति जिनका लक्षण है ऐसे जो संयमलब्धिस्थान वे सर्वे ही जीबक्े 


नहीं हैं क्योंकि०““१२७ पयोप्त एवं अपयौप्त ऐसे बादर-सूक्ष्म एक्द्रिन्य, ह्ीन्द्रिय, 


४ चीन्द्रिय, चतु- 


१०६ -- समयसार -- [ भगवान श्री इन्दकुन्द-कद्दान 


संक्लेशस्थामानि तानि सर्वाण्यपि,न संति जीवस्थ पुद्दलद्॒व्यपरिणाममयत्वे सत्यनु- 
अत्े्मि्रत्वात्‌ । यानि कपायविषाकानुद्रेकठक्षणानि विशुद्धिस्थानानि तानि सर्वाण्यपि 
न संति जीवस्य पुद्टलद्रव्यपरिणाममयत्वे सत्यलुभूतेर्मिन्रतयात्‌। यानि चारित्र- 
मोदविषाकक्रमनिशचिलक्षणानि संयमलब्धिस्थानानि तानि सर्वाण्यपि न सम्ति 
जीवस्थ पुद्टलद्रव्यपरिणाममयत्रे सत्यनुभूतेमिन्न॒लात्‌ । यानि पर्याप्तापय प्रिबादर- 
वरक्ष्मैकें द्रियदी द्रियत्रीं द्रियचतुरं द्वियसंस्पसंज्षिप॑चेंद्रियलक्षणानि जीवस्थानानि तानि 
सर्वाण्यपि न संति जीवस्प पुद्वलद्रत्यपरिणाममयत्वे सत्यनुभ्तेभिन्रत्वात्‌ ! 
यानि मिथ्यादृष्टिसासादनसम्पर्दश्सिम्यग्मिथ्यच्ट्टयसंयतसम्पस्दष्टिसंयतासंयतप्रमचत- 
संयताप्रमचसंयतापूबकरणोपशमकक्षपकानिवृत्तियादरसांपरायोपशमकश्षपकप्त्‌_मसांपरा - 
योपश्रमकक्षपकोपशांतकपायक्षीणकप्ायसयोगकैबल्ययोगकेवलिलक्षणानि गुणस्थानानि 
तानि सर्वाण्यपि न संति जीवस्थ पुद्गलद्र॒ब्यपरिणाममयत्वे सत्यनुभूतेमिन्नत्वात्‌ । 
# शालिनी # 

वर्णाद्या वा राममोहादयो वा 

मिन्‍ना भावाः स्व एवास्य पुंसः । 

तेनैबांतस्तत्वतः पश्यतोड्मी 

नो दृष्टः स्युच्टमेक परं स्थात्‌ ॥ ३७ हे 





रिन्द्रिय, संज्ी-असंज्ञी पंचेन्द्रिय जिनका लक्षण है, ऐसे जो जीवस्थान ये सर्व ही जीवके नहीं 
हैं. क्योंकि०“॥ २८। मिथ्यादृष्टि, सासादनसम्यस्दष्टि, सम्यम्मिथ्यादृष्टि, असंयतसम्यादष्टि, 
संयतासंयत; प्रमष्तसंयत, अप्रमत्तसंयत, अपूर्वकरण--उपशमक तथा क्षपक, अनिवृत्तिबादर- 
सांपराय-उपशमक तथा क्षपक, सृक्ष्म सांपराय-+उपशम्क तथा क्षपक, 3पशान्तकपाय, 
क्षीणकपाय, सयोगकेबली और अयोगफेवली ज्ञिनका लक्षण है ऐसे जो गुणरथान चे मर्व 
ही जोबफे नहीं हैं क्योंकि वह पुद्टलद्रव्यके परिणामसय द्ोनेसे ( अपनी ) अतुभूतिसे 
भिन्न हैं। २६। ( इसप्रकार ये समस्त ही पुद्ठलद्रव्यझे परिशाममय भाव हैं; वे सब, जीवके 
नहीं है। जीव तो परमार्थसे चेतन्यशक्तिमात्र है। ) 
अब इसी अर्थका कलझरूप काव्य कहते हैं:-- 
अ्र्थ:--जो चर्णादिक अथवा रागमोद्दादिक भाव कद्दे ये सब दी इस पुरुष (आत्मा) 
से भिन्न हैं इसलिये अन्त्ंड्टिति देसनेवालेको यद् सब दिखाई नहीं देते, मात्र एक सर्वोपिरि 
तत्व दी दिसाई देता दै--फेवल एक चैतन्यभावस्वरूप अभेदरूप आत्मा दी दिखाई देता है। 


जैत शाख्रमाला ] *- जीव अजीब अधिकार «- १०७ 


नहु वर्णादयों यद्यमी न संति जीवस्य तदा तल्यांतरे कर्थ संतीति प्रशाप्यंते 
इति चेतू-- 

ववहारेण दु एदे जीवस्स हव॑ति वण्णमादीया । 

गुणठांणंता भावा ण॒ हु केई शिब्छयणशयस्स ॥ ५६ ॥ 


व्यवहारेण स्वेते जीबस्य भरवति वर्णाबाः । 
गुणस्थानांता भावा न तु केचित्रिथयनयस्थ ।॥| ४६ ॥ 

“इईहि व्यवहारमय किल पर्यायोश्रितत्वाजीवस्प पुद्गलसंयोगवरशादनादि- 
प्रसिद्ध॑बंधपर्यायर्थ छुसु भरक्तस्य कार्पासिक्वासस इवोपाधिक भावमवर्लब्योत्मवमानः 
परभाव॑ परस्प विदधाति | निश्रयनयस्तु द्व्याश्रितसात्केवलस्प जीवस्य स्वाभाविक, 

भावार्थ:-- पस्मार्थनय अभेद ही है इसलिये इस दृष्टिसे देखनेपर भेद नहीं दिखाई 
देता; इस नयकी इ॒ष्टिमें पुरुष चेतन्यमात्र ही दिखाई देता है। इसलिये बे समस्त ही बर्णादिक 
तथा रागादिक भाव पुरुषसे मिन्न ही हैं । 

थे बशैसे लेकर गुशस्थान पर्यत जो भाव हैं उनका स्वरूप विशेषरूपसे जानना हो तो. 
भोम्मठसार आदि ग्रन्थोंसे जान लेना | ३७ । 
अब शिष्य पूछता है कि--यदि यह बर्णादिक भाव जीवके नहीं हैं तो अन्य 
सिद्धान्तमन्थोंमें ऐसा केसे कद्दा गया है किवेजीबके हैं? ? उसका उत्तर गाथारूपमें कहते हैं:--- 
गाथा ५६ 
प्न्वयाथे:--[ एते) यह [वर्णद्याः गुणस्थानांताः भावा:] वर्णासें लेकर गुण- 
स्थानपर्यत जो भाव कहे गये वे [ व्यवहारेण तु ] व्यवहारनयसे तो [जीवस्थ भवंति ] 
जीवके हैं ( इसलिये सूत्रमें कहे गये हैं ), [ तु ] किन्तु [ तिश्चयतयस्थ | निश्चयनयके 
सतपें [| केचितु न ] उनमेंसे कोई भी जीवके नहीं हैं | 
टीका:--यहाँ, व्यवहारवय पर्यायाश्षित होनेसे, सफेद रुईसे बना हुआ बच्च जो कि 
कुछुम्बी (लाल ) रंगसे रँगा हुवा है ऐसे बल्कके औपाधिक साव ( लाल रंग.) की भाँति, 
पुदुगलके संयोगवश अनादि कालसे जिसकी बंधपर्याय प्रसिद्ध है ऐसे जीवके औपाधिक भाव 
(-बर्णादिक ) का अवल्म्ब॒त लेकर अ्रवर्तमान होता हुआ, ( बह व्यवह्स्तय ) दूसरेके भावको 
दूसरेका कहता है; और निश्वयनय द्रव्याश्रित होनेसे, केबल एक जीवके स्वाभाविक भावका 
अवलम्बन लेकर भ्वर्वमान होता हुआ, दूसरेके भावको किंचितमात्र भी दूसरेका नहीं कहता; 


वर्णादि गुणस्थानांत साव जु, जीवके व्यवहारसे । 
पर कोई भी ये भाव नहीं हैं, जीवके निश्यविंपें || ४६ ॥॥ 





श्ब्प +-+ समयसार -- [ भगवान श्रीकुरदकुरद-कद्दान 


भावमवर्लंब्योत्मवमान! परभाव परस्य सर्वेमेव प्रतिपेधयति । ततो व्यवहयरेण वर्णा- 
दयो गुणस्थानांता मावा जीवस्थ संति निश्रयेन तु न संतीति युक्ता प्रशप्तिः | 
कुतो जीवस्प वर्णादयों निश्रयेन न संतीति-- 
एएहि य सम्बन्धो जहेव खीरोदयं मुणेदब्बों । 
ण य हुंति तस्प ताणि दु उबओगगुणाधिगो जम्हा ॥५७॥ 
एतैथ मम्बन्धो य्थव भीरोदकक ज्ञातव्यः । 
न च भवंति तस्य तानि तृपयोगगुणाधिको यस्मात्‌ ॥ ४७ ॥ 
यथा खलु सलिरुमिश्रितस्प प्तीरस्य सलिलेन सह परस्परावगाहरुक्षणे संदंधे 
सत्यपि स्वलक्षणभूतक्षीरत्वगुणव्याप्यतया सलिलादधिकत्वेन प्रतीयमानत्वादग्नेरुष्ण- 
गुणेनेव सह तादात्म्यलक्षणसंबंधाभावान्न निश्रयेन सलिलमस्ति ] तथा वर्णादिपुद्धत- 
द्ब्यपरिणाममिश्रितस्पास्यात्मनः घुहवलद्वव्येण सह परस्परावगाइलक्षणे संबंधे सत्यपि 
निध करता है। इसलिये वर्जसे लेकर गुणस्थान पर्यत जो भाव हैं थे व्यवद्धारनयसे जीवके हैं 
और निश्चयनयसे जीवके नहीं हैं ऐसा ( भगवानका स्याह्ादयुक्त ) कथन योग्य है। 
अव फिर शिष्य पूछता है कि वर्णादिक निश्चयसे जीवके क्यों नहीं हैं ? इसका कारण 
कहिये । इसका उत्तर गाथारूपसे कहते हैं:-- 
गाथा ४७ 
प्रग्वयार्थ:--[ एसेः व सम्बन्ध: ] इन वर्णादिक भावोके साथ जीवका संबंध 
- [ क्षोरोदर्फ यथा एवं ] दूध भर पानीका एक्क्षेत्राधगाहरूप संयोगसम्बन्ध है ऐंसा 
[ ज्ञातव्यः ] जानना [ च ] और [ तानि ] वे [ तस्य छु न भवति ] उस जीवके 
नही हैं [ यस्मात्‌ ] क्योकि जोव [ उपयोगगुणाधिक. ] उनसे उपयोगगुएसे प्रधिक है 
(-वह उपयोग गुणके द्वारा भिन्न ज्ञात होता है ) । 
टीकाः--जैसे--जलमिश्रित दूधका, जलके साथ परस्पर अवगाहस्वहूप संबंध होने- 
पर भी, स्वलक्षणमूत्त दुग्घल-गुणके द्वारा व्याप्त दोनेसे दूध जलसे अधिकपनेसे प्रतीत होता 
है; इसलिये, जेसा अग्निका उष्णताऊं साथ तादास्म्यसवरूप सम्बन्ध है. बेसा जलके साथ दूधका , 
सम्यन्ध न द्ोनेसे, निश्वयसे जल दूधका नहीं है, इसप्रफार--बर्णादिक पुद्टलद्॒व्यके परिणामोंके 
साथ मिश्रित इस आत्माका पुद्रलद्रव्यके साथ परस्पर अवगाहस्व॒रूप सम्बन्ध होनेपर भी। 
'लत्तशभूत पपवोगगुणके हारा व्याप्त दोनेमे आसा सर्वे द्रत््योंसे अधिकपनेसे (परिपृर्णपनेसे) 





इन भारसे संबंध जीवका. धीर जलवब आनना । 
उपयोग सुणमे अधिक, तिससे भाव कोड ने जीवका ॥५७ा 


जैम शाछ्लमाला ] -- जीव अजीब अधिकार -- १०६ 


खरक्षणभूतोपयोगगुणव्याप्यतया सर्वद्रव्येश्योधिकत्वेन . प्रतीयमानत्वादस्नेरष्ण- 
गुणेनेव सह तादात्म्यरक्षणसम्धन्धाभावात्र निश्येन वर्णादिपुदूगलपरिणामाः सन्ति । 
कर्थ हि व्यवहारोउव्रोधक इति चेतू--..._ 
पंथे मुस्संतं पस्सिदृश लोगा भर्णति ववहारी । 
मुस्सदि एसो पंथों ण य पंथो सुस्सदे कोई ॥५४८॥ 
तह जीवे कम्माणं ऐोकश्माएं तर पस्सिदु वण्णं । 
जीवस्स एस वण्णों जिशेहि बवहारदों उत्तो ॥५६॥ 
गंधरसफासरुवा देहो संठाणमाइया जे य। 
सब्बे ववहारस्स य णिच्छयदण्टू ववर्दिसब्ति ॥६०॥ 
पथि मुष्यसाणं दक्ष छोका भ्र्णति व्यवहारिणः 
मुष्यते एवं पंथा न च पंथा मुष्यते कश्चित्‌ ॥ ४५८ ॥ 
तथा जीवे कर्मणां नोकर्मणां च दृषठा वर्णम्‌। 
जीवस्यैष रे वर्णो जिनेव्य॑वह्वारत! उक्तः ॥ ५९ ॥ 
गंधरसस्पशेरूपाणि देहः संस्थानादयों ये च। - 
सर्वे व्यवद्दासस्थ च निश्रयद्रशरो, व्यपदिशेति || ६० |॥ 





प्रतीत होता है; इसलिये, जैसा अग्निका उष्णताके साथ वादास्पयस्वरूप संबंध है. बैंसा बर्णदिके 
साथ आत्माका सम्बन्ध नहीं है; इसलिये निश्चयले वर्णोदिक पुद्रलपरिणाम आत्माके नहीं हैं | 
अब थहाँ प्रश्न होता है कि इसभकार तो व्यवह्यरनय और निश्चयनयका विरोध आता 
है; अविरोध कैसे कहा जा सकता है ! इसका उत्तर इष्टान्तद्वारा तीन गायाओं में . कहते हैं:--- 
गाथा ६८-६० * 
श्रस्वयार्य:--[ पथि मुष्यसाणं ] जैसे मार्यमें जाते -हुमे व्यक्तिको लुखती 


देखा छुठाते पंथमें को, पंथ ये छुटात है 

जनगण कहे व्यवहारसे, नहिं पंथ को खुटात है ॥५८॥ 
त्थों वर्ण देखा जीवमें इन कर्म अहू नोकर्मका। 
जिनवर कहे व्यवह्यास्से, 'यह वर्ण है इस जीवका' ॥|५९॥ 
तो गंध, रस, रूप, स्पशे, दन, संस्थान इस्यादिक से । 
भृताथेद्शा. पुरुषने, ,व्यवहारनयसे वर्णये ॥६०॥ 


५४४7७ 


११९ «_- समयसार -- [ भगवान भ्रीकुन्दकुल्द-कद्दान 


यथा पथि प्रस्थितं फंचित्साथ प्रुध्पमाणमवलोक्य तात्स्थ्याचदुपचारेण मुष्यत 
एप पंथा इति व्यवहारिणां व्यपरदेशेषि.न निर्चयतों विशिष्टाकाशदेशछक्षणः 
करिचिदपि पंथा सुष्पेव, तथा जीवे बंधपर्यायेणावस्थितकर्मणों नोकर्मणों वा 
वर्णपुत्मेक्ष्य तात्स्थ्याचदुपचारेण जीवस्पैप वर्ण ईति व्यवह्यारतो हैद्देवानां प्रज्ञापनेपि 





हुआ [ हृष्ट्वा ] देखकर “[ एपः पंथा ] यह मार्ग [ मुष्यते ] छुटता है, इसप्रकार 
[ ब्यवहारिणः लोकाः ] व्यवहारीजन'[ भरणणति ] कहते हैं;' किन्तु परमोर्थसे विचार 
किया जाये तो [ “कहिचित्‌ पंथा ] कोई-मार्ग तो [-म चहपघुष्यत्ते ]) नही छुटवा, मागमें 
जाता हुप्ला+मगुष्प ही -चुढता है; [>त्तवा ]-इंसीप्रकार [;जीवे'] जीवमें [ कर्मणां 
नोफमंणां व ] कर्मोंडा ।झौर तमोकमोंका' [वर्णम्‌ ]5वर्णो [ रहृ्द्वा ] देखकर 
न जोवा्य ]-जीवका; [- एपः दर्णः!] यह "वर्ण: है'-इसप्रकार' [पज्िनेः ] जिनेस्द्रदेवने 
[ स्पवह्दारतः ] व्यवहारसे [>उक्त:] कहा-है ।[ एवं 5] इसीप्रकार [ गंधरसस्पर्श- 
रुपाणि ] गंप, *रस, “स्पर्श, रूप, [देह >संस्यानादयः ] देह, संस्थान झ्रादि [ ये च॑ 
सयें ] जो सब हैं, [-व्यवहारस्प']/वे , सब व्यवहारसे [; नि३चयह्रष्टारः ] निश्चयके 
देशनेयाजे [ स्यपरदिश्वति )|बहते हैं. । 


डोकाः--जैसे व्ययदारी जन, मार्ग जाते हुए झिसी सार्थ ( संघ ) फो लुटता हुआ 
देसफर, संयकी मार्ममे स्थिति होनेसे उसझां उपचार करके, यह मार्ग लुटता है! ऐसा फद्दते 
हैं, छयापि निश्चयमे देग्या जाये तो, जो आऊाणऊे अमुफ भागस्वरूप है. यद मार्ग तो छथ 
की छुटता। इसीप्रक़ार भगवान अग्डम्तदेब, जीवमें यस्धपर्यायसे स्थितिको प्राप्त कर्म भीर 
शोफमंा या देसफर, फर्म-नोझूमकी क्ीयमें स्थिति दानेसे उसका उपचार फरफे; 'जीयका 
गए यर्स है! ऐसा स्यप्रहग्से प्रगट फरते हैं, तथापि निश्चयसे, सदा ही शिसझा जूते स्थमाव 
है. भौर ज्ञो पपयोगगुग द्वारा अन्यदर्योंसि अधिर दे ऐसे ्ीवमा फोई भी पर्ण नहीं 
दै। इगीपपार गंध) रस। स्पौप्े) रुप, शरीर, संश्यान; संइसन, गाय, द्वेप, मोद) प्रत्यय, फर्म 
शोश्मे, ये, बरगगेण।राथर, अध्यात्मस्यान, मनुभागरयान) योगस्यान, धंधरयान, उदयस्थाग, 
माेटाप्पात, श्पिवतिषेपस्पान, संस्त्रेशस्शन, विशुद्धस्यान, संयमनत्पिस्थान। लीवरथान और 
सुशपन “पद सप ही ( भार ) स्पपदारसे झगह्तमगपान लोपडे पहनते दे, गधापि निश्चयग, 
सदा ही डिगराप्भरूते खाद दै शोर जो उपपोगगुणर छारा जन्‍्यों शपिक है ऐसे 


जैन शास्त्रमाला ] -- जीव अजीव अधिकार -- १११ 


न निश्चयतो नित्यमेवामूर्तसभावस्पोपयोगगुणाधिकस्प जीवस्य कश्रिद्पि वर्णोस्ति 
एवं. गंधरसस्परशरुपशरीरसंस्थानसंहननरागद्वेपमोहप्रत्ययकरम नोकमंवगबये णास्पध- 
काध्यात्मस्थानानुभागस्थानयो गस्पानवंधस्थानोदयस्यानमार्ग णास्थानस्थितिवंधस्थान- 
संक्लेशस्थानविशुद्धिश्थानसं यमलब्धिस्थानजीवस्थानगुणस्थानाम्यपि व्यवह्ारतो 5है- 
हेवानां प्रज्ञापनेषि निश्चयतों नित्यमेवामूर्तस्वभावस्पोपयोगगुशेनाधिकस्प जीवस्थ 
सर्वाण्यपि न सान्ति तादात्म्यलक्षणसम्वन्धाभावात्‌ | 


कुतो जीवस्प वर्णादिभ्तिः सह तादात्म्यकृक्षण: सम्बन्धो नास्‍्तीति चेत-- 





जीवके वे सव नहीं हैं, क्योंकि इन बर्णादि भाबोंके और जीवके तादाल्यलक्षए सम्बन्धका 
अभाव है। 


भावाथें:--ये वरणोदिसे लेकर गुणस्थान पर्यत भाव सिद्धान्तमें जीवके कहे हैं थे 
ज्यवद्दारनयसे कहे हैं; निश्चयनयसे थे जीवके नहीं हैं क्योंकि जीव तो पसमार्थसे उपयोग- 
स्वरूप है। 


यहाँ ऐसा जानना कि--पहले ज्यवह्रनयकों असत्यार्थ कहा था सो वहाँ ऐसा! न 
सममभना कि बह सर्वथा असत्यार्थ है, किन्तु कथंचित््‌ असत्यार्थ जानना; क्योंकि जब एक 
द्रब्यकीं भिन्न, पर्योयोंसे अमेदरूप, उसके असाधारण. गुणमात्रक्ो श्रधान करके कहा जाता है 
तब परस्पर द्रव्योंका निमित्तनेमित्तिकमाव तथा निमिच्नसे होनेवाली पर्योयें--वे सब गौर 
हो जाते हैं, थे एक अभेद्द्रव्यकी इृष्टिमें श्रतिभासित नहीं होते, इसलिये ये सब उस द्रव्यमें 
नहीं हैं: इसप्रकार कर्थंचित्‌ निपेध किया जाता है। यदि उन भावोंकों उस द्रव्यमें कहा जाये 
तो थह व्यवद्दारनयसे कद्दा जा सकता है। ऐसा नयविभाग है। 


यहाँ शुद्धनयकी इष्टिले कथन है इसलिये ऐसा सिद्ध किया है कि जो यह समस्त भाव 
सिद्धान्वमें जीवके कहे गये हैं सो व्यवद्यार्से कहे गये हैं | यदि निमिच्तनैमित्तिकभावकी दृष्टिसे 
देखा जाये तो वह व्यवहार कर्षचित्‌ सत्या्े भी कहा जा सकता है। ग्रदि स्वेथा असत्या्थ ही 
कहा जाये तो सर्व व्यवह्रका लोप दो जायेगा और ऐसा होनेसे पस्मार्थका भरी लोप हो 
जायेगा । इसलिये जिनेन्द्रदेवका उपदेश स्थाह्दरूप सममना ही सम्यकुज्ञान है; और सर्वथा 
एकान्त वह मिथ्यात्त है। 


अब यहाँ प्रश्न होता है कि बर्णीदिके साथ जीवका तादाल्यलक्षण सम्बन्ध क्यों नहीं 
है १ उसके उत्तरस्वरूप गाथा कहते हैंः-- 


श्श्२ «- समयसार ७ [ भगवान श्रीकुत्दकुद-कदान 
तत्य भवे जीवाणं संसारत्याण होंति वण्णादी । 
संप्तारपमुक्काणं णत्यि हु वषण्णादओ केई ॥६१॥ 
तत्र भव जीवानां संसारस्थानां भर्व॑ति वर्णादया । 
संसासप्रगुक्तानां न सन्ति खलु वर्णादयः केवित्‌ ॥६१॥ 
यत्किल सर्वास्पप्यवस्थातु यदात्मकत्वेन व्याप्त भव॒ति तदात्मकलब्पाप्रिशत्य 
न भवति तृसस्‍््य तेः सह तादात्म्यरुक्षण: सम्बन्धः स्पात्‌ । ततः सर्वास्वष्यवस्थासु 
वर्णाद्यात्मकलब्याप्तत्य भव्तों वर्णावात्मकल्व्याप्तिशूल्यस्पाभवतश्व॒पुदुगलस्य 
बर्णादिमिः सह तादारम्यक्षण: सस्बन्धः स्थात्‌। संझारावस्थायां कर्थचिढ्वर्णा 
धात्मकल्वन्पाप्तस्प भवतों वर्णाबात्मकलवव्याप्तिशन्यस्याभबतश्ापि मोक्षात्रस्थायां 





गाया ११ 


प्रस्वधार्थ:--[ बर्णादयः ] जो वर्णादिक हैं. थे [ संसतारस्थानां ] संसारमें 
स्थित [ जीवानां ] जीवोके [ तत्र भवे ] उस संसारमें [ भबन्ति ] होते हैं 
और [ संप्तार प्रमुक्तानां ] ससारसे मुक्त हुए जीवोके [ खलु ] निश्चयसे [ ब्णदियः 
केथित्‌ ] वर्शादिक कोई भी ( भाव ) [ न सन्ति ] नहीं हैं; ( इसलिये तादारम्परसंवंध 
नही है )। 
टीका:--जो निश्चयसे समस्त ही अवस्याओं्म यदू-आत्मकपनेसे अथीत्‌ जिसू- 
रसरूपपनेसे व्यात् हो और तदू-आत्मकपनेकी अथीन्‌ उस-स्वरूपपनेकी व्याप्तिसि रहित न 
हो, उसका उनके साथ तादास्म्यलक्षण सम्बन्ध होता है। (जो बसु सर्व अवध्याओंमें जिस 
भावस्तरूप छो और फ़िसी अवस्थामें उस भावस्परूपताओ़ो न छोड़े, उस बलुका उन भात्रोंके 
साथ तादास्म्यमम्बन्ध होता है। ) इसलिये सभी अबस्थाओंमें जो वर्ोरिस्परूपतासे 
ध्याप्त दोता दे और धर्णीदिस्थरूपताकी व्याप्रिसे रद्दित महों दोता ऐसे पुदुगलका बर्णादि- 
अंक सब चहाएन्पतकुए७ सन्वन्द है, जीए उर्धाप संसार-जवस्यामे कर्बीयितर्‌ चशीतित 
रपख्पनासे ध्याप्त होता है. तया यर्णादिस्यरुपताकों व्याप्तिसे रहित नहीं होता तथापि मोच- 
अयस्यार्म जो सर्वया यस्योदिस्थरूपताऱीं व्याप्तिसे रहित द्योता है और वर्धादिस्वरुपतासे 
स्याप्त नदी दोता ऐसे जीयका घणोदि भाषोंके साथ किपी भो प्रकारसे तादात्म्यलेक्षण संबंध 
नहीं है। 
संसारी ज्ीयके बणे आदिक, मात्र हैं संसार में । 
मेसाग्से परियक्तके नहिं, मार को यर्णादिके ॥5 !॥ 


जैत शासत्रसाला]_ . . “- जीव अजीव अधिकार “- ११३ 
स्वथा पर्णायात्मकल्व्याप्तिशत्यस्प भवतो वर्णायात्मकलवव्याप्ृस्थाभवतथ जीवस्थ 
वर्णादिमिः सह तादात्म्यकक्षणः सस्वत्धो न कथंचनापि. स्यात्‌ । 
लीवस्य वर्णादितादात्म्यदुरभिनिवेशे दोपश्ायम-- 
जीवो चेव हि एदे सब्वे भावा ति मणणसे जदि हि। 
जीवस्साजीवस्स ये णत्वि विसेसों दु दे कोई ॥६१॥ 
जीवश्चेव छोते सव॑_भावा इंति मन्यसे यदि हि । 
जीवस्पाजीवस्यथ च नास्ति विशेषस्तु ते कश्रित्‌ ॥६२॥ 


यथा बर्णादयों भाव; क्रमेण भाविताविर्भावतिरोभावाभिस्ताभिस्तामिव्य- 





५ मे मर 


भावार्थ:--द्रव्यकी सबे अवस्थाओं बियें द्रव्यमें जो भाव व्याप्त होते हैं उन भावोंके 
साथ द्रव्यका तादात्म्यसम्बन्ध कहलाता है। पुद्लकी सर्वे अबस्थाओं बिपें पुदरलमे बर्णादि 
भव व्यप्त हैं इसलिये व्शौदि भावोंके साथ पुद्रलका तादात्म्यसम्बन्ध-है। संसारावस्था वि 
जीवमें वर्णादि भाव किसी प्रकारसे कहे जा सकते हैं किन्तु मोक्ष-अवस्था बिषैं जीवमें धर्णादि 
साब सर्वथा नहीं हैं इसलिये जीवका व्ादि भावोंके साथ तादात्मयसम्बन्ध नहीं है. यह बाव 
न्थायप्राप्त है। 


अब, यदि कोई ऐसा सिथ्या अमिप्राय व्यक्त करे कि जीवका वर्णादिके साथ तादात्म्य 
है, तो उसमें यह दोष आता है ऐसा इस याथा हारा कहते हैं:-- * 


गाथा ६२ 


अन्वधार्थ:--वर्णा दिकके साथ जोवका तादात्म्य माननैबालेको कहते हैं कि-हे 
मिथ्या अभिप्रायवाले ! [ यदि हि व ] यदि तुम [ इतति मन्यसे ] ऐसे मानोगे किं 
[ एे सर्वे भावाः ] यह वर्णादिक सर्व भाव [ जीवः एवं हि ] जीव हीं हैं, [ठु] तो 
[ ते ] हुम्हारे मतमें [ जोवस्य च भ्रजीवस्य ] जीव और अजीवका [ कश्चित्‌ ] कोई 
[ विक्षेषः ] भेद [ नास्ति ] नहीं रहता । ४ | 
टौका:---जैसे वणोदिक भाव, ऋरमशः आविभौव ( प्रगट होता, उपजसा ) और 
विरोभाव ( छिप जाना; नाश हो जाना ) को श्राप्त छोदी हुई ऐसी उन उन्त व्यक्तियोंके द्वारा 
ये भाव सब हैं जीव जो, ऐसा हि तू माने कभी । 


तो जीव और अजीबमें कुछ, सेद तुझ्न रहता नहीं | ॥॥६२॥ 
(४. ४ 


११ +- समयसार -- [ भगवान भ्रीकुन्दकुनद-कट्दान 


क्तिमिः पुहरद्रव्यमलुगच्ल॑तः पुद्वृतस्य वर्णादितादात्म्य॑ प्रधयंति, तथा वर्णादयो 
भाव: क्रमेण भाविताविर्भावतिरोभावामिस्‍्तामिस्तामिरव्यक्तिभिजज वमलुगच्लतो 
जीवस्य वर्णादितादात्म्प॑ प्रथयंतीति यस्थाभिनिवेश! तस्य शेप्द्रव्यासाधारणस्य 
वर्णाधात्मकलवस्प पुद्नललक्षणस्थ जीवेन स्वीकरणाज्जीवपुद्वलयोरविशेषप्नतक्ती 
सत्यां पुदलेभ्यो मिन्नस्य जीवद्रव्यस्याभावाह्वत्येद जीवामावः | 
संसारावस्थायामेव जीवस्य वर्णादितादात्म्यमित्यमिनिवेशेष्ययमेव दोष/-- 
अह संसारत्याणं जीवाणं तुज्क होंति वण्णादी। 
तम्हा. संसारत्या जीवा रूवित्मावण्णा ॥६९३॥ 
एवं पुरालदव्धं जीवों तहलक्खणेण मूहमदी। 
णिव्वाणमुबगदो विय जीव पुर्गलो पत्तो ॥६९४॥ 


( अथीत्‌ पर्यायोंके द्वारा ) पुद्वलद्रब्यके साथ ही साथ रहते हुये, पुद्लका वर्शादिफे साथ 
तादात्मय प्रसिद्ध करते हैं--विस्तारते हैं, इसीप्रकार वर्शादिक भाव, क्रमणः आविर्भाव और 
तिरोभावको प्राप्त होती हुई ऐसी उन उन व्यक्तियोंके द्वारा जीवके साथ ही साथ रहते हे, 
ज्ीवका वर्णादिके साथ तादात्य प्रसिद्ध करते हैं,--ऐसा जिसका अभिप्राय दै उसके मतर्मे, 
अन्य शेप द्रब्योंसे असाधारण ऐसी बर्यादिस्वरूपता--कि जो पुदुलद्वव्यका लक्षण है--उसका 
जीवके द्वारा अंगीकार किया जाता है. इसलिये, जीव-पुद्लके अविशेषका प्रसंग आता है और 
ऐसा द्वोनेसे, पुद्रलोसे मिन्न ऐसा कोई जीवद्र॒ल्य न रहनेसे, जीवका अवश्य अभाव द्वोता दे । 





भावा्ध:---जैसे बर्णोदिकमाव पुद्ठलद्रब्यके साथ तादात्म्यस्वरूप हैं उसीप्रकार 
ज्ीवफे साथ तदात्यस्वरूप दो तो जीव-पुद्ुलम कोई भी भेद न रे और ऐसा होनेसे जीवका 
दी अभात द्वो जाये यद्द मद्दारोप आता है। हर 


अथ, मात्र संसार-अवस्यामे द्वी जीबका वर्णीदिके साथ लादात्य है! इस अभिप्नायमें 
भी यद्दी दोष आता दै सो कहते हैं;-- 


बर्णादि दँ संमारी जीयके, योहिं मत तुप्त होय जो । 
संस्तारम्थित सपर ज्ीवमण, पाये तदा रूपित्वकों ॥६३॥ 
इस रीग पृद्ठ़ वो दि जीय; हे मूदमति | समचिद्धसे । 
भर मोधप्राप्त हुआ मि पृहलद्वल्य ज्ञीय बने मरे ॥६४॥! 





जैन शाखमाता ) +- जीव अंगीव अधिकार «« ११४ 
अधथ उंसारस्थानां जीवानां तव भरवृंति वर्णादयः । है 
तस्मात्संसारस्था. जीवा_- रूपिलमापत्ना। [4३॥ 
एवं पुदुगलद्रब्य॑जीवस्तथालक्षणेन . मूढमते । 
निर्वा्णमपगतो 5पि च जीव पुदूमल! आ्रप्तः ॥६७॥ 


यस्य तु संसारावस्थायां जीवस्य वर्णादितादात्म्यमस्तीत्यमिनिवेश्स्तस्प 
तदानीं स जीवो रूपित्वमवश्यमवाप्नोति। रूपिल च शेपद्रब्यासाधारणँ कर्य- 
चिदुद्रच्यस्थ लक्षणमस्ति । ततो रूपित्वेन रक्ष्यमार्ण यर्किचिड्वति स जीयो भवति । 





गाथा ६३-६४ 


श्र्वयार्थ:--[ श्रथ ] अथवा यदि [ तब ] तुम्हारा मत यह हो कि-- 
[ संसारस्थानां जोवानां ] संसारमें स्थित जीवोंके ही [ वर्णादयः ] वर्णादिक 
( तादात्म्यस्वरूपसे ) [ भरत ] हैं, [ तस्मात्‌ ] तो इस काररासे [ संसारस्था: 
जीबाः ] संसारमें स्थित जोव [ रूपित्वम्‌ भ्रापन्नाः ] छूपित्वको प्राप्त हुये; [ एवं ] 
ऐसा होनेसे, [ तथालक्षणेन ] वैसा लक्षण ( अर्थात्‌ रूपित्वलक्षण ) तो पुदुगलद्नव्यका 
होनेसे, [ मुढमते ] है मृढ़बुद्धि ! [पुदृगलद्रष्य॑] पुदुयलद्गवव्य ही [जीव:] जीव कहलाया 
[ ञ्ञ ] भर (मात्र संसार-अवस्थामें हो नहों किन्तु ) [ निर्वाणम्‌ उपगतः 
झ्षि ] निर्वाण प्राप्त होनेपर भी [ पुद्गलः ] पुदुगल ही [ जोवत्वं ] जीवत्वको 
[ प्राप्तः ] प्राप्त हुआ !. 

दीकाः--फिर; जिसका यह असिप्राय है कि--संसार-अवस्थासें जीवका वर्णौदिभावोंके . 
साथ वादाल्थसम्बन्ध है; उसके मतमें संसार-अवत्थाके सभ्य बह जीव अवश्य रूपित्वकों 
प्राप्त द्वोता है; और रूपित्व तो किसी द्रब्यका; शेष द्रव्योंसे असाधारण ऐसा लक्षण है | इस- 
लिये रूपित्व ( लक्लण ) से लक्षित ( लक्ष्यरूप द्वोता हुआ ) जो छुछ दो बही जीव है। 
रूपित्वसे लक्षित तो पुदुगलद्वव्य दी दै। इसग्रकार पुद्गलद्वव्य ही स्वयं जीव है, किन्तु उसके 
अतिरिक्त दूसरा कोई जीव नहीं है। ऐसा होनेपर, सोक्ष-अवस्थामें सी पुदुगलद्॒ब्य ही स्वयं 
जीब ( सिद्ध होता ) है; किन्तु उसके अंतिरिक्त अन्य कोई जीव ( सिद्ध होता ) नहीं; क्योंकि 
सदा अपने स्व॒लक्षणसे लक्षित ऐसा द्रव्य सभी अवस्थाओंमें हांचि अथवा हासको न प्राप्त 
होनेसे अनादि-अनन्व होता दै। ऐसा होनेसे, उसके सृतमें भी ( संसार-अबस्थामें ही जीवका 
बर्णोदिके साथ सादास्म्य भाननेवालेके मतमें भी ), पुदुगलोंसे म्रिज्ञ ऐसा कोई जीवद्र्य न 
रहनेसे, जीवका अवश्य अभाव होता है। 


ल्ट्म 


११६ “- समयसार -- __ [ भगवान श्रीकुन्दकुल्द-कद्दान 


रूपिलेन दक्ष्यमा्ण पुद्गलद्व्यमेव मत्॒ति । एवं पुद्ग॒लद्वव्यमेद स्वयं जीबो भव॒ति) 
न पूनरितरः कवरोपषि। तथा च सति मोक्षावस्थायामपि नित्यस्वलक्षणलक्षितस्थ 
द्रव्यस्प सर्वाखप्यवस्थास्थनपायित्वादनादिनिषनत्वेन पुदुगलद्रव्यमेब स्श्रं जीबो 
भरते, न पुनरिवरः कतरोपि | तथा च सति वस्थापि पुद्गलेम्यों मिन्नस्य जीकद्वव्य- 
स्पाभावाइवत्येव जीवाभाव+ 
एबमेतत्‌ स्थितं यदर्णादयों भावा न जीव इति-- हि 
एक्क च दोण्णि तिरिए य चत्तारि य पंच इन्दिया जीवा। 
वादरपज्जत्तिद[ पयडीओ पामकम्मस्स ॥६५॥ 
एदेहि य णिव्वत्ता जीव्चाणाउ करणभूदाहिं । 


पयडीहिं पुर्गलमहहिं ताहिं कह भण्णदे जीवों ॥६६॥ 
एक वा है श्रीणि च चत्वारि च पंचेन्द्रियाणि जीवाः 
बादरपर्याप्तेतराः.. ग्रकृतयो नामकमेण! ॥६४॥ 
एतामिश्र निईचानि जीवस्थानानि करणभूवामिः | 
प्रकृतिभि! पुद्गलमयीमिस्तामिः कर्थ मण्यते लीबः ॥६६॥ 


आवार्च:--घदि ऐसा भागा जाप कि संसार-अवष्या्ें जीचफा चरण्णोदिके साय 
सादास््यसम्बन्ध दै लो जीव मूर्तिक हुआ, और मूर्विकत्व वो पुद्गलद्वव्यका लक्षण है; इसलिये 
पुदूगलद्रव्य दी जीबद्रव्य सिद्ध हुआ, उसके अतिरिक्त कोई चेतन्यरूप जीवद्रव्य नहीं रद्द । 
ओर मोक्ष द्वोनेपर भी उन पुद्रलोंका ही मोक्ष हुआ; इसलिये मोछ्षमें भी पुदगल द्वी जीव ठदरे, 
अन्य कोई चैतन्यरूप जीव नहीं रद्दा । इसप्रकार संसार तथा मोक्षमें पुदूगलसे भिन्न ऐसा कोई 
चेतन्यरूप जीवद्रब्य न रहनेसे लीवका द्वी अभाव होगया | इसलिये मात्र संसार-अवस्थामे 
हो बणोदि भाव जीवझे हैँ ऐेसा माननेसे भी जीबका अभाव दी दोता है। 
इमप्रकार यद्द सिद्ध हुआ कि यरणोदिक माव जीव नहीं हैं; यद्द्‌ अब कद्दते हैं:-- 
गाथा ६४-६६ 
प्रन्यपायं:--[ एकंवा ] एकेन्द्रिय, [ दे ) द्वीन्द्रिय, [ त्रीणि भर | 
जोब एफ-दो-ग्रय-चार पंचेन्द्रिप, पादर, सूक्ष्म हैं । 
पर्याप्त अतपर्याप्ष जीव जु नामकर्मकी प्रकृति है ॥६४)॥) 
जो प्रहनि यह पुड़लमपी, बह करणखरूप यने अरे | 
उससे रचित ज्ञीवपान जो हैं, दीर क्यों महिं कद्ाय ये ॥5६६॥ 





जैन शाल्ममात्ा ]::. !. +जीव अजीव अधिकार -- श्श्छ 


निश्रयतः कर्मकरणयोरमि्नेत्वात्‌ य्ेन क्रियते तत्तदेवेति कृत्या, यथा 
कनकत्रं कनकेन क्रियमाणं कनकमेव ने त्वन्यत्‌ तथा जीवस्थानानि वादरत्तहमैकेंद्रि- 
यहिव्रिचतु/पचेन्द्रियपर्याधापर्याप्रभिधानामिः. पुद्लमयीमिः नामकर्मप्रकृतिमिः 
क्रियपाणानि पुद्ठल एवं न तु जीवः । नामकर्मप्रकृतीनां पुद्लमयत्त॑चाममग्रसिद्ध 
इश्यमानशरीरादिशूतकार्यातमेय च । एवं गंभरसस्पर्शरूपशरीरसंस्थानसंहननान्यपि 
पुद्लमयनामकर्मपरकृतिनिइ तत्वे सति तदबव्यतिरेकाजीपस्थानेरेबोक्तानि। ततो ने 
बर्णादयों जीव इति निश्चयप्िद्वान्तः । ; 








पर्याप्तेतरा: ] बादर, सूक्ष्म, पर्याप्त और अपर्याप्त | जीवाः ] जीव तथा-यह 
[ भासकर्मणः | नामकममकी [ प्रकृतयः ] भ्रक्षतियां हैं; [एतामिः ज्] इन [ प्रकृतिभिः ] 
प्रकृतियों [ पुदुगलमयीभिः ताभिः ] जो कि पुदुगलमयरूपसे प्रसिद्ध हैं उतके हारा 
[ करणापूताभिः ] कररास्वरूप होकर [ निवृत्तानि ] रचित | जोवस्थानानि ] 
जो जीवस्थान ( जीवसमास ) हैं वे [ जीवः | जीव [ कर्थ ] कंसे [ भण्यते | 
कहे जा सकते हैं ? 


होका;--निश्चयनयसे कर्म और करणुकी अभिन्नता दोनेसे, जो जिससे किया जाता 
है (-होता है.) वह वही है--यह समभकर ( निश्चय करके ), जैसे सुबर्ण-पत्र सुबरसे किया ' 
जाता होनेसे सुबर्ण ही है; अन्य छुछ नहीं है, इसीप्रकार जीचस्थान बादर, सूक्ष्म) एकेन्द्रय, 
हीनिद्रिय, प्रीन्दरिय, चतुरिन्द्रिय। पंचेन्द्रिय, पयोप्त, अपयोध नामक पुलमयी नासकर्सकी 
प्रकृतियोंसे किये जाते होनेसे पुक्ल ही दैं। जीब नहीं हैं।जऔर सामकर्मकी प्रकृतियोंकी 
पुद्रलमयता तो आगमसे प्रसिद्ध है तथा अजुमानसे भी जानी जा सकती है क्योंकि प्रत्यक्ष 
दिखाई देंनेवाले शरीर आदि जो मूर्तिक भाव हैं वे कर्मप्रकृतियोंके काये हैं.इसलिये कर्मे- 
भ्रकृतियाँ पुदवलमय हैं. ऐसा अजुमान दो सकता है। 


इसीप्रकार गन्‍्ध, रस) रपरी, रूप, शरीर, संस्थान और संहनन भी पुहलमय - साम- 
कर्मकी प्रकृतियोंके दास रचित होनेंसे पुदरलले अभिन्न हैं; इसलिये, मात्र जीवसथानोंकी 
पद्म कहनेपर, इन सबको भी पुहुलमच ही कथित सममना चाहिये। 


इसलिये वर्णीदिक जोव नहीं हैं यह विश्वयनयका सिद्धान्त है। 


श्श्ष +- समयसार -- [ भगवान भीकुदकुद-कटद्ठान 


( उपजाति ) 
निर्व॑त्यत्ते गेम यदत्न किंचित्‌ 
तदेव तत्त्यान्न कथंचनान्यत्‌ । 
रुक््मेण. निईचमिद्दापिकोश्श 
परयंति रुफ्म॑ न क्यंचनासिम्‌ ३4॥॥ 
( उपज्ञाति ) 
बर्णादिसामगयमिदं . विद॑तु 
निर्माणमेफरप ह्वि पुदुगलस्‍्प | 
तवी5एबिदं पुदुगल एवं नात्मा 
यतः से विश्ञानघनस्ततो उन्‍्यः॥३९॥॥ 
शेपमन्यद्नघवृद्धरमात्रमू-- 
पज्जत्तापज्जत्ता जे सुहुमा बादरा य जे चेव । 
देहस्त जीवसण्णा सुत्ते ववह्रदों उत्ता ॥६णा। 


पर्याप्नापर्ाप्ता ये घक्ष्मा रात ये चैब | 
देहस्प जीयसंज्ाः पत्ते व्यवद्वारतः उक्ता३ ॥६७॥ 


7 बक्षली बरका फतनर्प कत्य फेक. >>३प7प77ः इसी अयथका फलशरूप फात्य कहते हैं: 
प्रप:--जिस बरुमे जो भाव बने, यद्द भाव यद्द बलतु द्वी है, झिसी भी प्रकार अन्य 
बसतु रद्द है; जेसे उगतर्मे स्वर्णुनिर्मित भ्यानफों जोग स्व ही देसडे हैं, ( उसे ) किसीप्रकारसे 
शतयार नहीं देखते । 
भावाप:--यणादि पुदल-रचित हैं इसलिये ये पटल दी एैं, जीय महीं ।३५। 
झप दूसरा पनश पहने एैं:-- 
प्रप:--अद्दो शानी जनों! ये यर्शमे लेकर गुणस्थानपर्यत भाव हैं उन समर्तको 
पद णु़तफी रपण जानो, इसलिये यद भाव पुदुगत दो दो, भार्या न दो) पयोफि आत्गा 
हो विशानपन है। शानझा पुज दे इसलिये यद इन पर्णारिफ भाजोंसे अन्य दी है।३४। 
अप। पद पदते हैं दि इग शानपन भास्माझे अतिरिक्त जो बुद्ध है उसे जीय कएना सो 
शप स्यपदार गाप्र दे - 
हे गाषा ६७ 
प्रस्दपाष:-[ ये ] जो [ पर्यात्रापर्याप्ताः ] पर्याप्त, घपर्याप [ सूष्माः 
पर्योण भनपर्याष् जो. दे सम शढ़ शदर गभी । 
ध्यपट्टारसो बडे) ड्ीएमंदा, देशझो शराथन महीं ॥६जा 


जैम शाख्माला ] >-जीव अजीव अधिकार -- ११६ 


यत्किल बादरसध्मैकेन्द्रियदि त्रिचतुपंचेन्द्रियपर्या परापर्याप्ता इति.. घरीरस्य 
संज्ञा) सत्ने जीवसंशलेनोक्ता! अप्रयोजनाथ्थ: परप्रसिद्धा छतघटवदयवहार! । यथा 
हि. कस्यचिदाजन्मप्रसिद्धेक्तकु मस्य तद्वितरकु मानभिज्ञस्थ अबवोधनाय यो5यं 
घुतकुभ! स सण्मयों न घ्ृतमय इति तल्मस्िद्धया कु भे इतकु भव्यवहारः, तथास्या- 
ज्ञिनिनो लोकस्यासंसारप्रसिद्धाशुद्धजीवस्य शुद्धजीवानभिज्ञस्य प्रबोधनाय थोय॑ 
वर्णादिमान्‌ जीव: से ज्ञानमयों न वर्णादिमय इति तझसिद्धया जीबे वर्णादिमद्रयव- 
हर 
' ( अनुष्ठुम ) 
घृतकुम्भाभिधाने5पि कुम्मो घ्ृतमयों न चेत्‌ । 
जीवो वर्णादिमजीवजल्पनेडपि न तन्‍्मयः ॥४०॥॥ 





बादराः च ] सूक्ष्म और बादर आ्रादि [ य्रेच्र एव ] जितनी .[ देहस्य ] देहको 
[ जीवसज्ञा: ] जीवसंज्ञा कही हैं वे सब [ सूत्रे | सूतमें [ व्यवहारतः ] व्यवहारसे 
[ उक्ताः |] कहीं हैं । 
टीकाः--बादर, सूक्ष्म, एकेन्द्रिय, द्वीन्द्रिय, त्रीन्द्रिय, चतुरिन्द्रिय, पंचेन्द्रिय, पर्याप्त 
अपयीोध्त--इन शरीरकी संज्ञाओंको ( नासोंको ) सूत्रमें जीवर्सज्ञारूपसे कह्मा है, वह, प्रर्की 
प्रसिद्धिके कारण, “बीके घड़े! की भाँति व्यवह्वार है--कि जो व्यवहार अग्रयोजनाथ है ( अत 
उसमें अयोजनभूत वस्तु नहीं है )। इसी बातको स्पष्ट कहते हैं:-- 
जैसे किसी पुरुषको जन्मसे लेकर मात्र “'बीका घढ़ा” ही अ्सिद्ध (ज्ञाव) हो, उसके 
अतिरिक्त वह दूसरे घढ़ेको न जानता हो, उसे सममभानेके लिये “जो यह “बीका घड़ा? है. 
सो मिट्टीमय है, घीमय नहीं” इसप्रकार ( समभानेवालेके द्वारा ) घड़ेमें घीके घड़ेका व्यवहार 
किया जाता है। क्योंकि उस पुरुषको “धीका घड़ा? ही श्रसिद्ध ( ज्ञात ) है; इसीप्रकार इस-अज्ञानी 
लोकको अनादि संसारसे लेकर “अशुद्ध जीव' ही असिद्ध ( ज्ञात ) है, वह झुद्ध ज्ीवको नहीं 
जानता; उसे सममानेके लिये (-झ॒द्ध जीवका ज्ञान करातेके लिये) “जो यह '्व्णादिभान 
जीव है. सो ज्ञानमय है; व्णोदिमय नहीं” इसप्रकार ( सूत्रमें ) जीव वर्णीद्मानपनेका 
व्यवहार किया गया है) क्योंकि उस जज्ञानी लोकको 'बर्शादिमान जीव' ही अ्रसिद्ध 
(ज्ञात ) है. 
अब इसी अर्थका कलशरूप काव्य कहते हैं:-- 
झर्थे:---यदि “वीका घड़ा! ऐसा कहनेपर भी घड़ा है बह थीमय नहीं है (-सिद्टी 
मय ही है ), तो इसीपकार “ब्णोदिभाद्‌ जीव! ऐसा कहनेपर भी जीव है वह बरशोदिसिय नहीं 
है (-ज्ञानघन ही है ) ! 


१२० +- समयसार »- [ भगवान श्री कुर्दकुल्द-कद्दान 


एठदपि स्थितमेव्र यद्रागादयों भावा न जीवा इति-- 
मोहणकमस्सुदया दु व्णिया जे इमे ग्रुणद्वाणा । 
ते कह हवंति जीवा जे शिव्वम्रचेदशा उत्ता ९८) 
मोहनकर्मण उदयाचु वर्णितानि यानीमानि गुणर्यानानि । 
वानि कं मंति जीवा यानि नित्यमचेतनान्युक्तानि ॥३६८।॥ 
मिथ्याव्टयादीनि गुणस्थानानि हि पौद्धलिकमीहकर्मप्रकृतिविपाकपवकते / 
सति नित्यमचेवनत्वात्‌ कारणानुविधायीनि कार्याणीति कृत्वा यवपूर्वका यवा यवां 
एेवि म्पायेन पुदूगठ एव न तु जीवः । गुणस्थानानां नित्यमचेतनत्यं चागमाच्यैतन्य- 





भावाषं:--धीसे भरे हुए घढ़ेको व्यवहारसे 'घीका घड़ा” कहा जाता है. तथापि 

मिश्वयसे पढ़ा घी-स्वरूप नहीं है, थी घी-स्वरूप है) घड़ा मिट्री-स्वरूप है; इसीप्रकार वर्ण 
पर्यापि, इर्द्ियों इल्यादिके साथ एक क्षेत्रावगाहरूप सस्वन्धवाले जीवको सूत्रमें व्यवहास्से 
'वंचेन्द्रिय जीव, पर्याप्त जीव, वादर जीव, देव जीव, मनुष्य जीव इत्यादि कहा गया 
तथापि मिश्चयसे जीय उस-स्वरूप नहीं; है; वर्ण, पर्यातति, इन्द्रियाँ इत्यादि पुदुगलखरूप हैं; जीव 
ज्ञानस्वहूप है । ४०। 

अब कहते हैं कि ( जैसे वर्णादि भाव जीव नहीं हैं यह सिद्ध हुआ उसीग्रकार ) यद 
भी सिद्ध हुआ कि शागादि भाव भी जीय नहीं हैंः-- 


गाया ६८ 

झन्वयापें--[ यानि इसानि ] णो यह [ गृणस्थानाति ] ग्रुणस्थान हैं वे 
[ मोहनफर्मणः उदयात्‌ तु ] मोहकर्मके उदयसे होते हैं [ बथितानि ] ऐडा ( सर्वेज्ञके 
आगममें ) वर्णुत किया गया है; [ तानि ] वे [ जोवाः ] जोव [ फषं ] फंसे 
[ भव॑ति ] हो सकते हैं [ पानि ] कि जो [ तित्य ] सदा [ भ्रवेतवानि ] प्रचेतन 
[ ब्क्तानि ] फहे गये हैं ? 

दीकाः-ये मिय्यादष्टि आदि गुणरयान पौद्लिक मोहकर्मकी प्रकृतिके उदयपूर्धक 
दीवे दोनेसे, सद्ा दी अचेतन दोनेसे, फारण जैसा द्वी कार्य दोता दै ऐसा समझकर (सममकणः 
लिश्मप फए ) जी पूषक द्वोनेयाले जो जो, ये जो दी होते हैं इसी न्यायसे, ये पुढ़ल द्वी है--जीव 





मोइनकरमके उदयसे, गुणस्थान जो ये बर्णये । 
ये क्यों बने आत्मा, निरंतर नो संयेतन जिन कहें १ ॥६4॥ 


जैन शाक्षमाला ] -- जीव अजीब अधिकार -- १२१ 


समावव्पाप्स्पात्मनोतिरिक्तत्वेन विवेचक! खयमुपलस्यमानसवाब ग्रसाध्यम्‌ | 
एवं. रागद्रेषमोहप्रत्ययकर्म तोकर्मवर्गवर्गणास्प्थकाध्यात्मस्थानानुसागस्थानयी ग- 
स्थानबँधस्थानोदयस्थानमार्ग णास्थानस्थितिवंधस्थानसंक्लेशस्थान विशुद्धिस्थान सं यम- 
लब्धिस्थानान्यपि पुद्ठलकर्मपू्वकत्थे सति नित्यमचेतनत्वास्पुद्वल एवं न तु भीव 
इति स्वयभ्ायावम्‌ | ततों रागादयों भावा न जीव इति सिद्धम्‌ । 
तहिं को जीव इति चेतू-- 
( अलुष्टुभ ) 
अनाधनंतमचर्ल॑ स्वसंवेधसिद॑ स्फुटस्‌ । 
जीवः स्वयं तु चैतन्यम्रुच्चेश्रकचकायते ॥४१॥ 





नहीं | और गुशस्थानोंका सदा ही अचेतनत्व तो आगमसे सिद्ध होता है. तथा चैतन्यस्वभावसे 
व्याप्त जो आत्मा उससे भिन्नपनेसे वे गुणस्थान भेदकझ्षानियोंके द्वारा स्वयं उपल्यमान हैं इस- 
लिये भी उनका सदा ही अचेतनत्व सिद्ध होता है.। 
इसीपग्रकार राग, हेंष; मोह; प्रत्यय, कर्स; नोकर्म, वरगे, वर्गणा, स्पर्धक, अध्यात्मस्थान, 
अलुभागस्थान, योगस्थान, बन्वस्थान, उद्यस्थान, मार्गण्शस्थान, स्थितिवंधस्थान, संक्लेशस्थान, 
विश्वुद्धिस्थान और संयमलब्धिस्थान भी पुदुगरलकर्मपूर्वक होते होनेसे, सदा ही अचेतन होनेसे, 
पुद्ठल ही दैं--जीव नहीं ऐसा स्वतः सिद्ध हो गया । इससे यह सिद्ध हुआ कि शागादिभाव 
जीब नहीं हैं.। 
भावाथे:--शुद्धद्वव्याथिक नयकी दृष्टिमें चेंतन्‍य अमेद है और उसके परिणाम भी 
स्वाभाविक शुद्ध ज्ञान-दर्शन हैं। परनिमित्तसे होनेवाले चेतन्यके विकाए, यद्यपि चैतन्य जैसे 
दिखाई देते हैं. तथापि, चेतन्यकी सर्व अवस्थाओंमे व्यापक न होनेसे चेतन्यशून्य हैं--जड़ हैं। 
और आगसमें मी उन्हें अचेतन कहा है। भेदज्ञासी भी उन्हें चेतन्यसे भिन्नरूप जनुभव करते हैं 
इसलिये भी वे अचेतन हैं, चेतन नहीं । 
प्रइनः---यदि थे चेतन नहीं हैं तो क्या हैं ? वे पुदल हैं या कुछ और ९ 
उत्तर:--बे पुह्लक्मपूर्वक होते हैं इसलिये वे निश्चयसे पुद्ठल ही हैं क्योंकि कारण 
जैसा ही कार्य होता है। 
इसप्रकार यह सिद्ध किया कि पुद्वलकर्मके उद्यके निमित्तसे होनेवाले चेतन्यके विकार 
भी जीव नहीं, पुद्ल हैं । 
अब यहाँ प्रश्न होता है कि व्णोदिक और रगादिक जीच नहीं हैं तो जीव कौन है ९ 


उसके उत्तररूप श्लोक कहते हैं:-- 
१३ 


श्श्र + समयसार -- ..[ भगवान श्री कुन्दकुद-कह्दान 
( शादू लविक्रीडित ) 


वर्णाये) सहितस्तथा बिरहितो हेघास्त्यजीों यतो 
नामूरतत्यम्रुपास्य पश्यति जगजीवस्प तस्ं ततः | 





प्रध:--जो अनादि" है, अनन्त* है, अचल? है, स्वसंवेय* है और प्रयट"है--रेसा 
जो यह चैतन्य अत्यन्त चकचकित--प्रकाशित हो रहा है, वह स्वयं ही जीव है। 


भावार्थ:--वर्णादिक और रागादिक भाव जीव नहीं हैं किन्तु जैसा ऊपर कट्दा वैसा 
देतन्य भाष ही जीव है ४१ 


अब, काव्य द्वारा यद्द सममाते हैं कि चेतनत्व दी जीबका योग्य लक्षण है-- 
प्रथः--अजीब दो प्रकारके हैं-वर्णादिसहित और वर्णोदिरिहित; इसलिये अमूर्तत्यका 
आश्रय लेकर भी ( अर्थात्‌ अपूर्तत्वकों जीचका लक्षण भानकर भी ) जीवके ययार्थ रमहुपको 
जगत्‌ नहीं देख सकता;--इसप्रकार परीक्षा करके भेदज्ञानी पुरुषोने अव्याप्ति और अतिव्याप्ति 
दूपणेंसे रहित चेतनत्वको ज़ीवफा लक्षण कहा है बह योग्य है। बह चैतन्यलत्ञण अ्गट 
है, उसने जीवके ययाय॑ स्वरूपको प्रयट किया है. और बह अचल है--चल्ाचलता 
रहित, सदा विद्यगात है।ज़गव्‌ उसीका अवल्मम्धन फरो! ( उससे यवाय जीयका मह॒ण 
द्लोता दै। ) 
भावाधे:--निश्चये वर्णादिभाव--बणो दिभावों में रागादिभाव अस्तह्विंत हैं--जवमें 
फनी य्याप्त नद्दों ्लोते इसलिये ये निश्चये जीवके लक्षण हैं दी नहीं; उन्हें व्यवद्ारसे 
जीवका लक्षण मानने पर भी अव्याप्ति नामक दोप आता है क्योंकि सिद्ध जीदोमें थे भाव 
ब्यवदाससे भी स्याप्त नहीं दोते । इसलिये वर्णादिभावोंका आश्रय लेनेसे जीवका ययार्यस्वरूप 
जाना दी नहीं जाता । 
यप्मपि अमूतत्थ सर्य जोवोंमे व्याप्त है तथापि उसे जीवका लद्वाण माननेपर जवि- 
व्याप्ति नामक दोप आता है; कारण कि पांच अजीव द्रव्योमेसे एक पुदलद॒व्यके अतिरिक्त धर्म 
परम; आकार) फाल-ये चार द्रव्य अमूर्त द्वोनेसे, अमूर्तत्य जीवमें व्यापता है वैसे ही चार 
अग्रीय द्रव्य भी ध्यापता है। इसम्रफार अतिव्याप्ति दोष जाता है। इसलिमे अमूर्तत्यका 
जाध्रय सैनेसे मी जीवफा ययाय॑ स्वरूप ग्रदण नहीं दोता है । 
१ प्रपोव डिगी बाप्त उलप्न नहों हुए । ३ घर्दाद विी काख जिधरका विभाश गहीं | 


३ पर्दाद जो कमी धंदस्वपेये पन्‍्यस्प--घमाषत-हों होठा । ४ प्र्पाद जो वर प्रपने प्रापऐं ही 
जाना घाता है | ४ प्रषोश छुत्रा हुपा मद्दों । 


जैन शाक्षमाला].... +-जीव-अजीव अधिकार -- श्र्डे 


इत्यालोच्य विवेचके! समुचित नाव्याप्यतिव्यापि वा 
व्यक्ते - व्यंजितजीवतत्वमचर्ल चेतन्यमालंब्यताम्‌ ॥ रे॥ 
€ वसन्ततिलका ) 
जीवादजीवमिति लक्षणतों विभिन्न 
ज्ञनी जनोड्चुभवति स्वयप्रन्नसंतम्‌। 
अज्ञानिनों निररधिप्रविजुम्भितों5्य॑ 
मोहस्तु तत्कपथमहीं बढ नावदीति ॥४३॥ 
नानट्थतां तथापि-- 

( वसन्ततिल्का ) 
अस्मिन्ननादिनि महत्यविवेकनाटथे 
वर्णादिमात्रटति पुद्दलः एवं नान्‍्यः 
रामादिपुद्गरूबिकार विरुद्धशुद्ध- ध 
चैतन्यधातुमयमूर्तिरय च जीव ॥४४॥ 





चेतन्यलज्षण सबब जीबोर्म व्यापता छोनेसे अव्याप्तिदोपसे रहित है, और जीवके 
अतिरिक्त किसी अन्य द्रव्यमे व्यापता न होनेसे अतिव्याप्तिदोषसे रहित है; और वह प्रगट है; 
इसलिये उसीका आश्रय ग्रहण करनेसे जीबके यथाथे स्वरूपका अहरण हो सकता है। ४२। 
अब, “जब कि ऐसे लक्षएसे जीव प्रगट है तब भी अज्ञानी जनोंको उसका अज्ञान 
क्यों रहता है (१--इसप्रकार आचार्यदेव आश्चर्य तथा खेद्‌ प्रमट करते हैं:-- 
अ्रय:--यों पूर्वोक्त भिन्न लक्षणके कारण जीवसे अजीब भिन्न है उसे ( अजीवको ) 
अपने आप ही (-स्व॒तंत्रपते, जीवसे सिन्नपने ) बिलसित होता हुआ--परिणमित होता हुआ 
ज्ञानीजन अलुभव करतें हैं, तथापि अज्ञानीकों अमर्यावरूपसे फेला हुआ यह मोह ( अथोौतू 
स्वपरके एकल्वकी आान्ति ) क्यों नाचता दै--यद हमें महा अएचर्य और खेद है !। ४३ 
... अब पुनः सोहका प्रतिषेध करते हुए कहते हैं कि ध्यदि मोह नाचता है तो साचो ९ 
तथापि ऐसा ही है 
श्र्थ:--इस अतादिकालीन, सहा अविवेकके नाटकर्से अथवा नाचमें वर्णादिमान 
: पुद्वल ही नाचता है, अन्य कोई नहीं; ( अमेद ज्ञानमें पुदुगल ही अनेक प्रकारका दिखाई देता 
है, जीव अनेकप्रकारका नहीं है; ) और यद जीव तो रागादिक पुद्मलविकारोंसे विलक्षण, झुद्ध 
चैतन्यघाठुसय मूर्ति है। 


362 - #--समयसंर -- [ भगवान श्रीडुन्दकुन्द-कहान 
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कल ( सन्द्राकान्ता ) ; 
, /इस्थे. ज्ञानक्कचकलतापादन , नापित्ता 
जीवाजीबी स्फुटविघटन नेत्र यावत्ययातः। 
विश्व व्याप्य प्रतमविकसद॒थक्त विस्मात्रशक्त्याः 
जात द्रढय॑ स्रयमठिरिसाचावदुच्यैश्कारे ॥४.४॥ 
इति ज्ञीवाजीदी पुथग्पूत्वा रिप्कांही॥.. 


भावायेः--रागादिक_ चिद्विकारको (-चैत॑न्यविकारोंको ) देखकर ऐसा भ्रम नह्दी 
करना कि ये भी चैतन्य ही हैं, क्योंकि चेतन्यकी सर्व ओंवस्थाओंमें ज्याप्त हों लो चैतन्यके 
कहलायें। रागादि विकार सर्व अवस्थाओंमें व्याप्त नहीं होते-मोक्षअवस्थामें उनका अभाव 
है। और उनका अतुभव भी आइुलतामय दुःखरूप: है| इसलिये थे चेतत नहीं। जड़ हैं। 
चैतन्यका अनुभव निराकुल है; यही जीवका स्वभाव दै ऐसा जानना (४४। 
अब, भेदज्ञानकी प्रवृत्तिके द्वारा यह ज्ञाताद्रव्य स्वयं प्रगट होता है. इसप्रकार कलर 
महिमा प्रगट करके अधिकार पूर्ण करे 
प्र्थ:--इसप्रकार ज्ञानहपी फस्व॒तका जो बारम्बार अभ्यास है उसे नचाकर जहाँ 
जीव और भजीव दोनों श्रगटरूपसे अलग नहीं हुए, बहोँ तो ज्ञावाद्रल्य, अत्यन्त विकासरूप 
होती हुई अपनी प्रगट चिन्मात्रशक्तिसे विश्वकों व्याप्त करके, अपने आप ही अतिवेगसे उम्रतवा 
अधौन्‌ आत्यंतिकरूपसे प्रकाशित हो उठा। 
भावाय:---इस कलशका आशय दो प्रकारका हैः-- 
उपसशेक्त ज्ञानका अभ्यास करते करते जहाँ जीव और अजीब दोनों स्पष्ट भिन्न सममरभे 
आये कि तत्काल द्वी आत्माका निर्विकल्प अनुभव हुआ--सम्यग्दशन हुआ । ( सम्यम्दष्ट 
आत्मा शुतज्ञानसे विश्वके समस्त भावोंको संक्तेपसे अथवा विस्तारसे जानता है और निश्चयसे 
विश्वको प्रत्यक्ष जाननेका उसका स्वभाव है; इसलिये यह कहा है कि वह विश्वकों जानता है| ) 
एक आशय तो इसप्रकार है । | 
दूसरा आशय इसप्रकारसे हैः-जीव-अजीबका अनादिकालीन संयोग केबल अलग 
होनेसे पूरे अथीत्‌ जीबका मोक्ष होनेसे पूचे, भेदज्ानके भाे भाते अमुक दशा होनेपर निर्षि- 
कल्प घाण जरमी--जिसमें केवल आत्माका अनुभव रहा; और वह श्रेणि अत्यन्त वेगसे आगे 
बढ़ते घढ़ते फेबलाज्ञान प्रघथ हुआ। और फिर अघातियाकर्मोका- नाश होनेपर जीवद्रव्य 
अज्ीवसे केवल भिन्न हुवा | जोच-अजीचके भिन्न होनेकी यह रीति है।४श 


डोका---इसप्रकार क्रीव और अजीब अत्ग अज्नग होकर ( रंगभूमिमेंसे ) बाहर 
निकल गये । 





टिक । ज| शव हाय अधिकार ++ नर 


इति सीमदस तर्घट यूरि शिगलियाया समगसारध्यास्पायामास्म स्पा प्ीवानीय 
प्ररषकः प्रथमोक। ॥ 






छ थार 


पिशर प्ररष 


टैयप्रणीत श्री समयसार 
नामफ टीफाें प्रथम जीवा- 
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कृर्ताकंम अधिकार 


पाकषपाएप्रश्कम्फ एप... सह. 0क्षपसकापापापमफकाता5 


अथ जीवाजीवापेव करठेकर्मवेयेण प्रविशतः । 
( मंदाक्रांता ) 
एकः कर्ता चिदृदर्मिद में कम कोपादयों5प्ी 
इत्पश्ानां. शमयदभितः फर्दृकर्मशरश्त्तिम्‌ । 
ब्वानज्पोतिः स्फुरति परमोदात्तमत्पंतधीरं 
साक्षात्कृव ल्िकपधिएथख्व्यनिर्भासि विखम्‌ ॥४६॥ 


दोहा--कर्ताकर्मविभावकू', मेटि ज्ञानमय होय; 
कर्म ताशि शिवमें बसे, तिदें तमू', मंद खोय | 
प्रभम दीकाकार कहते हैं कि 'भव जीव-अज्ञीव ही एक फत्तोकर्मके वेपमें- प्रवेश फरते 
हैं। जैसे दो पुरुष परपपर कोई एक साय करके शत्यके अखाड़ेमें अवेश करें उसीप्रकार जीव- 


अजीब दोनों एक कतौकर्मका स्वॉग करके म्रवेश करते हैं इसप्रकार यहाँ टीकाकारते 
अलंकार किया है। 


ध्श्ध्प्प्फ्च्प्च्य्पम्प्च 


हि 
हि. 
हि 
हि 
हि 
हि 
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च्ः 


अब पहले, उस स्वॉगको ज्ञान यथार्थ जान लेता है उस ज्ञानकी महिमाका कार्टय 
कहते हैं:-- 
धर्यः--५इस लोकमें मैं चेतन्यस्थरूप आत्मा तो एक कतो हैं और यह क्रोधादि भा 
मेरे कर्म हैं? ऐसी जज्ञानियोंके जो कतोकर्मकी प्रवृत्ति है उले सब ओरसे शमन करती हुई 
(-मिटादी हुई ) ज्ञानज्योति स्कुरायमान होती है.। वह ज्ञान-ज्योति परम उदात्त है अर्थात्‌ 
किसीफे आधीन नहीं है, अत्यन्त घीर है अथोव्‌ किसी भी प्रकारसे आकुलतारूप नहीं दे और 
परकी सहायताके बिना मिल्ष भिन्न द्रव्योंको प्रकाशित करनेका उसका स्वभाव है इसलिये वदा्द 
समस्त लोकालोकको साक्षात्‌ करती दै--अ्रत्यक्ष जानती है । 


भावाधें:--ऐसा ज्ञानस्वरूप आत्मा है वह।- परद्वव्य दया परभावोंके कर्णत्वरूप 
अज्ञानफो दूर करफे, स्वयं प्रमट प्रकाशमात द्वोता है 25॥ 


जैन शाखमाला ] >> कर्तोकर्स अधिकार ७७ ११० 


जाव ण वेदि विसेसंतरं तु आदासवाण दोह्पि। 
अण्णाणी तावदु सो कोहाइसु बढुदे जीवों ॥६६॥ 
कोहाइसु वढ्ट तस्स तस्स कम्मस्स संचओ होदी । 
जीवस्सेवे बंधो भणिदों खलु सब्बदरिसीहिं ॥७०॥ 

यावत्न वैसि विशेषांतरं त्वात्मात्वयोहयोरपि । 

अज्ञानी ताबत्स क्रोधादिप बतते जीबः ॥६९॥ 

क्रोधादिषु वर्तमानस्य तस्य कर्म ग। संचयो भवति । 

जीवस्यैय॑ पंधो भणितः खल्ु सर्वदर्शिमि! ॥७०॥ 


यथायमात्मा तादात्म्यसिद्धसंबंधयोरात्मज्ञानयोर विशेषाद भेदमपश्यश्नविशक- 





जब; जवतक यह्‌ जीव आल्वबके और आत्माके विशेषको ( अन्तरको ) नहीं जाने 
तबतक वह जज्ञानी रहता हुआ; आखबोंमें स्वयं लीन होता हुआ; कर्मोंका बन्ध करता है यह 
गाया द्वारा कहते हैं:-- 


गाथा ६९-७० 

श्रन्वयार्थ:--[_ जीवः ] जीव [ यावत्‌ ] जवतक [ श्रात्माखबयो: 
हमोः श्रपि छु ] भ्रात्मा ओर आख्रव--इन दोनोंके [ विशेषान्तरं ] भन्‍्तर और 
भेदको [ न वेत्ति | नहीं जानता [ तावतु |] तबतक [ सः ] वह [ प्रज्ञानी ] 
बज्ञानी रहता हुआ [ क्रोधादिषु | क्रोधादिक आश्बोंमें [ बर्तते | प्रवर्तता है; 
[ क्रोधादिषु ] क्रोधादिकमें [ वर्तमानस्य तस्य ] श्रवर्तमान उसके [ करण ] 
कर्मेका [ संचयः ] संचय [ भवति ] होता है। [ खलु, ] वास्तवमें [ एवं ] 
इसप्रकार [ जीवल्प ] जीवके [ बंधः | कर्मोका बन्ध [ सर्वदक्चित्रिः ] सर्वज्ञदेवोंने 
[ भणितः ] कहा है । 

टोकाः--जैसे यह आत्मा, जिनके तादाल्यसिद्ध सस्वन्ध है ऐसे आत्मा और ज्ञानमें 


रे आत्म आशभ्रवका जहाँ तक, भेद जीव जाने नहीं । 
क्रोघादिमें स्थिति होय है, अज्ञानि ऐसे जीवकी ॥॥६९॥ 
जीव वर्तता क्रोधादिमें, तव करम संचय होय है । 
स्वज्ञने निश्चय कहा, यों बन्ध होता जीवके |७०॥ 


श्र - समयसार -- [ भगवान शकुन्दकुल्द-कदात 


मात्मतया झने वर्तते तत्र वर्तमानश्र ज्ञानक्रियायाः स्तरमावभूतत्वेनाअ तिपिद्धलाआनाति, 
तथा संयोगततिद्वंतंधयोरप्यात्मक्रोघाबासत्रयोः स्वयमज्ञानेन विशेषमजानव्‌ 
यावदूमेदे न पश्यति तावदशंकमात्मतया ऋरोधादी वर्तते तत्र वर्तमानथ क्रोधादि' 
क्रियाणां परमावभूतत्वालतिपिद्धत्वेषि छवमावभूतल्वाध्यासात्कुध्यति रज्यते मुद्यति 
चेति । तद॒ब योगमात्मा स्वयमज्ञानमतने ज्ञानमवनमात्रसदजोदासीनावस्थात्यागेन 
व्याप्रियमाणः प्रतिभावि स कर्ता | यु ज्ञानमवनव्याश्रियमाणल्वेम्थो मिल्‍्ने क्रिय- 





बिशेष (अन्तर, भिन्न लक्षण) न होनेसे उनके भेदकों ( प्रथकत्वको )न देखता हुआ; 
निःशंकतया श्वानमें आत्मपनेसे श्रवर्तता है, और वहाँ ( ज्ञानमें आत्मपनेसे ) श्रवर्तता हुआ 
चह ज्ञानक्रियाका स्वभावभूत होनेसे निपेष नहीं किया गया है इसलिये, जानता है-जाननें- 
रुपमें परिणमित होता है, इसीप्रकार जवतक यह आत्मा; जिन्हें संयोगसिद्ध सम्बन्ध है ऐसे 
आत्मा और क्रोधादि आक्षवोर्मे भो अपने अज्ञानभावसते, विशेष न जानता हुआ उनके भेदको 
नहीं देखता तवतक निःशंकतया क्रोधादिमें अपनेपनेसे प्रवतता है और वहाँ ( क्रोधादिम 
अपनेपनसे ) प्रवर्तेता हुआ बह, यद्यपि क्ोघादि क्रियाका परभावभूत होनेसे निषेध किया 
गया है. तथापि उस स्वभावभूत होनेका उसे अध्यास द्ोनेसे, क्रोधरूप परिणमित होता है; 
रागरूप परिणमित होता है, मोहरूप परिणमित द्ोता है। अब यहाँ, जो यद्द आत्मा अपने 
अज्ञानभावसे, "न्ञानभवनमात्र सहज उदासीन ( ज्ञाताद्रष्टामात्र ) अवस्थाका त्याग फरके 
अज्ञानभवनव्यापारहप अथीव्‌ क्रोधादिव्यापाररुप श्रवर्तमान दोता हुआ प्रतिभासित द्वोगा दै 
यद फर्ता है; भर क्ानभवनव्यापाररुप प्रवृत्तिसे भिन्न, जो *क्रियमाणरूपसे अन्तरंगर्मे उत्पन्न 
ट्वेनेि हुओ प्रतिमासित होते हैँ, ऐसे क्रीपादिक वे, ( उस कतोंके ) कर्म हैं। इसप्रकार अनादि- 
फाशीन अज्ञानसे द्ोनेवाली यद्द ( आत्माफी ) कर्ताकर्मकी प्रभृत्ति है।इसग्रकार अपने 
जश्ानफ्रे फारण फर्ताकर्ममावसे क्रोधादिमें प्रवर्तमान इस आत्माके, क्रोधादिकी प्रश्नत्तिरूप 
परिणामों निमित्तमात्र फरके रययं अपने भाषसे दी परिणमित द्वोता हुआ पौद्भलिक कर्म इकट्ठा 
दोगा है । इसप्रफार जीय और पुद्रलका, पररपर अबगाद जिसका लक्षण |ै ऐसा सम्बन्धरूप 
पंघ सिद्ध द्वोता है। अनेझात्मझ शोने पर भी ( अनादि ) एफ प्रवाइपना दोनेसे जिसमेंसे 
इनरेतराभय दोप दूर दो गया दे ऐसा यद्द वन्य, फर्ताकर्मकी प्रवृत्तिफा निमिच् जी अज्ञान 
उसका निमित्त है । 
भावाष॑:--यद आत्या, जैसे अपने ज्ञानस्यभावरूप परिणमित दोता है उसीग्रकार 
जपवद मोधादिरूप भी परिणमिव द्वोता है, शानमें और क्ोपारियें भेद (दी छानता तवतक 


है भज्त न्‍स्होता बट; परिणयता बह; परिझषत । ३ क्रियमाए एपरे « टिया णाता वहु-- उसरपते | 


जैन शास्त्रमाला ] +- कर्तोकर्म अधिकार १्श६ 


भाणल्वेनांतरुत्सवमान॑ प्रतिभाति क्रोधादि  तत्कर्म | एवमियमनादिरज्ञानजा करें 
कर्मम्रृच्तिः | एक्सस्पाल्मन! स्ववमजञानात्कतकर्मभावेन क्रोधादिए वर्तमानस्थे तमेवे 
ऋ्रोधादिवृत्तिरृप परिणाम निमिचमात्रीकृत्य स्वयमेंव परिणममाने पौन्‍्टलिक फर्म 
संचयमुपयाति । एवं जीवपुद्डलयोः परस्परावगाहरक्षणसंयंधात्मा वन्धः सिध्येत्‌ । 
से चानेकात्मकैकसंतानत्वेन मिरस्तेतरेतराश्रयदीपः कर्तृकर्मश्र्नत्तिनिमित्तस्पाज्ञनस्थ 
निमित्तम.। कि ; 
कदास्पाः कर्तृकर्मश्रइतेनिवृत्तिरिति चेत्‌-- 34 «23 है. 


जहया इमेश जीवेश अपणो आसवाण य तहेव । 
णादं॑ होदि विसेसंतरं तु तश्या ण॒ बंधों से ॥७१॥ 
यदानेन जीवेनात्मनः आस्रवाणां च तथैब |... 
जात भवति विशेषांतरं तु तंदा न बन्धस्तस्थ ॥७१॥ . 





उसके कर्ताकर्मकी प्रवृत्ति है; कोधादिरूप परिणमित होता हुआ बह स्वयं कततो है और क्रोधादि' 
उसका कर्म है। और अनादि अक्षानसे तो कर्ताकर्मकी प्रश्नत्ति है, कर्ताकर्मकी प्रवृत्तिसे बन्ध हैं 
और उस बन्धके निमित्तसे अज्ञान है; इसगप्रकार अनादि संतान ( प्रवाह ) है, इसलिये उसमें 

इतरेत्तराश्षय दोष भी नहीं आता । 
इसप्रकार जबतक आत्मा क्रोधादि 'कर्मका कर्ता होकर परिणमित होता है तबतक 

क्तोकर्मकी ग्रदृत्ति है और तबतक कर्मका बन्ध होता है । 
अब अश्न करता है कि इस कतोकर्मकी ग्रद्नत्तिका अभाव कब होता हैं ? इसका 
उत्तर कहते हैं:-- 
गाथा ७१ 

प्रम्वयार्थ:--[ यदा] जब [ श्रतेत जीवेस | यह जीव [ आत्मनः ] आात्माका 
[ तथा एव च ] और | श्रात्ूवाणां | आज्वोंका [ विद्ेषांतरं | अन्तर श्रीर भेद 


[ ज्ञातं भवति ] जानता है [ सदा तु ] तब [ तस्य ] उसे [ बंध: ने ]) बंध 
नहीं होता । 


यें जीव क्‍यों ही आश्रवोंका, त्यों हि अपने आत्मका | - 
जाने विशेषांतर, तब हि वन्धन नहीं उसको कहा ॥७१॥ 


श्छ 


१३9 _.-. समयसोर :--- [ भगवान श्रीकृखकुल्द-कद्ाने 


- हह किल स्वभावमात्र वस्तु, स्वस्प भंवने तु स्वभाव। । तेन ज्ञानस्य भवन 
खल्वात्मा, क्रोधादे्भवनं क्रोधादि! | अथ ज्ञानस्य यडद्भवनं तन्न क्रोधादेरपि भवन 
यतो यथा ज्ञानमबने ज्ञानं भवद्धिभाव्यते ने तथा क्रोधादिरापि; यत्त 
फ्रोधादेभवन॑ तत्न ज्ञानस्पापि झबनं, पत्तों बथा क्रोधादिभवने क्रोधादयों भ्॑तो 
विभाव्यंते न तथा ज्ञानमपि । इत्यात्मनः क्रोधादीनां च न सल्वेकेबस्तुत्वम्‌ । हत्मेव- 
मात्मात्मास्रवपोर्विशेषद्शनेन यदा भेद जानाति तदास्यामादिरप्यज्ञानजा कुकर्म 
प्रवृत्तिनिवर्तते, तन्रिइतायज्ञाननिम्िच पुद्वलद्रव्यकर्मबन्धोपि निवरतेते । तथा सतत 
ज्ञानमात्रादेव बन्धनिरोधः सिध्येत्‌ । हि 


कर्थ॑ ज्ञानमात्रादेव बन्धनिरोध इति चेतु-- 





टोका:--इस जगतमे वस्तु है वह ( अपने ) स्वभावमात्र ही है, और स्थ! का भवन 
( होना ) वह सब-भाव है. ( अथीत्‌ अपना जो होना-परिणमना सो स्वभाव है); इसलिये 
निश्चये ज्ञानका होना--परिणमना सो आत्मा है और क्रोधादिका होना--परिसमना सो 
ऋेधादि है. | तथा ज्ञानका जो होना--परिणमना है सो क्रोधादिका भी होना--परिणसना नहीं 
है, क्योंकि ज्ञानके होते (-परिणमनेके ) समय जैसे ज्ञान होता हुआ मालूम पड़ता है उसीभअ्कार 
क्रोधादिक भी होते हुए मालूम नहीं पड़ते; और क्रोधादिका जो होना--परिणमना वह ज्ञानका 
भी होना--परिणमता नहीं है, क्योंकि क्रोधादिके होनेके (-परिणमनेक्के ) समर जैसे कोधादिक 
देते हुए मालूम पड़े हैं बैसे ज्ञान भी होता हुआ मालूम नहीं पड़ता। इसप्रकार क्रोधादिके 
ओऔर आत्माके निश्चयत्ते एकबस्तुत्य नहीं है। इसप्रकार आत्मा और आलबोंका बिशेष (-अंतर ) 
देखनेसे जब यद्द आत्मा उनका भेद ( भिन्नता ) जानता है तब इस आत्माके अलादि द्वोने पर 
भी अज्ञानसे उत्न्न हुई ऐसी ( परमें ) कतौकमकी प्रवृत्ति निब्नत्त होती है; उसकी निमृत्ति 
दोने पर अज्ञानके निमित्तसे होता हुवा पीदूलिक द्रव्यकर्मका बन्‍्ध भी निशृत्त होता है। ऐसा 
होने पर, शानमात्रसे द्वी वन्धका निरोध सिद्ध होता है। 

आवार्थे--करोघादिक और ज्ञान भिन्न भिन्न बलुएँ हैं; न तो ज्ञानमें करोघादि है और 
न फ्रोधादिमें ज्ञान है। ऐसा उनका भेदज्ञान हो तव उनका एकत्यरूपका अज्ञान नाश होता द्दै 
और अज्षानऊे नाझ दो जानेते फर्मका घन्‍्ध भी नदीं होता | इसप्रफार ज्ञानसे द्वी धन्‍्धका निरोध 
दता है । 


हट अथ पूछता द कि ज्ञानमात्रसे द्वी यन्धका निरोध कैसे दोता है | उसका उत्तर 
कहते (:--- 


जैत शास्त्रमाला ] - «+ कंतौकसे अधिकार +5 १३१ 


णादण आसवाणं असुचित्त व विवरीयभावं च। 
दुक्सस्त कारणं ति य तदो शियत्ति कुणदि जीवों ॥७२॥ 


ज्ञात्या आख़वाणामशुचित्व॑ च विपरीतभाव॑ च। 
दुः|खस्य कारणानीति च ततो निवृर्ति करोति जीव! ॥७२॥ 


जले ज॑बालवत्कलुपत्वेनोपलभ्यमानलादशुचय! खल्वाद्ववा), मगवानात्मा तु 
नित्यमेबातिनिर्मलुचिस्मात्रत्वेनोपलंभकत्वादत्यंत॑ शुचिरेव । जढस्वभांवत्वे सति 
परचेत्यत्वादस्पस्वभावाः खल्वास्रवा), भगवानात्मा तु नित्यमेष विज्ञानधनस्वभावत्वे 
.सति स्वयं चेतकत्वादनस्थस्वभाव_ एवं | आक्ुरुलोत्पादकल्वादूद।खस्य कारणानि 
खल्वास्वा), भगवानात्मा तु नित्यमेवानाकुलत्वख्थभावेनाकार्यकारणल्वाददुःखस्या- 





गाथा ७२ 


प्रस्वयार्थ:--[ श्राख॒वाणाम्‌ ] श्राख्रवोंकी [ श्रशुचित्वं च ] अ्रश्युचिता प्रौर 
[ बिपरीतभावं च ] विपरीतता तथा [ दुःखस्य कारणानि इति ] वे दुःखके कारण 
हैं ऐसा | ज्ञात्वा |] जातकेर [ जीव: ] जीव [ ततः निर्षुत्ति ] उनसे विदृत्ति 
[ करोति | करता है। 5 
टीकाः--जलमें सेवाल ( काई ) है सो मल या मैल है, उस सेवालकी माँति आस 
मलरूप या मैलरूप जछुभवमें जाते हैं इसलिये वे अश्रुचि हैं--अपबित्र हैं. और भगवान्‌ 
आत्मा तो सदा ही अतिनिर्मल चेतन्यमात्रस्वभावरूप अवुभवर्म आता है इसलिये अत्यन्त शुचि 
है-पवित्र है--उज्ज्बल है । आखवोंके जड़स्वभावत्व दोनेसे वे दूसरेके द्वारा जानने थोग्य हैं 
(-क्योंकि जो जड़ हो वह अपनेको तथा परको नहीं जानता, उसे दूसरा ही जाचता है-) इस- 
लिये वे चैतन्यसे अन्य स्वभाववाले हैं; और भगवान्‌ आत्मा दो, अपनेको सदा विज्ञालघन- 
स्वभावपना होनेसे, स्वयं ही चेतक (-ज्ञाता ) है (-स्थको और परको जानवा है-) इसलिये बह 
चैतस्थसे अनन्य स्वभाजवाला है ( अर्थात्‌ चेतन्यसे अन्य स्वभाववाला नहीं है )। आखब 
आकुलताके उत्पन्न करनेवाले हैं. इसलिये दुःखके कारण हैं; और सगवाद्‌ आत्मा तो, सदा ह्दी 
निराकुलता-स्वभावके कारण किसीका कार्य तथा किसीका कारण न होनेसे, दुःखका अकारण है 
( अधीत्‌ ढुःखका कारण नहीं ) | इसप्रकार विशेष (-अन्तर ) को देखकर जब यह आत्मा, 
आत्मा और आश्रवोंके भेदकों जानता है उसी समय क्रोधादि आज्वोंसे निबत्त होता है, 


अशुचिपना, विपरीतता ये आश्रबोंका जानके । 
अरु दुःखकारण जानके, इनसे निवर्तन ज्ीव करे ॥७२॥ 
ड़ 


न 


श्र - + संमयसतार --.[ भगवान ओ्रौकुदकुसद-कद्ान 
कारणमेय । इत्पेब॑ विशेषदर्शनेन यदेवायमात्माप्रवयोमेंदं जानाति तदेव क्रोधादिम्प 
आम्पेम्पो नियर्तते, तेभ्यो5निवर्तमानस्प पारमार्थिकतद्षेदक्ञनापिद्धे! । ततः 
क्रोधायासयनिवृत्त्यविनाभाविनों श्ञानमात्रादेवाज्ञानजस्प पौद्लिकस्प झूमेणों बन्ध- 
निरोधः सिध्येत | कि च यदिदमात्मास्वोमेंदज्ञानं तत्किमज्ञानं कि वा ज्ञानम्‌ 
यथज्ञानं तदा तदमभेदज्ञनान्न तस्य विशेष! । ज्ञानं चेत्‌ किमासवेप प्रवृ्च 
किं बासवेम्पो मिवृत्तम्‌ ! आसवेपु प्रवू्च चेचदापि तदमेदज्ञानान्न तस्थ विशेष! । 
आस्रवेभ्यो निवृ्त चेचहिं कथं न ज्ञानादेव वन्धनिरोधः | इति निरस्तो$ज्षानांशः 





क्योंकि उनसे जो निर्वृत्त नहीं है उत्ते आत्मा और आखवोंके पासमार्थिक ( यथार्थ ) भेडज्ञानकी 
सिद्धि ही नहीं हुईं। इसलिये क्रोधादिक आख्वोसे निवृत्तिके साथ जो अधिनाभावी दे ऐसे 
ज्ञानमातजसे ही; अज्ञावजन्य पौद्ूलिक कर्मके वन्‍्धका निरोध होता है.। 


और, जो यह आत्मा और आख्रयोंका भेदज्ञान है सो अज्ञान है या ज्ञान | यदि 
जअज्ञान दै तो आत्मा और आखवोंके अभेदज्ञानले उसकी कोई विरोपता नहीं हुई। और 
यदि ज्ञान है. तो वह आज्वोंमें प्रवृत्त है या उनसे निवृत्त ? यदि आख़बोंमें प्रवृत्त होता है वो 
भी आत्मा और आखवोंके अमेदज्ञानले उसकी कोई विशेषता नहीं हुईं। और यदि आखवोंसे 
निवृत्त है तो ज्ञानसे ही पंघका निरोध सिद्ध हुआ क्यों न कदलायेगा ? ( सिद्ध हुआ ही कहला- 
थेगा। ) ऐसा सिद्ध होनेसे अज्ञानका अंश ऐसे क्रियानयकरा खश्डन हुआ। और यद्रि आत्मा 
और आख्बोंका भेदक्ञान आख्रयोंसे निवृत्त मद्यो तो वह ज्ञान द्वी नहीं है ऐसा सिद्ध दोनेसे 
ज्ञानके अंश ऐसे ( एकान्त ) ज्ञाननयकां भी खण्डन हुआ। 
भावाधें:--आख्रव अश्युचि हैं, जड़ हैं, दुःखके कारण हैं और आत्मा पवित्र ह्दै 
ज्ञाता है। सुखसारूप है। इसप्रकार लक्षणमेदसे दोनोंको भिन्न जानकर आखवोसि आत्मा 
निवृत्त होता है और उसे कर्मका वन्ध नहीं होता। आत्मा और आल्लवोंका भेद जाननेपर 
भी यदि आत्मा आखबोंसे निवृत्त न हो तो वह ज्ञान ही नहीं, किन्तु अज्ञान ही है। यहाँ फोई 
प्रश्न करे कि अविरत सम्यकदृष्टिफो मिथ्यात्व और अनन्ताठुबन्धी प्रकृतियोंका तो आल्ब 
नहीं होता किन्तु अन्य प्रकृतियोंका वो आखव होकर बन्ध होता है; इसलिये उसे ज्ञानी कहना 
या अज्ञानी १ उसका समाधान---सम्यग्ट्टि जीव ज्ञानी ही है क्योंकि वद्द अभिप्रायपूर्वकफे 
आख्वोंसि निवृत्त हुआ है। उसे प्रकृतियोंका जो आख्तव ठथा वन्य होता है बह अभिप्राय 
पृर्षेक नई। है । सम्पम्टष्टि होनेके वाद परद्रव्यके स्वामित्वका अमाव है; इसलिये, जबतक 
उसके चारित्रमोहका उदय दे तबतक उसके उदयानुसार जो आलब-बन्ध होता है उसका 


जैन शास्माला ] -. “-कर्ताकर्म अधिकार -- १३३ 


क्रियानयः । य्ात्मास्वयोमेंदज्ञानमंपि नासवेम्यो निंदर्त भव॒ति तज्ञानमेव ने 
भवतीति ज्ञानांशो ज्ञननयोपि निरस्तः । 
न % भसालिनी # 
परपरिणतिश्व॒ज्श्त्‌. खंडयड्रेदवादा- 
निदमुदितमखंद  ज्ञानमुच्चंदस॒च्चेः 
नहु कथमबकाशः कहकर्मप्रवुत्ते- 
रिह भवत्ति कथ वा पौद्ूलः कर्मबंध! ॥४७॥ 





स्वामित्व उसको नहीं है| असिभ्नायमें तो वह आख्व-वन्बसे सर्वथा निवृत्त ही होना चाहता है। 
इसलिये वह ज्ञानी ही है। 
जो यह कहा है. कि ज्ञानीको बंध नहीं होता उसका कारण इसग्रकार हैः--मिथ्यात्व- 
सम्बन्धी बन्ध जो कि अनन्त संसारका कारण है वही यहाँ प्रधानतया विचल्षित है। अविरति 
आदिखे जो बन्ध होता है वह अल्प स्थिति-अतुभागवाला है, दी संसारका कारण नहीं है; 
इसलिये वह प्रधान नहीं माना गया । अथवा तो ऐसा कारण है कि-झ्ञान बन्धका कारण नहीं 
है। जचतक ज्ञान मिथ्यात्वका उदय था तवतक बह अज्ञान कहलाता था और मिथ्यात्वके 
जानेके वाद अज्ञान नहीं किन्तु ज्ञान ही है। उसमें जो कुछ चारित्रमोह सम्बन्धी बिकार है. 
डसका स्थासी ज्ञानी नहीं: है इसलिये शानीके बन्ध हीं है; क्योंकि विकर जो कि बन्धरूप है. 
और वन्धका कारण हैं) बढ तो बस्धकी पंक्तिमें है, ज्ञानकी पंक्तिमें नहीं। इस अर्थका 
समथ्थनरूप कथन आगे गाथाओँसे आयेगा । 
यहाँ कलशरूप काव्य कहते हैं:--- 
श्रथं:--परपरिणतिको छोड़ता हुआ, भेदके कथनोंको तोड़ता हुआ, यह अखंड और 
अत्यन्त प्रचण्ड ज्ञान प्रत्यक्ष उदयको प्राप्त हुआ है। अहो | ऐसे ज्ञानमें ( परद्रब्यके ) कर्ताकर्भकी 
अब्क्तिका अवकाश कैसे हो सकता हैं ? तथा पौद्लिक कर्मवन्ध भी केसे हो सकता है १ 
( कदापि नहीं हो सकता । ) 
( क्षेयोंके निमित्तसे दथा क्षयोपशमके विशेषसे ज्ञानमें जो अनेक खणस्डरूप आकार 
प्रतिभासित होते थे उनसे रहित ज्ञानसात्र आकार अब अनुभव आया इसलिये ज्ञानको 
अखंड! विशेषण दिया है.। मठिज्ञानादि जो अनेक भेद कहे जाते थे उन्हें. दूर करता हुआ 
उद्यको प्राप्त हुआ है इसलिये 'भेदके कथनोंको तोड़ता हुआ? ऐसा कहा है । परके निमित्तसे 
रागादिरूप परिणमित छहोताथा उस परिखतिको छोड़ता हुआ उदयको ग्राप्त हुआ है इसलिये' 
“परपरिणतिको छोड़ता हुआ ऐसा कहा है। परके निसित्तसे रागाविरूप परिणमित नहीं होता; 
बलवान है इसलिये “अत्यन्त प्रचस्ड” कहा है । ) 


१११ _ समयसार «+ [ भगवान भ्रीकुददकुरु-कद्दात 
केन विधिनायमास्वेश्यो निवर्तत इति चेत्‌-- 
अहमिषको खजलु सुद्धो णिप्मश्रो णाणदंसणसमग्गो । 
तम्हि ठिभों तब्चित्तो सबने एए खयय॑ छेमि ॥७१॥ 
महमेकः सलु शुद्ध! निर्ममतः प्ञानदर्शनतमग्र! । 
तस्मिन्‌ स्थितस्तश्ित्तः सर्वानेतान क्षयं नयामि ॥७२॥। 


अहमयमार्मा प्रत्यक्षमहषुण्णमनृ्त चिन्मात्र ज्योतिरनाथनंतनित्योदितविज्ञन- 
घनस्वभावभावत्वादेक', .. सकलकारफचक्रप्रक्रियोच्तीर्णनिर्मलानुभूतिमाव लाच्छुद्), 
प्रद्लूस्वामिकस्प क्रोधादिभाववैश्वरूपस्प स्थस्प स्वामित्वेन नित्यमेवापरिणमना- 





भावा्थ;--फर्मबन्ध तो जज्ञानसे हुई कर्ताकर्मकी पश्ृत्तिसे था । अब जब भेद्भावफो 
और परपरिणतिको दूर करके एकाकार ज्ञान प्रगट हुआ तब भेद्रूप कारककी प्रवृत्ति मिट गई 
तब फिर अब बंध किसलिये होगा ? अथोत्‌ नहीं होगा |७७। 
अब प्रश्न करता है कि यह्‌ आत्मा किस बिधिसे आस्रथोंसे निश्वचत होता है ? उसके 
उत्तररूप गाथा कहते हैं:-- 
गाया ७३ 


प्रस्थयार्थ+--ज्ञानी विचार करता है कि:--[ खलु ] निश्चमसे [ भहम्‌ ] मैं 
[ एकः ] एक है, [ शुद्धः ] छुद्ध है, [ निमंमतः ] ममतारहित हूँ, [ज्ञानव्शनसभपग्रः ] 
ज्ञानदर्शनप्ते पूर्ण हैं; [ तस्मिन्‌ स्थितः ] उस स्वभावमें रहता हुआ, [ तचित्तः | 
उसमें (-उस चैतन्य-अनुभवमें ) लीन होता हुआ ( मैं ) [ एताव ] इन [ सर्वाच ] 
क्रोधादिक सर्वे आख्रवोंको [ क्षयं ] क्षयकों [ नयामि ] प्राप्त कराता है। 

टोका+---गैं यह प्रस्यज्ञ अखण्ड अनंत चिन्मात्र ज्योति आत्मा अनादि-अनंत, नित्य 
उदयरूप, विज्ञानधमस्वभावभाषत्वके कारण एक हूँ; ( कतो, कर्म, करण, सम्प्रदान, अपादान 
और अधिकरणस्वरूप ) स्व कारकोंके समूहकी प्रक्रियासे पारको प्राप्त जो निर्मेल अनुभूति; 
उस अनुभूतिमात्रपनेसे झुद्ध हूँ; पुद्लद्वव्य जिसका स्पामी है. ऐसे जो क्रोधादिभावोंका विश्व- 
व्यापित्व उसके स्वामीपनेरूप स्थयें सदा ही नहों परिणमता होनेसे ममतारद्दित हूँ, चिन्मात्र 
ज्योतिका ( आस्याग ) वखुस्वमावसे दी, सामान्य और बिशेषसे परिपूर्णता होनेसे, मैं 


में एक शुद्ध ममत्व द्वीन रु, ज्ञान दर्शन पूर्ण हूँ। 
इममें रहूँ स्थित लीन इसमें, शीघ्र ये सब क्षय करूँ ॥७३॥ 


जम शाखमाला ] . «- कर्ताकर्म अधिकार -- १्श्ए 


जिमेमत; विन्मात्रस्प महसो बस्तुस्मभावव एवं सामान्यविशेषास्यां सकलतवादू 
शानदशनसमग्र:, गगनादिवत्पारमार्थिको वस्तुविशेषोस्मि | तदहमधुनास्मिस्नेवात्मनि 
निखिलपरद्रव्यप्रवृत्तिनिवृत्ता निश्चलमवतिष्टमान! सकलपरद्रज्यनिमिचकरविशेष चेतन- 
चंचलकल्नोलनिरोधेनेममेव चेतयमानः स्वाम्नेनात्मस्थुत्मपममानानेतान,. भावान- 
खिलानेव क्षपयामीत्यात्मनि निश्चित्प विरसंगृद्दीतमनक्तपोतपात्रः सम्ुद्रावर्त हब 
झगिस्वेबोद्धांतसमस्तविकल्पो5कल्पितमचलितममलमात्मानमालंबमानो विज्ञनघनभूतः 
खल्वयमात्माश्नवेभ्पो निवर्तते ! ह 

कथ॑ ज्ञानासबनिषृत्योः समकालल्यम्रिति चेतू-- 

जीवणिबद्धा एए अधुब अणिच्चा तहा अप्तणा य। 

दुब्खा दुक्खफला ति ये णादण शिवत्तए तेहिं॥७४७॥ 


ज्ञानदशनसे परिपूर हूँ ।--ऐसा में आकारादि द्रव्यकरी भाँति पारमार्थिक वस्तु विशेष हूँ। 
इसलिये अब मैं समस्त परद्रव्यप्रवृत्तिसे निवृत्तिसे इसी आत्मस्वभावमें निश्चल रद्दता हुआ; 
समस्त परद्रब्यके निमित्तसे विशेषरुप चेतनमें होती हुई चंचल कलोलोंके निरोधसे इसको 
ही ( इस चेतन्यस्वरूपको ही ) अतुभवन करता हुआ, अपने अज्ञानसे आत्मामें उत्पन्न होते . 
हुए जो यह्‌ क्रोधादिक भाव हैं उत सबका क्षय करता हूँ,--ऐसा आत्पामें निश्चय करके, जिसने 
चहुत समयसे पकड़े हुए जद्दाजको छोड़ दिया है, ऐसे समुद्रके भंवरकी भाँति जिसने सर्वे 
बिकल्पोंकी शीत्र ही बमन कर दिया है ऐसे, निर्विकल्प अचलित निर्मल आत्माका अबलम्बन 
करता हुआ; विज्ञानधन होता हुआ, यद्द आत्मा आखबोंसे निद्ृत्त होता है। 

भावार्थ:--अद्धनयसे ज्ञानीने आत्माका ऐसा निश्चय किया है कि--मैं एक हूँ; 
शुद्ध हैँ; परद्रव्यके अति ममतारहित हूँ, ज्ञानदर्शनसे पूर्ण बरतु हैँ ! जब वह ज्ञानी आत्मा ऐसे 
अपने स्रूपमें रहता हुआ उसीके अनुभवरूप हो तब क्रोधादिक आज्नव क्षयको प्राप्त - होते हैं। 
जैसे समुद्रके आवर्त ( मँचर ) ने बहुत समयसे जद्दाजको पकड़ रखा हो और जब चह - आवर्त्त 
शमन हो जाता है तब वह उस जहाजको छोड़ देता है, इसीप्रकार आत्मा विकल्पोंके आवर्त्तको 
शमन करता हुआ आसबोंको छोड़ देता है। 


अब अरशन करता है कि ज्ञान होनेका जौर आसबोंकी निश्नत्तिका समकाल ( एककाल ) 
कैसे है उसके उत्तररूप गाया कहते हैं:-- किक 





ये सबे जीवनिबद्ध, अधुव, शरणहीन, अनित्य हैं | 
ये दुःख, दुःखफल जानके इनसे निवर्तन जीव करे ॥७७॥ 


१३६ - ++ समयसार -- - [ भगवान भ्रीकुरदकुल्द-कद्ात 


जीवनिषद्धा एसे अश्रुवा अनित्यास्तया अश्रणाव । 
दुःखानि दृःखफला हति च ज्ञात्ता निवतते तेम्पः ॥७४॥ 


जतुपादपयद्धध्यधातक स्वभाव त्वाजीय नियद्ध! खल्वास्रवाः, न पुनरविरुद्धस्व- 
भावत्याभावाजीब एवं । अपस्मारर्यवद्रध मानहीयमानत्वादभुवा! खन्वाल्नवा), 
भरुवश्निन्मात्रों जीव एवं । शीतलदाहज्वरावेशबत्‌ क्रमेणोज्जुम्भमाणत्वादनित्याः 
खम्बास्रवा), नित्यों विज्ञानधनस्यमावों जीव एवं । बीजनिर्मोक्षक्षणक्षीपमाण- 
दाहुणस्मरसंस्कारवल्वातुमशक्पत्वादशरणा! खन्वास्॒वाः, सशरण! स्वयं गुप्तः संहज- 
विच्छक्तिजीव एवं । नित्यमेबाकुलुस्वभावस्वादुदुःखानि खल्वाप्ततराः, अहुः्ख नित्य- 
मेवानाकुरुस्वभावो जीव एवं । आयत्यामाकुलत्वोत्यादकस्य पुद्ठलपरिणामस्प हेत॒ुतवाद्‌- 
द/खफलाः खल्वासुवाः, अदु/!खफलः सकरुस्यापि पुद्रतपरिणामस्पाहेतुत्वाजीद एव इति 





जया ७४ 


प्रम्ययार्थे:--[ एते ] यह आस॒व [ जीवनिघद्धा: ] जीवके साथ निबद्ध हैं, 
[ प्रधुवाः ] अभूव हैं, | झ्रनित्याः ] प्नित्य हैं [ तथा च ] तथा [ प्रशरणाः 
भ्रशरण हैं, [ च ] भोर वे [ दुःखानि ] दुःखरूप हैं, [ दुःखफलाः ] दुःख ही जिनका 
फल है ऐसे हैं,-..[ इति ज्ञास्वा ] ऐसा जानकर ज्ञानी [ तेस्यः ] उनसे [ निद्तते ] 
निवृत्त होता है। 


टोका---बृक्ष और लाखकी भाँति वध्य-घातकस्वभाबपना होनेसे आखब जीवके 
साथ बँधे हुए हैं; किन्तु अविरुद्धल्वभावत्वका अभाव दवोनेसे वे जीव ही नहीं हैं। ( लाखके 
निमित्तसे पीपल आदि वृत्तका नाश होता है । लाख घातक है और वृक्ष वध्य ( घात होने 
योग्य ) है | इसप्रकार लाख और बृत्त॒का स्वमाव एकदूसरेसे विरुद्ध है इसलिये लाख यृक्तरे 
साय गए बँधी हुई ही है, लाएठ रण्य एस सही है) इसीप्रकार आाज्तष घातक हैं. और आप्मए 
बध्य दै। इसप्रकार विरुद्ध स्वभाव होनेसे आख्रव स्तरयं जीव नहीं हैं। ) आंख्रव झुगीके वैगकी 
आँति बढ़ते-घटते द्वोनेंसे अभुव हैं; चैतन्यमरात्र जीव ही भुव है। आखव शीतदाहज्वरके 
आवेदकी भॉति अतुक्रमसे उत्पन्न होते हैं इसलिये अनित्य हैं; विज्ञानधघन जिसका खभाष है 
ऐसा जीव दी नित्य दै। जैसे कामसेवनमें वीये छूट जाता है उसी क्षण दाहण कामका 
संस्कार नए दो जाता दै। किसीसे नहीं रोका जा सकता, इसीप्रकार फर्मोद्य छूट जाता है 
उसी क्षण आस्रव नाशको प्राप्त दो जाता है, रोका नहीं जा सकता, इसलिये वे ( आलह्षव ) 
अशरण दें, स्पसत्तित सहजचितशक्तिरूप जीव ही शसणसह्दित दे। आखम्रथ सदा आकुल 


जैन शाख्रमादा ] -- कर्ताकर्म अधिकार ++ हब 


विकल्पान॑तरमेव शिथिलितिकर्मविषाकों विघटितवनीबघदनों दिगाभोग हब निर्गल- 
प्रसुरः सहजविजृम्भभाणविच्छक्तितया यथा यथा विज्ञानघनस्वभावों भवति तथा 
तथास्ववेस्पो निवरतते, यथा यथाख्वेभ्यश्ष निवर्तते तथा तथा विज्ञानधनस्भावो 
भबती ति | तावदिश्ञानवनस्थभावों भवति यातरत्सम्थगास्वेम्यों मिवर्तते, तावदाख्र- 
वेम्यथ निवर्तते यावत्सम्यग्विज्ञालपन स्वमाबों मवतीति ज्ञानासवनिइत्यो: समकाललम | 





स्वभाववाले होनेसे हुःखरूप है सदा निराकुल् स्वभाववाला जीव ही अदुःखरूप अधीन सुख- 
रूप हैं. । आश्चव आगामी कालमें आकुल्ञताको उत्पन्न करनेवाले ऐसे पुद्रलपरिणामक्ने हेतु होनेसे 
हुःखफज्रूप ( दुःख जिसका फल्ष दै ऐसे ) हैं; जीव ही समस्त पद्लगस्णिमका अहेतु होनेसे 
अदुःखफल ( दुःखफलरूप नहीं ) है।-ऐसा आरुषोंका और जीवका भेदज्ञान होते ही 
( तत्काल ही ) जिसमें कर्मविपाक शिथिल हो गया है. ऐसा बह आत्मा, जिसमें बादल 
समूहकी रचना खंडित हो गई है ऐसी दिशाके विस्तारकी भाँति अमर्चाद जिसका विस्तार है 
ऐसा, सहजरूपसे विकासकों प्राप्त चितद्क्तिसे ज्यों ज्यों विज्ञानधनस्वभाव होता जाता है 
सं त्पों आक्षतरोंसे निश्वत्त होता जाता है, और ज्यों ज्यों आश्रवोंसे निवृत्त होता जाता है त्यों 
तो विज्ञानयनस्थभाष द्वोता जाता है; उतना विज्ञानयनस्वभाव होता है जितना सम्यक््‌ अकारसे 
आल्षवोसे निवृत्त होता है, और उतना आखवोंसे निशृत्त होता है जितना सम्यक प्रकारसे विज्ञा- 
नथनस्थ॒भाव होता है । इसप्रकार ज्ञानकों और आज्वोंकी निग्न॒त्तिको समकालपना है। ग 
भावाथ:--आसख्चवोंका और आत्माका जेसा ऊपर कहा है, तदलुसार भेद जानते ही; 
जिस जिस भ्रकारसे जितने जितने अंशरम आत्मा विज्ञानवनस्वभाव होता है उस उस ग्रकारसे 
उतने उतते अंशर्म बह आख़बोंसे निभृत्त होता है | जब सम्पूर्ण विज्ञानघनस्वभाव होता है. तब 
समस्त आल्षवोसे निद्वत्त होता है। इसप्रकार ज्ञानका और आखवनिश्वत्तिका एक काल है। 

' यह आखवबोंकों दूर होनेका और संवर होनेका वर्णन गुण्स्थानोंकी परिपाटीरूपसे 
तत्वा्थसूत्रकी टीका जादि सिद्धान्तशास्त्रोंमे है बहाँसे जानना । यहाँ तो सामान्य प्रकरण है 
इसलिये सामान्यतया कहा है | 

आत्मा विज्ञानधनस्थभाव होता जाता है? इसका क्या अर्थ है ? उसका उत्तर:-- 
आत्मा विज्ञानघनस्वभाव होता जाता है अथोत्‌ आत्मा ज्ञानमें स्थित होता जाता है।? 
जबवक मिथ्यात्य हो तवतक ज्ञानकों ( भले ही वह ज्ञायोपशमिक ज्ञान अधिक हो तो भी ) 
अज्ञान कहा जाता है और सिध्यात्वके जानेके बाद उसे ( भले हो वह ज्ञायोपशमिक ज्ञान अल्प 
हो तो भी ) विज्ञान कहा जाता है ज्यों ज्यों वह ज्ञात्न अथीव्‌ विज्ञान स्थिर--घन होता जाता 
है त्यों त्यों आर्बोंकी निद्नत्ति द्ोती जाती है और ज्यों ज्यों आज्षबोंकी निश्व॒त्ति होती जाती है 


तयों सयों ज्ञान ( विज्ञान ) स्थिर--घन होता जाता है, अथीत्‌ आत्मा विज्ञानपनस्वभाव होता 
जाता है) 


श्प 


श्दरद - +- समेयसार -- _- [ भगवान श्रीकुखकुल्द-कद्षत 
( शादूलविक्रीडित ) 
इत्पेय्नं विरचस्थ संप्रति परद्वज्यात्रि्डति परां 
सं विज्ञापनस्वमावमभयादास्तिध्लुवानः परम्‌ । 
अश्ञानोत्यिवकर्दकर्मकलनाव्‌ क्लेशानििचः स्वयं 
शानीभूत इतश्काप्ति जगतः साक्षी पुराण पुमान्‌ ॥४८॥ 
कथमात्मा ज्ञानीभृतो रुक्ष्यत इति चेदु-- 
कम्मस्स य परिणाम शोकम्मस्स य तहेव परिणाम । 
ण करेह एयमादा जो जाणदि सो हवदि णाणी ॥७५॥ 


अब इसी अर्थफ्रा कलशरूप तथा आगेके कपनका सूचक काव्य कहते हैं:-- 
प्रमं:--इसप्रकार पूर्वकंथित विघानसे, अघुना ( तत्काल ) द्वी परद्धव्यसे उदृष् 
( सर्त प्रफास्मे ) निउत्ति करके, विज्ञानधनश्लमावरूप फेचल अपनेपर निर्भयतासे आरूदृ द्टोग 
हुआ अयान्‌ अपना आश्रय फरना हुआ ( अयवा अपनेको निःशंकतया आश्तिक्यभावसे स्थिर 
फरता हुआ )) अशानसे उत्पन्न हुई फर्ताऊर्मडी अशृचिके अभ्याससे उत्पन्न क्लेशोंसे निश्त हुआ, 
राय शानस्वरूप दोता हुआ, ज़गतका साज्षी ( ज्षाताटष्टा )) पुराण पुरुष ( आत्मा ) अब यदाँसे 
प्रशाशमान दोता है शा 





अप पूड़ते है झि--भात्मा झ्ञानसरुप अयोत्‌ ज्ञानी दो गया यद फरैसे पदियाना 
जाता है | उमा चिह्र ( लक्षण ) फद्दिये । उसऊे उत्तररूप गाया फटने द-- 
गाया ७४ 

प्रस्यपाप--[ यः ] जो [ प्ारमा ] भारमा [ एनम्‌ ] इस [ कर्मंणः 
परिषामं थे] कर्मके परिणामरों [ तथा एवं घ ] तथा [ सोकसंणः परिणाम | 
गोकमंके परिणामों [ न करोति ] नहीं करता ढिन्तु [ जाताति ) जागता है [:) 
पट | शानो ] शानो [ भणति ] है। 

डीशा;--तिरघपमे मो, राग; ट्रेप, मुख मुए्म आदिसपसे णस्वरंगर्मे उत्पप्त दोता 
हुआ थी कर्मेडा परिएायम। भीर एप, रस, गन्प, बे, बब्द) पंथ) रॉस्यान। रपूवता, खूशमगा 
शपरिश्यते चाइर उलझ दोता हुए जो गोरमदा परियाग) पद सप दी पुडरतपरिशाम हैं । पर- 
मार्ग) जैते पेड भर मिद्वीझे ध्याप्यन्यापरभापद्ता शदभाष दोजेंगे पर्मादमपनां दे उसी 
42353: 2/ पद, कक ४220: कक 30:63 


हो अर्मझ्ा परीषाम, सदर नोकर्मझय परीणाम हे। 
मो सं कये हो, पाद जासे, बो दि आरमा शानि ऐ ॥3४॥ 


लैम शास्रमाला ] ; -+ कर्ताकर्म श्रधिकार +- १३६ ' 


कर्मणथ् परिणाम नोकर्मणश्व तथैव परिणामस 
न करोस्येनमात्मा यो जानाति स भवति ज्ञानी ॥७४॥ 


यः खलु मोहरागद्ेपसुखदु/खादिरुपेणांतरुत्सवमार्न फर्मण!- परिणाम स्पशे- 
रसगंधवर्णशब्दवंधसंस्थानस्थौल्यतौ&्ष्म्पादिरुपेण वहिरुत्मवमार् दोकर्मणः परिणाम 
च्‌ समस्तमपि परमार्थतः पुद्ठलपरिणाप्रपुद्वलयोरेव घटसृत्तिकपोरिव व्याप्यव्यापक- 
भावसड्भाबात्मुद्वलद्न्येण. कर्ता स्ततंत्रव्यापफेन स्वयं व्याप्यमानत्वात्कमेत्वेव 
क्रियमार्ण पुहलपरिणामात्मनोधृटक्ुभकारयोरिव व्याप्यव्यापकभाबाभावात्‌ करतकर्म- 
त्वासिद्धों न नाम करोत्यात्मा, कि तु परमा्थतः पुदगलपरिणामज्ञानपुदगलयोधट- 
कु सकारवहथाप्यव्यापकभाबाभावात्‌ कर कर्म त्थासिद्वावात्मपरिणामात्मनोधटसत्तिक- 





प्रकार पुक्ुलपरिणासके और पुद्ठलके व्याप्यव्यापकभावका सद्भाव होनेसे क्तौक़र्मपना है । 
पुद्लद्रन्य खतंत्र व्याप्रक है. इसलिये पुद्लपरिसामका क्तो है और पुहलपरिणाम उस व्यापकसे 
स्वयं व्याप्त द्ोतेके कारण कर्म है। इसलिये पुह्लद्रव्यफे द्वारा कतो होकर कर्मरूपसे किया 
जानेवाला जो समस्त कर्म-नोकर्मरूप पुदरलपरिणाम है उसे जो आत्मा, पुद्रलपरिणासकों और 
आत्माकों घट और ऊुम्हारकी भाँति व्याप्यव्यापकावके अभावके कारण कर्ताकर्मपनेकी : 
असिद्धि होनेसे, परमार्थसे करता नहीं है, परल्तु ( मात्र ) पुदरलपरिणामके ज्ञानको ( आत्माक्े ).. 
करमेरूपसे करता हुवा अपने आत्माको जानता है, वह आत्मा ( कर्म-नोकर्मसे ). अत्यस्त भिन्न - 
ज्ञानरबरूप होता हुआ ज्ञानी है। ( पुद्नलपरिणामका ज्ञान आत्माका कर्म किसप्रकार है ? 
सो समभाते हैंः--) पस्मा्थसे पुद्नलपरिणामक्ते ज्ञानको और पुंद्लकों घट और कुम्हार्की 
भाँति व्याप्यव्यापक्भावका अभाव होनेसे कर्तो-कर्मपनेकी असिद्धि हे और जैसे घड़े और 
मिट्टीके व्याप्यव्यापकभावका सद॒भाव होनेसे कतो-कर्मपना हैं । उसीषप्रकार आत्मपरिणास ' 
और आत्माके व्याप्यव्यापकभावका सदूभाव होनेसे कत्तौ-कर्मपना हे । आत्मद्रज्य खतंत्र' 
व्यापक होनेंसे आत्मपरिणामका अर्थात्‌ पुदलपरिणामके ज्ञानका कर्तों हैं और पुद्ललपरिणामका 
ज्ञान उस व्यापकसे स्वयं व्याप्य होनेसे कर्स है। और इसप्रकार ( ज्ञाता पुदलपरिणामका ज्ञान 
करता है. इसलिये ) ऐसा भी नहीं है कि पुदरलूपरिणाल ज्ञाताका व्याप्य है; क्योंकि पुदल और 
आंध्माके क्लेयक्षारकर्सम्बन्धका व्यब॒द्दार सात्र दोनेपर भी पुहलपरिणाम जिसका निमित्त है 
ऐसा ज्ञान ही ज्ञाताका व्याप्य हे | ( इसलिये वह ज्ञान ही ज्ञाताका कर्म है। ) 
आअब इसी अर्थका समर्थक कलशरूप काव्य कहते हैं:-- 


श्रथ:--व्याप्यव्यापकता तल्वरूपमें ही होती है, अतत्वरूपमें नहीं ही होती | और 
ज्याप्यव्यापकमावके. संभवक्रे बिना क्तोकर्मकी स्थिति केसी ? अथौत््‌ कर्ताकर्सकी स्थिति 


१४० -- समयसार --.[ भगवान भीकुरदकुद-कटन 


योरिब व्याप्यव्यापकमावसडद्भावादासाद्रब्येण कर्मा स्वतंत्रव्यापफेत स्वयं व्याप्य- 
मानल्त्पुद्वलपरिणामशज्ञानं कर्मस्वेन कुेन्तमात्मानं जानाति सो5त्य॑तविविक्तशनी- 
भूतों ज्ञानी स्पात्‌ । न चैव ज्ञातुः पुद्वलपरिणामो व्याप्यः, पुद्वलात्मनोहंयज्ञायक- 
संबंधव्यवह्यरमात्रे सत्यपि पुद्दलपरिणामनिमित्तकस्प ज्ञानस्वैव ज्ञातुर्व्पप्पलाद | 
# शादू लविक्रीडित $ 
व्याप्यव्यापकता तदात्मनि भवेन्नेवातदात्मन्यपि 
व्याप्यव्यापकभावसं भवमते का कुकर्म स्थिति! । 
इत्युद्ामविवेकघस्मरमहोभारेण.. भिंदंस्तमो 
ज्ञानीभूय तदा स एप लत्तितः करे लशूल्यः पुमान्‌ ॥ 9९ 
पुहलकर्म जानतो जीवस्प सह पुदूगलेन कर्दक्ममावः कि भवति कि न 
भवतीति चेत-- 
एवि परिणमदि ण गिह्दि उपजदि ण परदव्वपज्जाए। 
णाणी जाणंतो वि हु पुर्गलकम्म॑ अणेयविह ॥७९१॥ 
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नहीं ही द्वोती। ऐसे प्रबल विवेकरूप, और सबफो ग्रासीभूत करनेझे स्प॒माववाले श्ञानप्रकाश्क 
भारसे अज्ञानांघकारकों भेदता हुआ यदद आत्मा ज्ञानखरूप होकर, उस समय कर्दृत्रद्दित हुआ 
शोभित द्वोता है । 

भावायथे:---जो सर्व अवस्याओंमें व्याप्त दोता दै सो तो व्यापक दै और कोई एक 
आवस्यापिशेष पद (उस बव्यापकका ) व्याप्य है। इसमप्रकार द्रव्य तो व्यापक दे और पर्याय 
स्याप्य है । द्रत्य-पर्याय अमेदरूप द्वी दै। जो द्रव्यका आत्मा, स्वरूप अथवा सरत्त बद्दी 
पर्योयका आत्मा) ससरूप अथवा सच्त है। ऐसा ोनेसे द्रव्य पयोयमें व्यात्न ोता है. और 
पयोय द्र॒ब्यऊे हार व्याम दो जाती है। ऐसी व्याप्यक्यापकता तत्वरुपमें द्वी ( अभिन्न सत्ता 
पाने पदार्यमें दो ) होती है; अतत्वस्पमें ( जिनकी सत्ता-सत्त्य भिन्न भिन्न है ऐसे पदायोमे ) 
नहीं दी दोदी | जद्दाँ व्याप्यन्यापफभाव द्ोता दे यद्दी कर्तोकर्नमाव दोता है; व्यास्यव्यापफ 
भाषडे बिना फर्तीकर्ममाय नदी दोता | जो ऐसा ज्ञानता दे पद पटल और आत्माऊे कर्ताफर्नः 
आय नहीं एैं ऐसा जानता दै। ऐसा जानने पर यद्द श्ञानी दोता है; फर्ताकर्ममायसे रदित द्वोता 
हैं भीर शातासष्टा--हगवका साप्तीमूत--होना दे ।९॥। 


पु ० 
.. जय यह प्र फरता है कि पुटलकर्मफो लाननेवाले जीवके पुदूयलके साथ कतोकर्मे- 
भाष दे या नदी ६ उसपा उक्तर कदते टं:-- 






पदुमौति पृद्वलऊर्म सब, श्ानी पुरुष जाना फरे। 
परद्रस्पपर्पापों ने प्रणमे, महिं ग्रदे, दि उपने ॥७६॥ 


जैन शासत्रमाला ] -- कर्ताकर्म अधिकार -- १४१ 


नापि परिणमति न गृह्नात्युतबते न परद्रच्यपर्याये । 
ज्ञावी. जानन्पि खलुपुदुगलकर्मानेकविधम्‌ ॥७६|। 


यतो य॑ प्राप्प॑ विकाय निर्व्॑य च व्याप्यतक्षण पुहरलुपरिणाम कर्म पुद्ल- 
द्रब्येण स्वथमंतव्यापकेन भूत्वादिमध्यांतेपु व्याप्य ते गूहृता तथा परिणमता तथोतय- 
मानेन च क्रियमा्ण जाननपि हि ज्ञानी स्वयमंत्व्यापकों भृत्वा वहिःस्थस्य पर- 
दइज्यस्प परिणाम सचिकाकलशमिव्ादिमध्यांतेपु व्याप्य न त॑ं शृह्मति न तथा परि- 





गाथा ७६ 


भ्रस्वयार्थ:---[ ज्ञानो ] ज्ञानी [ अ्रवेकविधम्‌ ] अनेक प्रकारके [ पुदगलकर्स - 
पुदृंगलकमंकोी [ जावन्‌ भ्रपि ] जानता हुआ्ना भी [| खलु ] विश्चयसे [ परद्रव्यपर्याये | 
परद्रव्यकी पर्यायमें [ ले श्रपि परिणसति ] परिखमित नहीं होता, [ न गृह्लाति ] 
उसे प्रहण नहीं करता [ थ उत्पच्यते | और उस-रूप उत्पन्न नहीं होता । 


टीका:--आाष्य, विकाये और निरवेत्ये ऐसा, व्याप्यलक्षणवाला पुद्ल्का परिणास- 

स्वरूप कम ( कत्तीका कार्य ), उसमें पुद्नलद्रव्य स्वयं अन्तव्योपक होकर, आदि-मध्य और 
अन्तमे व्याप्त होकर, उसे म्हर॒ करता हुआ, उस-रूप परिएमन करता हुआ और उस-रूप 
उत्पन्न होता हुआ, उस पुदूगलपरिणामको करता है। इसप्रकार पुदुगलद्वव्यले किये जानेवाले 

पुद्गलपरिणामको ज्ञानी जानता हुआ भी, जेसे मिट्टी स्वयं घड़ेमें अन्तब्योपक होकर, आदि-, 
मध्य-अस्तमें व्याप्त होकर, घड़ेको महण करती है, घड़ेके रूपमें.परिणमित होती है और घड़ेके 
रूपमें उसान्न होती है उसीग्रकार, क्षानी स्वयं वाह्यस्यित ( बाहर रहतेवाले ) परद्वव्यके परि- 
खामर्में अन्तव्यीपक होकर) आदि-सध्य-अन्तमें व्याप्त होकर, उसे ग्रहण नहीं करता, उस-रूप 
परिणुमित नहीं होता और उस-रूप उत्पन्न नहीं होता। इसलिये, यद्यपि ज्ञानी पुद्गलकर्मकों 
जानता है. तथापि, प्राप्य, विकाये और नित्य ऐसा जो व्याप्यलक्षसवाला परद्वव्यपरिणाम- 

स्व॒रूप कर्म दै। उसे न करनेवाले ज्ञानीका पुद्गलके साथ कर्ताकर्मसाव नहीं है। 

भावार्थ:-- जीव पुदगलकमेको जानता है तथापि उसे पुदुगलके साथ कवोकर्मपना'( 

नहीं है | मे हर 
सामान्यतया कतोका कर्म तीन प्रकारका कहा जाता द--निर्द॑त्य, . विकार्य और 
आप्य | कर्तोके द्वारा, जो पहले न हो ऐसा लबीन कुछ उत्पन्न किया ज्ञाये' सो कर्तोका 
जिबेत्ये करे दै। कतोके द्वारा, पशर्यमें विकार--परिवतेन करके जो कुछ किया जाये वह 


श्ष्य +- समयसार -- [ भगवान भौकुल्दकुद-कद्दान 
णमति न तथोत्पग्रते च | ततः प्राप्यं विकार्य निर्व॑स्य॑ च व्याप्यतक्षण पर्धव्यपरि- 
णार् कर्मोडुर्याणस्‍्य पुद्वलकर्म जानतोपि झानिनः पुद्चलेन सह ने कर्तेकर्ममावः | 
स्वपरिणार्म जानतो औीवस्य सह पुद्गलेन कह कर्म मावः कि मवति कि न 
भवतीति चेत-- 
एवि परिणमदि ण गिहदि उप्पजदि ण परदव्बपज्जाए। 
णाणी जाणंतो वि हु सगपरिणामं अणेयविह ॥७७॥ 


नापि परिणमति न गृह्ात्युत्पद्मते न परद्रव्पपयये । 
पानी ज्ञाननपि खलु स्वकपरिणाममनेकविधम्‌ ॥७७॥ 





कर्ताका विकाय॑ कर्म है। कर्ता, जो नया उत्पन्न नहीं करता तथा विकार करके भी नहीं करता; 
मात्र जिसे प्राप्त करता है यह कर्तोका प्राप्य कर्म है। 

ज्ीव पुदुगलकर्मड़ो नवीन उसन्न नहीं कर सकता क्योंकि चेतन जड़फो फसे उत्पन्न 
कर सऊता है १ इसलिये पुदुगलकर्म जीवका निर्व॑त्य कर्म नहीं है। जीव धुद्गलमें विकार करके 
उसे पुदूगलकर्मरुप परिणमन नहीं करा सकता क्योंकि चेतन जड़को कैसे परिणमित कर समझता 
है | इसलिये पुटलऊर्म जीवका विकार्य कर्म भी नहीं है। परमार्यसे जीव पुद्गलको प्रद्वण नहीं 
फर सऊता क्योंकि अमूर्तिक पदार्थ मू्िककों कैसे प्रदण कर सकता है १ इसलिये पुदुगलऊर्म ' 
जीयफा प्राप्य फर्म भी नहों है। इसप्रफार पुदयलऊर्म जीवका कर्म नदी है भौर ज्ीय उसका 
फवों नदी है। जीयफा स्यभाव झाता है इसलिये झ्ातरूप परिणमन फरता हुआ स्पय॑ पुदूगल- 
फर्मकों जानता है; इसलिये पुदूगलकर्मझो जाननेवाले ऐसे जीवका परके साथ फर्ताकर्मभाव 
फंसे हो सझुता दै १ नदी दी हो सकता) 

अप प्रश्न फरता है. फि अपने परिणामों क्ानगेयाले ऐसे जीयका पुशगतके साथ 
फर्तास्मेमाय ( फर्ताफरपना ) है या नदी ९ उसका उत्तर पइने हैः 


गाया ७७ 
परग्बयार्थ:--[ शानो ] शानी [ घनेझयिपम्‌ ]) घरैक प्रकारके [ रवक- 
परिचाषम्‌ ] अपने परिणामतों [ जाननू घषि ] जानता हुआ भी [ छसु ] निश्चय 
[ परष्पप्धयि ] परडस्पडी पर्यापमें [ ने घवि परिणमति ] परिण्ित नहीं द्वोगा, 
[ से भूझ्ालि ] उसे प्रहणा नहीं करता घोर [ग उत्एते] उस-रूप उतप्न गहीं होता । 
नल मनन न-+-+ न ८255 


पहुमोति निद्र परिणाम पर, शानों धुरुष ज्ञान करे | 
दादडपपयाोथों मे प्रणमें, महिं ग्रहे, नहिं उपने ॥७आ 


जैन शाखमाला ] _- ., “-क्तोकर्क अधिकार -- े १३ 


यतो य॑ प्राप्यं विकार्य निरवेत्य च व्याप्यकक्षणमात्मपरिणाम कर्म आत्मना 
स्यमंतव्पपिकेन भूल्वादिमध्यांतेषु व्याप्य त॑ गहृता तथा परिणमता तथोत्यध्मानेन 
च्‌ क्रियमार्ण जानत्रपि हि ज्ञानी स्वयमंतर्व्यापफो भूत्वा बहिःस्थस्य परद्रव्यस्य 
परिणार्म स्त्तिकाकलशमित्रादिमध्यांतेप ज्याप्य न ते गृह्मति न तथा परिणमत्ति 
न तथोलदते च | ततः प्राप्यं बिका निर्व्॑य च व्याप्यलक्षणण परद्रव्यपरिणाम 
कर्माकुर्वाणस्थ स्वपरिणामं जानतोपि ज्ञानिनः पुद्रलेन सह न करतेकरमभावः 


पुद्लकमफर्ल_जानतो जीवस्य सह पुद्लेन करे कर्मभावः कि भवति कि ने 
अवतीति चेत्‌-- 


णवि परिणमदि ए गिहुदि उपज्जदि ण परदब्वपज्जाए । 
णशाथी जाणंतो वि हु पुर्गलकम्मप्फलमणंतं ॥७८॥ 


दीकाः--शआाष्य, विकार्य और निर्व॑त्ये ऐसा, व्याप्यलक्षणवाला आत्माका परिणाम- 
स्वरूप जो कर्म ( कतोंका कार्य )) उसमें आत्मा स्वयं अन्तव्यौपक होकर, आदि-भध्य और 
अन्त व्याप्त-होकर, उसे अहुए करता हुआ, उस-रूप परिणमन करता हुआ और उस-रूप 
उत्पन्न द्वोता हुआ, उस आत्मपरिणामको करता है। इसप्रकार आत्माक्रे रा किये जानेबाले 
आत्मपरिणामको ज्ञानी जानता हुआ भी, जैसे मिट्टी स्वयं घड़ेंगें 'अन्तव्यौपक होकर, आदि- 
अध्य और अस्तर्मे व्याप्त होकर) घड़ेको महण करती है, घद़ेके रुपमें परिणमित होती है, 
और घड़ेके रूपमें उतपन्न दोती है उसीग्रकार; ज्ञानी स्वयं बाह्मस्थित ऐसे परद्रव्यके परिणासमे 
शन्तव्योपक होकर, आदि-सध्य-अन्तम व्याप्त होकर, उसे अहण नहीं करता, उस-रूप॑ परिण- 
मित नहीं होता और उस-रूप उत्पन्न नहीं होता । इसलिये, यद्यपि ज्ञानी अपने परिणामको 
जालता है तथापि; आप्य, विकार और निर्व्॑त्य ऐसा जो व्याप्यलक्षणवाला परद्रव्यपरिणामस्वरूप 
कर्म है, उसे न करनेवाले ऐसे उस झ्ञानीका पुदुगलके साथ कतौकर्मसाव नहीं है। 
भावार्थ:--जैसा ७६ बीं गाथामें कहा है तदलुसांर यहाँ भी जात लेना । यहाँ 
(पुद्लकमेको जानता हुआ ज्ञानी ऐसा कहां था उसके स्थानपर यहाँ अपने परिणामको जानता 
हुआ ज्ञानी” ऐसा कहा है--इंतना अन्तर है। 
अब अश्न करता है कि पुद्गलकर्मके फलको जाननेबाले ऐसे जीवका पुदगलके साथ 
क्तौकर्मभाष है था नहीं ? उसका उत्तर कहते हैं:-- 





पुद्वलकरमका फल, अनन्ता, ज्ञानि. बन जाना करे | 
परद्रव्यपर्यायों न अ्रणमें, नहिं ग्हे, नहिं उपने ॥७८॥ 


श्ष्टः +-+ समयसार -- [ भगवान ओऔीकुम्दकुर्द-कद्ान 


नापि परिणमति न गशृह्चात्युत्ययते न परद्वव्यपर्याये । 
पावी पानलपि खलु पद्वलकर्मफलमनंतस ॥»८॥ 
यो य॑ आ्रप्य॑ विकार्य निर्व॑र्स च व्याप्यरक्षणं सुखदृ/खादिरुप पुहुतकर्म- 

फले कर्म पुद्वलद्रव्येण स्वयमंतर्व्यापकेन भूत्यादिमध्यतिषु व्याप्य तदू गृहंता तथा 
परिणमता तथोत्पद्ममानेन च क्रियमाणं जानन्नपि हि ज्ञानी खवयमंतव्यपकों भूला 
बहिःस्थस्प परद्रव्यस्प परिणाम मृत्तिकाकलगमिवादिमध्यांतेपु व्याप्य न॒ ते गृह्गति 
न तथा परिणमति न तथोलय्ते च । ततः प्राप्य॑ विकार्य निर्व्॑य थे व्याप्यक्षर्ण 
परृव्यपरिणाम फर्माइर्बाणस्थ छुखदु/खादिरूप पुहृुलकर्मफ जानतोपि शानितः 
पुद्लेन पह ने फतेकममाव: । 





गाथा ७€ 

प्रत्वधार्:--[ ज्ञानो ] ज्ञानी [ पुद्गलकर्मफलम्‌ ] पुदुंगलकर्मेका फल 
[ प्रमंतम्‌ ] जो कि अनन्त है उसे [ जानन श्रषि ] जानता हुआ भी [ खत ] 
परमार्थसे [ परद्रव्यपर्याथि ] परदरव्यक्ली पर्यायरूप [ ते प्रपि परिणमति ] परिणमित 


नहीं होता, [ न गृह्ह्माति ] उस्ते ग्रहरा नहीं करता और [ न उत्पद्यते ] उसरूप उत्पन्न 
नही होता । 


टोकाः-पआप्य, विकार्य और निर्वे्ल ऐसा, व्याप्यलक्षणवाला छुखढुःखादित्त 
पुदलकर्मफलस्थरूप जो फर्म ( कर्तोका कार्य ), उसमें पुद्ुलद्वव्य स्प॑य॑ अन्तव्योपक होकए 
आदि-मध्य और अन्तमें व्याप्त होकर उसे प्रहण करता हुआ; उस-रूप परिणमन करता 
हुआ और उस-रूप उत्पन्न द्वोता हुआ, उस सुखदुःखादिरूप पुदुगलकर्मफलको करता द्दे। 
इसप्रकार पुदुगलद्रब्यके छारा किये जानेवाले सुलदुःखादिरूप घुदुगलकर्मफलकों जवानी 
जानता हुआ भी, जैसे मिट्टी स्वयं घढ़ेमें अन्तव्योपक होकर, आदि-मध्य-अन्तर्में व्याप्त 
दोफर, घड्ेको ग्रदण करती है, घड़ेके रुपमें परिणमित होती है और घड़ेके हूपमें उत्पन्न 
पोती दूँ उसी प्रकार, ज्ञानी स्वयं याहार्यित ( बाहर रहनेवाले ) ऐसे परद्वव्यके परिणामर्ग 
अन्‍्तत््योपक दोकर, आदि-मध्य-अन्तमें व्याप्त दोकर, उसे प्रदण नहीं कर्ता, उस-रूप 
परिश्मित नदीं शोता और उस-रूप उत्पन्न नहीं होता | इसलिये, यद्यपि ज्ञानी सुखदुस्पार 
दिख्प पुदगलकमंड्र कलफ़ों जानता दे तथापि, प्रात्प, बिका और निर्वत्य ऐसा जो 


व्याव्यगफणपाला परदरव्यपरिणामस्वरूप फर्म है, उसे न करनेवाले ऐसे उस शानीफा पुदगलके 
साथ फर्ताफमंभाय नही दे । 


जैन शास्माला ] - »- फर्ताकर्म अधिकार “- १५५ 
(लीवपरिणार्म स्परिणाम स्वपरिणामफर्ल चाजानतः पुद्टलद्रव्यस्थ सह जीवेन 
क्ूकर्मभावः किं भवति कि ने भवतीति चेत-- 
एवि परिणमदि ए गिह्वदि उपपजदि ण परदव्धपज्जाए। 
पुगलदव्ब॑ पि तहा परिणमड सएहि भावेहिं ॥७६॥ 
मापि परिणमति न गृह्त्युत्पद्यते न परद्वव्यपयाये । 
पुहनलद्॒व्यमपि तथा परिणमति स्वक्रैमबिः |७९॥| 
यतो जीवपरिणाम स्वपरिणामं स्वपरिणामंफर्ल चाप्यजानत्पुदवलद्॒ब्यं खय- 
मंतर्व्याप्क॑भूत्वा परद्रव्यस्थ परिणार्म सत्तिकाकलशमिवादिमध्यांतेषु व्याप्प ने 
त॑ गृह्ाति न तथा परिणमति न तथोत्पथते च, कि तु आ्राप्यं विकार्य लिवर चे 
व्याप्यक्क्षणं स्थभा॑ कर्म स्वयम॑तव्यापर्क भूत्वादिमध्यांतेए व्याप्य तमेव गृह्माति 





भावार्थ:--जैसा कि ७६ वीं गाथामें कहा गया था तदनुसार यहाँ भी जांत लैना। 
बहाँ 'पुद्ललकर्मको जाननेवाला ज्ञानी” कहा था और यहाँ उसके बदलेमें 'पुद्रलकर्मके फलको 
जानमेवाला ज्ञानी ऐसा कह है--इतना विशेष है। 
अब श्श्न करता है कि जीवके परिणामको, अपने परिणामको और अपने परिणामके 
फल्लकों नहीं जानतेवाले ऐसे पुहनलद्वव्यक्ल जीवके साथ कततोंकमेभाव है या नहीं ? इसका 
उत्तर कहते हैं;-+ 


गाथा ७९ 
प्रन्वयाघे:--[ तथा ] इसप्रकार [ पुदुगलद्रव्यम्‌ श्रपि ] पुदुगलद्रव्य भी 
[ परद्रव्यपर्धाये ] परद्वव्यके पर्ययरूप [ न श्रपि परिणसति ] परिणमित नहीं होता, 
[ न गृह्वाति ] उसे ग्रहरा नहीं करता और [ न उत्पद्यते ] उस-रूप उत्पन्न नहीं होता; 
क्योंकि वह [ स्वर्कः भाव: ] अपने ही भावोंते (-भावरूुपसे ) [ परिणमति है 
परिणभन करता है। 
टीका:--जैसे मिट्टी स्वयं घड़ेमें अन्दव्योपक होकर, आादि-सध्य-अन्त्में व्याप्त होकर, 


घढ़ेकी ग्रहण करती है घड़ेरूप परिणमित होती है और घड़ेरूप उसन्न होती है उसीप्रकार 
बीवके परिणामको, अपने परिणामको और अपने परिणामके फल्नको न जानता हुआ ऐसा 





इस भाँति पुद्ठलद्॒व्य भी, निज भावसे ही परिणमे | 
प्रदरव्यपर्यायों न॒ ्रणमें, जहिं बे. »ड़े उपज |७९॥ . . 
श्द हर 


हु 


श्श्३ -+ समयसार -- [ भगवान श्रीकुन्दकुद्-कदीन 


तथैद परिणमति तप्रैवोत्पयते च।ततः प्राप्य॑ विकार्य निर्व॑त्य च व्याप्यकक्ष्ण 
परद्रव्यपरिणामं कर्माकुर्पाणस्प ज्ीवपरिणार्म स्वपरिणाम स्वपरिणामफर्ल चाजानतः 
पुदररद्रव्यस्प जीवेन सद न कतृकर्त भावः | 
( स्ग्धरा ) 
ज्ञानी जानन्रपीमां स्वपरपरिणति पुद्ढलथ्ाप्यज्ञानन्‌ 
व्याप्तव्याप्यत्वमंतः करुपितुमसही नित्यमत्पंतमेदात्‌ । 
अज्ञानात्कप् फर्म भ्रममतिरनयोर्भाति तावन्न यावत्‌ 
विज्ञानार्थिश्रकाति क्रकचवद॒दय भेदसुत्पाध सब! ॥५०॥ 


सब 2/00//4670:// 767 0 कटी /५८ कक टी वीक 
पुटलद्रव्य रख परदव्यके परिणाम अन्तव्योपक द्ोकर, आदि) मध्य और भन्तर्म व्यातत 
द्वोफए उसे ग्रहण नहीं फरता, उस-रूप परिणुमित नहीं होता और उस-रूप उत्पन्न नही होता; 
परन्तु श्राष्य, पिकार्य और निर्वेत्य ऐसे जो व्याप्यलक्षणयाले अपने स्वभावरूप कर्म ( कर्तार्क 
कार्य ) में ( यह पुहलद्रत्य ) खयं अस्तव्यौपक होकर आदि-मध्य-अन्तमें व्याप्त दोक उसतीको 
प्रदरण फरता है; उसी-रूप परिणमित द्ोता है और उसी-रूप उत्पन्न होता है। इसलिये जीवके 
परिणामको, अपने परिणामकों और अपने परिणामक्रे फलकों न ज्ञानता हुआ ऐसा पुद्धलद्वव्य 
्राप्य, विकार्य और निर्व्॑स्य ऐसा जो व्याप्यलक्षणवाला परद्रव्यपरिणामस्वरुप फर्म कै उसे नदी 
करता होनेसे, उस पुटलद्रब्यफा जीयके साथ फर्ताकर्ममाव नदी दे । 
आवार्ष:--फोई ऐसा सममके कि पुल जो कि जड़ है और किमीको नहीं जानता 
उमसझा जीवके साथ कर्ताऊर्मपना छोगा, पस्ल्ठु ऐसा भी नहीं दै। पुद्लद्वब्य जीवको उत्पन्न 
नदी फर समता, परिणमित नदीं फर सकता तथा प्रदण नहीं कर सकता इसलिये उसरा 
ज्ञीपड साथ फर्तार्मभाय नदीं है। परमार्यसे किसी भी द्रव्यका किसी अन्य द्वब्यके साय 
कर्माझगंमाय नहीं । 
अब इसी अर्थरा फलशरूप फाउय कटने हैं; 
प्रघ:--शानी सो अपनी और परको परिणतिफों जानता हुआ प्रर्तता दै और 
पुदतदप्य जयनी सया पर्यो परिणतिकों न जानता हुआ प्रवर्तता दै। इगप्रशार उनमें सदी 
झआरगन्त भेद द्ोनेगे ( दोनों भिन्नद्रष्य होनेमे ), ये दोनों पररपर अन्तरंग्मे व्याप्यन्यापफमाषरों 
ब्राय दवोनेमें समय हैं । तीव-पुडनझे फर्तोकर्ममाय है ऐसी घमयुद्धि अज्ञानरे कारण परदतिश 
आमित होती दे हि उद्धयफ ( भेदशान फरनेयानी ) विशानम्योति कर्बतक्ों भाँति निरेयतारी 
६ हप्णासे ) प्ीप"छवाा सत्टान भेद दर्पन्न फरफे प्ररादित गदी दोगी । 
आवार्ष:--मेरशञान होने बार, जीप और पुट्म्मे कर्वारमेसाय है ऐसी पृद्धि गदी 
रहती, परे. हि जरव् भेरशान मद होगा पते सशानते फर्योश्मेमायडी सुद्दि द्वोवी दै। 


जैन शाश्रमाला ] -- कर्ताकर्म अधिकार ++ + ४७ 
घीगपुद्गल॒परिणामयोरन्पोन्यनिमिचमातरत्वमस्ति तथापि मे तयो। करे कर्म- 
भाव इत्पाह-- 
जीवपरिणामहेदु' कम्मत्तं पुरगला परिणमेति | 
पुगालकम्मशिमित्त तहेव जीवो वि परिएमह ॥८०॥ 
एवि छुब्बइ कम्मगुणे जीवो करम्म॑ तहेव जीवगुणे । 
अग्णोण्णणिपित्तेण दु परिणाम जाए दोहन पि ॥८१॥ 
एएण कारणेण दु कत्ता आदा सएण भावेण । 
पुरगलकम्मकयाणं णे दु कत्ता सन्बभावाएं ॥८२॥ 
ज्ीवपरिणामहेतु कर्मत्व॑ पुदूगछाः परिणमंत्ति | 
पुद्गलकर्मनिमिचं तथैव जीवो5पि परिणमति ॥॥८०॥ 
नापि करोति कर्मगुणान्‌ जीवः कर्म तथ्ैव जीवगुणान्‌। 
अन्योन्यनिमित्तेन तु परिणाम जानीहि इयोरपि ॥८१॥ 
एवेन कारणेन तु कर्ता आत्मा स्केम भावेन । 
पुदूगलकर्मकृतानां ने तु कर्ता सर्वभावानांम्‌ ॥८२॥ 





यथ्यपि जीवके परिणाम और पुदुगलके परिणामके अन्योन्य ( परस्पर ) निमित्तमात्रता 
है तथापि उनके कर्ताकर्मपना नहीं है ऐसा अब कहते हैं:-- 


गाथा ८०-८२ 

प्रस्वयार्थ:--[ पुदगलाः ] पुदुगल [ जोवपरिणामहेतु ] जींवके परिणामके 
निमित्तसे [ कर्मत्व॑ ] कर्मझपमें | परिणमंति ] परिणपित होते हैं, [ तथा एवं ] 
तथा [ जीवः भ्रपि ] जीव भी [ पुदगलकर्मनिमित्त ] पुदुगलकर्मके सिमित्तसे [| परि- 


जीवसाबहेतु पाय पुदूगल, कर्मेरप जु परिणमे 
पृदूगलकरमकेनिमितसे, यह जीव भी त्यों परिणमे ।|८०॥ 
जीव कमेशुण करता नहीं, नहिं जीवगुण कर्म हि करे । 
न्योन्यके हि निमिचसे, परिणाम दोनोंके बने ॥८१॥ 
इस हेतुसे आत्मा हुआ, कर्ता खयं निज्र भाव ही | 
पुदृगलकरमकृत सर्वे भावोंका कमी कर्ता नहीं ॥८२॥ 


१४८ +- समयसार -- [ भगवान श्रीकुस्दकुन्द-कहान 


यतो जीवपरिणाम निमित्तीकृत्य धुद्दताः कर्मत्वेन परिणमंति पुदूगलकर्म 
मिमिच्ीकृत्य जीवोपि परिणमतीति जीवपुद्गठपरिणामयोरितरेतरहेतुत्वोपन्‍्यासेपि 
जीवपुद्गलयोः परस्पर व्याप्यव्यापकमावाभावाजीवस्‍्य पुदगलपरिणामानां पुदुगत- 
कर्मणोपि जीवपरिणामानां कर्दकर्मत्वासिद्धों निमिचनेमित्तिकमावमात्रस्याभतिविद्ध- 
त्यादितरेतरनिमित्तमात्रीमवनेनैद इयोरपि परिणामः । ततः कारणान्टृतिकया 
कलशस्येव स्वेन भावेन स्वस्थ भावस्य करणाजीवः स्वभावस्‍्य कर्ता कंदा- 
बित्स्पात्‌, उत्तिकपा बसनस्येद्र स्वेम भावेन परभावस्थ कर्तुमशक्यत्वात्युदूगलभावाना 
तु कर्ता न कदाचिदपि स्थादिति निश्रयः ! हे 





णमति ] परिशमन करता है। [ जीवः ] जीव [ कर्मंगुणाव | कमंके गुसोंको 
[ न श्रपि फरोति ] नही करता [ तथा एवं ] उसी तरह [ कर्म ] कर्म [ जीव 
गृणान्‌_] जीवके गुणोंको नहीं करता; [ तु | परन्तु [ प्रस्योग्यनिमित्तेव ] 
परस्पर विभित्तसे [हयोः प्रपि] दोनोंके [ परिणाम ] परिणाम [ जानीहिं | जानो । 
[ एसेन कारणेन तु ] इस कारणप्ते [ झात्मा ] आत्मा [ स्वकेन ] अपने ही 
( भावेन ] भावसे [ कर्ता ] कर्ता ( कहा जाता ) है [तु ] परन्तु [ पुदगलकर्म- 
फृतानां ] पुदुगलकर्मसे किये गये [ सर्वभावानाम्‌ ] समस्त भावोंका [ कर्ता न ] 
कर्ता नहीं है । 

दोकाः--'जीयपरिण्यामको निमित्त करके पुल कर्मरूप परिस्यमित दोते हैं और 
पुदृगलकर्मको निमित्त करके जीव भी परिणमित द्वोते हैं--इसप्रकार जीवके परिणामके और 
पुदुगलके परिणामके परस्पर हेदुत्वका उल्लेख होनेपर भी जीव और पुदुगलमें परर्पर व्याप्य- 
व्यापकभावका अमाब होनेसे जीवको पुद्नलपरिणामोंके साथ और पुद्लकर्मकों जीवपरिणार्मोर्क 
साथ फर्ताकर्मपनेकी असिद्धि होनेसे, मात्र निमित्तनेमित्तिकमावका निषेध न होनेसे, परखर 
निमित्तमात्र होनेसे ही दोनोंके परिणाम ( होता ) है। इसलिये, जैसे मिट्टी दवाएं धई 
किया जाता है ( अर्थात्‌ जेसे मिट्ठी ही घड्म बनाती दै ) उसीग्रकार अपने भावसे अपना 
भाव किया जाता दै इसलिये, जीव अपने भावका कर्तो कदाचित्‌ होता है, परन्तु जैसे मिद्ेसे 
कपड़ा नहीं किया जा सकता उसी प्रकार अपने भावसे परमावका किया जाना अशक्‍्य है. इस- 
लिये ( जीव ) पुदुगलभाबोंका कतो तो कद्यापि नहीं दो सकता यह निश्चय दै। 

भाषाधे:--जीवफे परिणामके और पुदुगलके परिणामके पररपर मात्र निमित्तमैमि- 
ततिफपना है तो भी परस्पर कतांकमेभाव नहीं है । परके निर्मित्तते जो अपने भाव हुए उनका 


जैन शास्रमाला ] -- फर्ताकर्स अधिकार -- श्् 


हतः स्थितमेतज्ञीवस्थ स्वपरिणामरेव सह क्कर्ममावों श्रोक्तूमोग्यभावश्ष-- 
एिच्छयणयस्स एवं आदा अप्पाएमेव हि करेंदि । 
वेदयदिं पुणों तं चेब जाण अत्ता दु अत्षाणं ॥८१॥ 
निश्चयनयस्येषमात्मात्मानसेव हि. करोति | 
चेदयते पुनस्त॑ चेद जानीहि आत्मा ल्वात्मानम्‌ ॥८३॥ 
यथोक्तरंगनिरतरंगावस्थयों: समीरसंचरणासंचरणनिमित्तोरपि समीरपारा- 
वारयोर्व्याप्यव्यापकभायामावात्क् कर्म त्वासिद्ों पारावार एवं ख्यमंतर्व्यापकों 
भूत्वादिमध्यांतेपूचरंगनिस्तरंगावस्थे व्याप्योत्तरंग निस्‍्तरंगं त्वात्मानं कुर्वन्नात्मान- 
मेकमेव कुर्बन्‌ प्रतिभाति न पुनरन्‍्यत्‌, यथा स एवं व भाव्यभावकभावाभावात्पर- 








करती तो जीवको अज्ञानदशार्मे कदाचित्‌ कद भी सकते हैं, परन्तु जीव परभावका कर्ता कदापि 
नहीं है. । 

इसलिये यह सिद्ध हुआ कि जीवको अपने ही परिणशामोंके साथ कर्वाकर्ममाव और 
मोक्ताभोग्यभाव ( सोक्ताभोग्यपना ) है. ऐसा अब कहते हैं:-- है 


गाथा ८रे 
श्रस्वयार्थ--- [ निदच्रयनयस्थ ] निश्चयनयका [ एवस्‌ ] ऐसा भत्त है कि 
[ प्रात्मा ] प्रात्मा [ झ्रात्मानम्‌ एव हि ] श्रपनेकों ही [ करोति ] करता है [ तु पुणः ] 
और फिर [प्रात्मा] आत्मा [ त॑ं च एव श्रात्मानम्‌ ] श्रपनेको ही [ बेदयते | भोगता 
है ऐसा है शिष्य ! तू [ जानोहि ] जान । 


दीका:--जैसे उत्तरंग" और निस्तरंग* अवस्थाओंको हवाका चलना और नचलना 
निमित्त होने पर भी हवा और सप्ुद्को व्याप्यव्यापकभावका अभाव होनेसे कर्तोकर्सपनेकी 
असिद्धि है. इसलिये, समुद्र ही स्वयं अन्तव्यौपक द्ोकर उत्तरंग अथवा निस्तरंग अवस्था 
आदि-सध्य-अस्तमें व्याप्त होकर उत्तरंग अथवा सिस्तरंग ऐसा अपनेको करता हुआ स्वर्य 
एकको ही करता हुआ अतिभासित्र होता है परन्ठु अन्यको करता हुआ अतिभासित नहीं 
होता; और फिर जैसे बदी समुद्र, भाव्यम्ावकमावके अभाषके कारण परभावका परके हारा 
अनुमवत्त अशक्य दोनेंसे, अपनेको उत्तरंग अथवा तिस्तरंगरूप अनुंसवन करता हा 


आत्मा करे निजको हि ये, मंतव्य निश्वयनयहिका । 
अह भोगता निजको द्वि आत्मा, शिष्य यों तू जानना ।८३॥ 





श्प्० ---- समयसार -- -* [ भगवान श्रीकुस्दकुल्द-फद्दान 


भावस्य परेणालुभवितुमशर्थयत्वादुचतरंग॑ निस्तरंगं त्वात्मानमलुभवन्नात्मानमेकमेवाल- 
भपन्‌ प्रतिभाति ने पुनरन्यत्‌; तथा ससंसारनि'संसारावस्थयोः पुशटलकमविपाक- 
संभवासंभवनिमिचयोरपि पुहवतकर्मजीवयोव्पाष्यच्यापकमाबामावात्कई कर्म त्वासिदौ 
जीव एवं स्वयमंतर्ब्यापको भूल्यादिमध्यांतेप ससंसारनि/संसारागस्थे व्याप्य स्तर 
निःसंसारं वात्मानं इरवेन्नात्मानमेकमेव इवेन्‌ प्रतिभातु मा पुनरन्‍्यत्‌, तथायमेतव च 
भव्यमावक्रभावाभावात्‌ परमावस्य परेणानुमवितुमशक्यत्वात्ससंसारं निर्सप्तार 
बात्मानमनुभवन्नात्मानमेकमेवानुभत्‌ भ्रतिभातु मा पुनरन्‍्यत्‌ ! 
अथ व्यवहारं द्शपति-- 


वबहारस्स हु आदा पुर्गलकम्म करेह ऐेयविह । 
त॑ चेव पुणों वेयइ पुर्गलकम्म॑ अणेयविहं ॥८०॥ 


व्यवहारस्य त्वात्मा पृदगलकर्म फरोति नेकविधम्‌ । 
तब्चेब॒ पुर्नवेदयते. पुदूगलकर्मानेकविधमण्‌ ॥८४॥ 


मा मा का 28 न कक 
स्वयं एकको ही अनुभव करता हुआ प्रतिभासित होता है परन्तु अन्यकों अनुभव फरता हुआ 
प्रतिभासित नहीं होता, इसीप्रकार संसासयुक्त और निःसंसार अवस्थाओंको पुदृगलकम्क * 
विपाकका सम्भव ( होना; उत्पत्ति) और असम्भब (न होना ) निमित्त होने पर भी 
पुद्गलकर्म और जीवको व्याप्यव्यापकभावका अभाव होनेसे कर्ताकर्मपनेकी असिद्धि है 
इसलिये, जीव ही स्वयं अन्तव्योपक होकर संसासयुक्त अथवा निःसंसार अवस्थार्में आदि- 
मध्य-अन्तम व्याप्त होकर संसारयुक्त अथवा संसाररहित ऐसा अपनेको करता हुआ अपनेको 
एकको ही करता हुआ प्रतिभासित हो परन्तु अन्यको करता हुआ प्रतिमासित न हो) और 
फिर उसीप्रकार यही जीब, भाव्यमावक्रभावके अभावके कारण परभावका परके द्वार 
अनुभवन अशकक्‍्य है इसलिये, संसारसद्दित अथवा संसाररद्दित अपनेको अल॒भव करता 
हुआ अपनेको एकको ही अतुभव करता हुआ प्रतिमासित हो परन्तु अन्यकों अतुभव 
करता हुआ प्रतिभासित न हो । 

भावा्षें:--आत्माके परद्रव्य-पुद्लकर्मंके सिमित्तसे संसारयुक्त जौर संसारंरदित 
अवस्था है। आत्मा उस अवस्थारूपसे स्त्रयं दी परिणमित होता है इसलिये वद्द अपना द्वी 
कठो-भोक्ता है; पुदूगलकमंका कतो-भोक्ता तो कदापि नहीं है। 

अथ व्यवद्दार चतलाते हैं:-- 


आत्मा करे बहुमाँति पृद्ठलकर्म-मद व्यवद्वारका । 
भरु वो हि पुदूगलकर्म, आस्मा नेकविधमय मोगता ॥<७॥॥ 


इन दास्गाता ] -- फर्तीफर्म स्धिकार -+ श्श१ 


यथांति््याप्यब्यापफमाबेन सृतिकया कलशे क्रियमाणे भाव्यधायकमावैन 
मृत्तिकर्मयासुभूयमाने थे बहिव्यप्पव्यापकमावेन कलशसंमवानुकूल व्यापार दुर्वाण 
कलमकततोगोएयोगजा त््ति भाव्यमाबक्माबेनालुमबंध छुलाल। कलय फरोत्यनु- 
भवति चेति छोकामामनादिस्दीस्ति तावदब्हार।, तथांतरर्याष्यव्यापक्रमावेन 
पुहरदवव्येग कर्मणि क्रियमागे भाव्यमावकमाबेन पुहल्ढ्वब्येणैव्रानुभूयमाने च॑ 
बहिस्यप्यिप्पापकमाबेनातानास्पुदवलकम सं मबानुकूछ॑ परिणाम कुर्बाणः पुडुलकर्म- 
विपाकसंपादितयिपयसन्िशिप्रधायितां सुखदुःखपरिणति भाव्यमायकमा्रेनानुभबंश्च 











गया <४ 
प्रत्ययार्थ:-- [ व्यवहारत्य तु] व्यवहारतवका यह मत है कि [प्रात्मा] बात्मा 
[ संफबधिधम्‌ ] अनेक प्रकारफे [ पुदुगलफर्म ] पुदुगलकर्मकों [ फरीति ] करता है 
[ पुनः व ] श्रौर [ तद एवं ] उद्ची [ श्रमेक्विधम्‌ ] अनेक प्रकारके [ पुदगलकर्म ) 
पुदुगलकर्मकों [ घेदयते ] भोगता है । 


टीफा:---जैसे, भीतर व्याप्यत्यापकभावसे मिट्टी घड़ेको करती हैँ ओर भाव्यभावक- 
भावसे मिट्टी ही घड़ेको भोगदी है तथापि, वाप्ममें, ब्याप्यव्यापफभावसे घड़ेकी उत्पत्तिमें 
अनुकूह ऐसे ( इच्दारुप और हाथ आदिकी क्रियारूप अपने ) ध्यापारको करता हुआ तथा 
ऋड़ेके दस किये गये पानीके उपयोगसे उत्पन्न दप्तिको ( अपने रप्तिभावकों ) भाव्यमावक- 
भाषके द्वारा अनुभव करता हुआ--भोगता हुआ झुम्दार बड़ेका कर्ता है ओर भोक्ता है ऐसा 
लोगोंका अनादिसे रूढ़ व्यवद्ध सीप्रकार, भीतर व्याप्यव्यापकभावसे पुद्वलद्रब्य कर्मको 
करता है और भाव्यभावकभावसे पुद्नलद्रव्य द्वी कर्मको भोगता है. तथापि, धाहामें, व्याप्य- 
व्यापकमावसे अज्ञानके कारण पुद्नलकर्मके दोतेमें अनुकूल ( अपने रागादिक ) परिणामोंको 
करता हुआ और पुद्नलकर्मके विपाकसे उत्पन्न हुई विपयोकी निकटतासे उत्पन्न 
( अपनी ) सुखदुःखरूप परिणतिको भाव्यभावकभावके द्वार अुभव करता हुआ--भोगता 
हुआ जीव पुदुंगलकर्मको करता है और भोगता है ऐसा अज्ञानियोंका अनादि संसारसे प्रसिद्ध 
व्यवहार है । 
भावार्थ:--9क0क्को परसार्थसे पुहलद्वव्य ही करता है; जीव तो पुहलकर्मकी 
उत्पत्तिके अनुकूल अपने रागादिक परिणामोंको करता है। ओर पुहलदृब्य ही पुह्लकर्स 
को भोगता है; तथा जीव तो पुद्लक्नके निममित्तले होवेबाले अपने शगादिक परिणामोंको 
ओोगता है.। परन्‍्ठु जीव और पुहलका ऐसा निमित्तनेमित्तिकभाव देखकर अज्ञानीको ऐसा 





















श्श्श “+ समयसार “« [ भगवान श्रीकुर्द्‌कुन्द्ल्कद्दात 
लीवः पुहलकर्म करोत्यसुभवति : चेत्यज्ञानिनामासंसारप्रसिदोस्ति  तावद बन 
बहारः | 
अधैन दृषयति--- 
जदि पुर्गलकम्ममिणं कुब्बदि तं चेव वेदयदि आदा । 
दोकिरियाविदिरित्तो पतजदि मो जिणावमर्द ॥८४॥ 
यदि पुद्ठलकमेंदं करोति तच्चेव वेदयते आत्मा | 
दविक्रियाव्यतिरिक्तः प्रसजति स जिनावमतम्‌ ॥८५॥ 


हृह खलु क्रिया हि तावदखिलापि परिणामरक्षणतया न नाम परिणाम- 
दोस्ति मिन्ना, परिणामोपि परिणामपरिणामिनोरमिन्नवस्तुलवात्परिणामिनों ने 





अम होता है कि जीव पुद्रलकर्मकों करता है और भोगता है। अनादि अज्ञानके फास्ण ऐसा 
अनादि कालसे प्रसिद्ध व्यवहार है। 

पर्मार्थसे जीय-पुहलकी प्रवृत्ति भिन्न होने पर भी, जबतक भेदज्ञान न हो तबतक 
बाहस्से उनकी अबृत्ति एकसी दिखाई देती है। अज्ञानीको जीव-पुद्ठलका भेदज्ान नहीं होता 
इसलिये घद्द ऊपरी दृष्टिसे जैसा दिखाई देता है बैसा मान लेता है; इसलिये वह यदद मानता दै 
कि जीव पुदलकरमको करता है और भोगता है। श्री गुरु भेदज्ञान कराकर, परमार्थ जीवका 
स्वरूप बताकर, अज्ञानीके इस श्रतिभासको व्यवहार कहते हैं । 

अब इस व्यवहारको दूपण देते हैं:-- 


गाथा ७२ 

घन्वयार्थ:-.[ यदि ] थदि [ श्रात्मा ] जात्मा [ इईं ] इस [ पुदंगल- 
कर्म ] पुदुगलकमेंको [ करोति ] करे [ च ] भर [ तद एवं ] उसीको [ बेदयते ] 
भोगे तो [सः] वह आत्मा [ हिक्रियाव्यतिरिक्त: ] दो क्रियाओंसे अभिन्‍न 
[ प्रसलति ] ठहरे ऐसा प्रसंग आता है--- [ जिनावसर्त | जो कि जिनदेवको राम्मत 
नहीं है । 

टीका:--पहले तो, जगतर्भ जो क्रिया है सो सब ही परिणामस्वरूप दोनेसे चास्तवर्में 
परिणामसे भिन्न नहीं है (-परिणाम ही है), परिणाम भी परिणामीसे ( द्रव्यसे ) मित्र 
बनना मनन 2, 


पुद्वलकरम जीव जो करे, उनको हि जो जीव भोगवे । 
जिनको अमंमत दिक्रियासे एकरूप आत्मा हुवे॥ढदशा। 


ज्ञैस शाखमाला ] ++ क्तोकर्म अधिकार +- श्श३ 


पिन्नस्तती या काचन क्रिया किल सकलापि सा क्रियावतों न मिस्नेति क्रिया- 
फर्गनोस््यतिरिक्तितायां बस्तुस्थित्या अतपत्यां यथा व्याप्यव्यापक्मावेन स्वपरिणाम 
करोति भाव्यभावक्रभावेन तमेबानुभवति च॑ जीवस्तथा व्याप्यव्यापकमावेन 
पहलकर्मावि यदि कुर्यात भाव्यभावक्रभावेन तदेवालुभवेच्य ततो5यं स्वप्रसमबेत- 
फ्रियाहयाब्पतिरिक्ततायां प्रसजत्यां सपरयोः परस्परविभागग्रत्यस्तमनादनेकात्मक- 
मेकमात्मानमनुभवस्मिश्यादष्टितया सज्ञावमतः स्पात्‌ । 


छुतो द्विक्रियाइुभावी मिथ्याइष्टिरिति चेतू-- 
जम्हा द अत्तमावं फुगलभाष॑ च दोषि कुब्बंति। 
तेण दु मिच्छादिट्टी दोकिरियावादिशों हुति ॥८४॥ 


यस्माचात्मभा पुद्वलभाव॑ च द्वावपि कुबेति । 
तेन तु मिथ्यास्टयो द्विक्रियावादिनो भवंति ॥८६॥ 


नहीं है. क्योंकि परिणाम और परिणामी अभिन्न बस्तु है (-मिन्न मित्र दो बस्तु नहीं है )। 
इसलिये ( यह सिद्ध हुआ कि ) जो कुद्च क्रिया है वह सत्र ही क्रियावानसे ( द्रब्यसे ) भिन्न 
नहीं है। इसप्रकार, वरतुस्थितिसे ही ( बस्छुकी ऐसी ही मर्यादा होनेसे ) क्रिया और कर्ताकी 
अभिन्नता सद्दा ही प्रगटिव होनेंसे; जैसे जीव व्याप्यव्यापफभावसे अपने परिण्शमकों करता है 
और भाव्यमावकभावसे उसीका अनुभव करता ऐ--भोगता है उसीप्रकार यदि व्याप्पव्यापक- 
आवसे पुद्नलकर्मकों भी करे और भाव्यभावकभावसे उसीको भोगे तो बह जीब, अपनी और 
परकी एकत्रित हुई दो क्रियाओंसे अभिन्नताका प्रसंग आने पर स्व-परका परस्पर विभाग अश्त 
( नाद्ा ) दो जानेसे, अनेकद्रव्यस्थरूप एक आत्माका अनुभव करता हुआ मिथ्याहप्टिताके 
कारण सर्वक्षके मतसे बाहर है । 
भावार्थ:--दो द्रब्योंकी क्रिया भिन्न ही है। जड़की क्रियाको चेतन नहीं करता और 

चेतनकी क्रियाकों जड़ नहीं करता । जो पुरुष एक द्रव्यको दो क्रियाये करता हुआ मानता है 
बह मिथ्यादृष्टि है, क्योंकि दो द्रव्यकी क्रियाओंको एक द्रव्य करता है ऐसा मानता जिनेन्द्र' 
भगवानका मत नहीं है। 

अब पुनः प्रश्न करवा है कि दो क्रियाओंका अनुभव करनेबाला सिथ्याइष्टि क्षेसे है 
इसका समाधान करते हैं:-- हि 





ज्ञीवभाव पुद्वलभाव-दोनों भावको. आत्मा करे । 


इससे द्वि मिथ्यार्धष्ट, ऐसे द्विक्रियावादी हुवे ॥८६॥ 
२० 


८ 


श्श्४ - « समयसार -- - [ भगवान श्रौकुल्दकुरद-कद्दान 
यत! किलात्मपरिणामं पुद्ठलपरिणामं-च झुर्बतमात्मान मन्पते द्विक्रियाता- 
दिनस्ततस्ते मिथ्याध्टप एवेति छिद्धांतः | मा चेकद्रच्येण द्रब्यदयपरिणामः 
क्रियमाण) प्रतिभातु। यथा कि छुछाठः कलशसंभवानुकूलमात्मव्यापारपरि- 
णाममास्मनो5व्यतिरिक्तमात्मनो5व्यतिरिक्तया परिणतिमात्रया क्रियया क्रियमार्ण 
कुबाणः प्रतिमाति, न पुनः कलशकरणाइंकारनिर्भरोपि सवव्यापाराजुरुप सृत्तिकायाः 
कलश्नपरिणाम मृत्तिकायाः अव्यतिरिक्त मृत्तिकायाः अव्यतिरिक्तया परिणतिमात्रया 
क्रियया क्रियमाण्ण कुर्बाणः प्रतिभाति; तथात्मापि पुह्ुलकर्मपरिणामालुकूलम- 
घानादात्मपरिणाममात्मनो»ज्यतिरिक्तमात्मनो 5व्यतिरिक्तया परिणतिमात्रया क्रियया 
क्रियमार्ण वुर्याणः प्रतिमातु, मा पुनः पुद्धलपरिणामकरणाहँकारनिर्भरोपि स्वपरिणा- 
गाया ८६ 


पन्यपार्य:--[ यस्‍्मात्‌ तु ] क्योंकि [ झात्मभाव॑ ] झआत्माके भायकों 
[७ ] ओर [ पुदुशलमाय ] पुदुगलक्रे भावको--[ द्वी भ्रपि ] दोनोंकों [ कुर्यंति ] 
वात्मा करते हैं ऐसा वे मानते हैं [ सेन तु ] इसलिये [ द्विकियायादिनः ] एक 
ट्रव्यके दो क्रियाओंका होना माननेवाले [ सिष्याह्टप: ] मिथ्याहष्टि [ भयंति ] हैं। 

टोहा;:--निश्रयसे द्विक्रियावारी यह मानते हैँ कि आत्माऊे परिशामफों और 
पुदलफे परिशामों रपयं ( आत्मा ) करता दै इसलिये ये मिथ्याइट्रि ही हैं ऐसा सिद्धान्त 
है। एक दश्यडे द्वारा दो द्रब्योंफे परिणाम किये गये प्रतिभामित न हों । जैसे एम्दार पढ़ेटी 
डट्पत्तिमें भनुपूल अपने ( इच्दारूप और दस्तादिकी क्रियारूप ) ध्यापारपरिणामफ़ों जो 
कि झपनेसे अभिन्न है और अपनेसे अभिन्न परिशतिमात्र क्रियामे किया जाता है उसी 
बरगा हुआ प्रतिमासित दोता दै, परन्तु पद्म षनानेकफे जद्धफारसे मरा हुआ द्वोने पर भी 
( पद फरदार ) अपने स्यापारफे अनुरूप मिट्टीफे घट-परिणामणो--जो कि मिट्टीसे अभिन्न दे 
भर मिट्ीती अमिन्त परिशुतिगात्र कियासे फिया जाता दै उसे--करता हुआ प्रतिभासित 
नदी धोगा। इसीपरार भारमा भी अज्ञानफे कारण पुलफर्मेहप परिणाम अगुएल अपने 
परियामरो--हों दि अपनेते अभिन्न है और अपनेसे अभिन्न परिणतिमात्र वियासे दिया 
जाग दे पो--झू्ता हुमा प्रतिमासित हो, परस्तु पुट्गके परिशागक्ों फरनेफे अद्पारते 
भष हुआ होते था भी ( बद भारगा ) भपने परिणणिम्े अनुरूप पुड़लओ परिणामरों-ों कि 
पतमे भभिप्त है भर पड़ते अभिन्न परियतिमाव शियागे शिया छाता है ो-बरता ना 
इदिभासिव मे हो । 





जैन शास्त्रमाजा ] -- कर्ताकर्म अधिकार -- ह श्श्र्‌ 


मानुरुप पुहररुस्प परिणाम पुद्दलादव्यतिरित्त पुद्गलादव्यतिरिक्तया परिणतिमात्रया 
क्रियया क्रियमार्ण कुर्याणः प्रतिमातु। है 
हे ञः 


यः परिणमत्ति से कर्ता यः परिणामों भवेततु तत्कर्म । 
या परिणतिः क्रिया सा त्रयमपि मिन्‍्नें न वस्‍्तुतया |।४१॥ 
(आया ) 
एकः परिणमति सदा परिणामों जायते स्देकस्प । 
एकस्य परिणतिः स्थादनेकमप्येकमेव यतः ॥५२॥ 


( आयो ) 
नोभौ परिणमतः खलु परिणामों नोभयोः ग्रजायेत । 
उमयोन परिणतिः स्पाधदनेकमनेकमेव सदा ॥५३॥ 
भावार्थ:--आत्मा अपने ही परिणामको करता हुआ प्रतिभासित हो; पुद्गलके 
परिणामको करता हुआ कदापि प्रतिभासित न हो । आत्माकी और पुद्लकी--दोलॉकी क्रिया 
एक भात्मा ही करता है ऐसा माननेवाले मिथ्यारष्टि हैं। जड़-चेतनकी एक क्रिया हों तो सर्व 
द्ब्योंके पल्लट जानेसे सबका लोप हो जायगा--यह भद्दादोष उत्पन्न दोगा। 
अब इसी अर्थका समर्थक कलशरूप काव्य कहते हैं:- 
श्रथे:--जो परिणमित होता है सो कती है, ( परिणमित होनेवालेका ) जो परिणाम 
है सो कर्म है और जो परिशति है सो क्रिया है; यह तीनों, वस्तुरूपसे भिन्न नहीं हैं। 
भावार्थ:--द्रव्यटष्टिसे परिणाम और परिणशामीका अभेंद है और पयोयद्ष्टिसे 
भेद्‌ है। भेददष्टिसे तो क॒ती, कर्म और क्रिया यह तीन कहे गये हैं किन्तु यहाँ अभेदटप्से 


परमार्थतः यह कहा गया है कि कर्ता, कर्म और क्रिया-चीनों ही एक द्वव्यकी अभिन्न अब- 
स्थाये हैं, ्रदेशभेदरूप भिन्न वस्तुएँ नहीं हैं ।५१॥ 
पुनः कहते हैं किः-- 
प्र्थ:--बस्तु एक ही सदा परिखमित होती है; एकके ही सदा परिशाम होते हैं 
( अथीत्‌ एक अवस्थासे अन्य अवस्था एककी ही होती है ) और एककी ही परिणति--क्रिया 
होती है; क्योंकि अनेकरूप होनेपर भी एक ही वस्तु है, भेद नहीं है। 
भावायेः--एक वस्तुकी अनेक पय्ायें होती हैं; उन्हें परिणम भी कहा जाता है 
और अवस्था भी कहा जादा है। वे संज्ञा; संल्या, लक्षण, प्रयोजन आदिसे भिन्न भिन्न प्रति- 
भासित होती हैं तथापि एक चस्तु ही हैं, मिन्न नहीं हैं; ऐसा ही भेदामेदस्वरूप वरतुका 
स्वभाव है ।#र। 
और कहते हैं किः-- 


अथे:--ो दृव्य एक होकर परिणमित नहीं होते, दो द्रत्योंका एक परिणाम नहीं 





१५६ +- समयसार -- [ भगवान श्रीकुल्दकुद-कटद्दान 


(आयों ) 

नेकस्प दि कर्तातै दो स्तो दे क्मंणी न चेकस्प 
नेकत्य च क्रिये दे एकमनेक यतो न स्थात्‌ ॥४४॥। 

( भादू लविक्रीडित ) 
आसंमारत एव घावति पर कुर्वेद्धमित्युचचके- 
दु वर ननु मोहिनामिद महाहंकाररूप तमः । 
तदूभूवार्थपरिग्रहेण बिलय॑ यद्येकवारं अजित 
तत्कि ज्ञानघनस्प बंधनमहों मूयो भवेदात्मनः ।। ४४॥ 


होता और दो द्रब्योंकी एक परिणति--क्रिया नहीं होती; क्योंकि जो अनेक द्रव्य है. सो सदा 
अनेक ही हैं, ये घदलकर एक नहीं हो जाते। 

भावार्थ:--जो दो बलुएँ ई वे सर्वथा भिन्न ही हैं, प्रेशभेदवाली ही हैं । दोनों एक 
होकर परिणमित नहीं दोतीं, एक परिणामको उत्पन्न नहीं करती और उनकी एक क्रिया नहीं 


होगी मा नियम दै। यदि दो द्रव्य एक ध्ोकर परिणमित हों तो सर्व द्रब्योंका लोप ऐो 
जाये ।५३॥ 





इस अर्थको दृढ़ करते हैंः-- 
अ्रय:--एक द्वव्यके दो कर्ता नहीं होते, और एक द्रब्यके दो कर्म नहीं दोते तथा 
एफ द्रव्यकी दो क्रियाएँ नदी दोती, क्‍योंकि एक द्रव्य अनेक द्रव्यरूप नहीं होता । 
भावाधंः--इसप्रफार उपरोक्त श्लोकमें निश्रयनयसे अथवा युद्धद्रव्यार्थिकनयसे 
यरतुरियतिया नियम पद्दा है ४९ 
आस्माफे अनादिसे परट्रब्य% फर्ताऊर्मपनेफा अज्ञान है यदि यद परमार्थनयके प्हणसे 
एक यार भी बिजयऊ प्राप्र हो जाये तो फिर न आये, अब ऐसा कहे दैं:-- 
प्ध:--इम जगायमें मोदी ( अज्ञानों ) जीबॉफा 'परद्रव्यझों मैं फरता हैं! ऐसा 
परद्रब्ये पर्द्यफा महा अदकाररूप अशासांघरार-जों अत्यन्त टुर्नियार है बद-अनाईि 
मंसारसे चना आ रदा दै। आदाये फद्ों हैं फि--अद्दो ! परमार्यनयशा अयोय शुद्दल्यार्थिल 
अभेर्नया प्रदग्य फरनेसे यदि यद ए् यार भी नाश त्रात्त दो तो श्ञानपन जात्माफ़ों पुनः 
चन्पन कैसे दो सफता है १ ( ज्ञीय शानयन है इसलिये यथार्थ शान दिनेे याद शान कहाँ सा 
शकता है | और उप शान नदी जाता सत्र किर अशानने घन्ध फैसे हो सफता है १ ) 
आवधाध:-यर्ों गाते यद है फि--भज्ञान तो अनादिमे दी दे परन्तु परार्थनयके 
परदगसे, दर्शनमो दवा साग इोफर, एक यार ययाये शान दोएर सायिझ सम्याद उतम दो सो 
पुन, मिख्यार मे भा५े । मिप्यास्थद ने आतिसे विख्वाररद्य पत्य भी न हो । और मिष्यातपऊे 


हागडे बार संसाहदा बस्पन दे से रद साइता है | नदी रद सघ्या जप मो दी दोता दै 
कम्त जानता चाहिएे। शक 


जैन शाखमाला ] +- कर्ताकर्म अधिकार -- श्श्ज 


# अनुप्डुभ्‌ *# 
आत्मभात्रान्करोत्यात्मा प्रभावान्सदा पर: | 


आत्मत्र गात्मनो भावराः परस्य पर ण ते ॥५६॥ 
मिच्छत्तं पृण दुविह जीवग्जीवं तहेव अण्णाणं । 
घविरदि जोगो मोहों कोहादीया इमे भावा ॥८७॥ 

मिध्यात्ते पुनद्धिविध जीवो5जीवस्तथेबाजानम्‌ । 

अधिरतियोंगो मोह क्रोबाद्रा झ्मे भावा। ॥८७॥ 

मिथ्यादर्शनमज्ञानमविरतिरित्यादयो दि भावाः ते तु पत्येकक मयूरख॒कुर द- 





जपताएवेक कहते हैं 
अब पुनः विशेषतापूर्यक कहते हैँ:-- 
श्रथे:--आत्मा तो सदा अपने भावोंको करता है और परद्रत्य परके भावोंको करता 


है; क्योंकि जो अपने भाव हैं सो तो आप ही है और जो परके भाव हैं सो पर ही है 
( यह नियम है ) | ४६ । 


( परद्रव्यके कर्तीकर्मपनेकी मान्यताको अज्ञान कहकर यह कहा हैकिजो ऐसा 
मानता है सो मिथ्याइृष्टि है; यहाँ आशंका उत्पन्न होती है कि--यह सिथ्यात्वादि भाव क्‍या 
चस्तु हैं ? यदि उन्हें छीवका परिणाम कहा जाये तो पहले रागादि भावोंको पुद्वलका परिणाम 
कह था उस कथनके साथ बिरोध आता है; और यद्दि उन्हें पुद्ूलका परिणाम.-कहा. जाये तो 
जिनके साथ जीवको कोई प्रयोजन नहीं है. उनका फल जीब क्यों प्राप्त करे ? इस आशंकाको 
दूर करनेके लिये अब गाथा कहते हैं:--) 

गाथा ८७ 


अ्रन्वयार्य:-- [ पुनः] और, [ भिव्यात्वं | जो मिथ्यात्व कहा है वह-] हिविधे] 
दो प्रकारका है-[ जीवः श्रजीबः ] एक जीवमिथ्यात्व और दूसरा अ्रजीवमिथ्यात्व; 
[ तथा एवं ] प्लोर इसीप्रकार [ श्रज्ञानम्‌ ] अन्नान, [ श्रविरतिः ] अ्रविरति, [योगः] 
योग, [ सोहः ] मोह तथा [ क्रोधा्याः ) क्रोधादि कषाय---[ इसे भावाः ] यह 
( सर्व ) भाव जीव झोर अजीवके मेदसें दो-दो प्रकारके हैं। 

टीकाः--मिथ्याइशेन, अज्ञान, अंविरति इत्यादि जो भाव हैं वे प्रत्येक, मयूर और 
दर्षशकी भाँति; अजीव और जीवके छवारा भाये 





जाते हैं इसलिये वे अजीब भी हैं और जीव 
मिथ्यात्व जीव अजीब दोबिध, उभयर्विंध अज्ञान है । 
अविरमण, योग रु मोह अरु ्रधादि उम्रय प्रकार है ॥८७|) 


श्श्प +- समयसार -- [ भगवान श्रीकुद्दकुद्द-कद्दान 


बजीबाजीवास्यां भाव्यमानलाजीवाजीदी | तथाहि--यथा नीलकृष्णहरित्पीतादयो 
भाषा! स्वद्रव्यस्वभावस्वेन मयूरेण भाव्यमानाः मयूर एवं यथा च नीलहरितपीतादयों 
भावाः स्वच्छताविकारमा््रेण मुकुरंदेन भाव्यमाना सुकुरंद एव; तथा मिंथ्यादशनम- 
प्ानमविरतिरित्यादयो भावाः स्वद्वव्यस्वभावत्वेनाजीवेन भाव्यमाना अजीब एव) 
तयैध च॑ मिथ्यादर्शनमज्ञानमबिरतिरित्थादयों भावाश्चैतन्यविकारमात्रेण वेद 
भाव्यमाना जीव एवं । 
काविह जीवाजीवाधिति चेत्‌-- 
पुमालकम्म॑ मिच्छ॑ जोगो अविरदि अणाणमण्जीवं । 
उवश्ोगो अण्णाएं अपिरह मिच्छे च जीवो दु ॥८८॥ 





भी हैं । इसे धृष्टान्ससे सममाते दैं:--जमैसे गहरा नीला, हरा, पीला आदि ( वर्णुरूप ) भाव ज्ञो 
कि मोरके अपने स्वभावसे मोरके द्वास भावा जाता है ( होता है) बह मोर ही है और 
( दर्पणमें प्रतिविम्बरूपसे दिखाई देनेवाला ) गहरा नीला, हरा, पीला इत्यादि भाव ज्ीकि 
( दर्पणकी ) स्वच्छताऊे विकारमात्रसे दर्पशके द्वारा भाया जाता है बह दर्पण ही है; इसीगकार 
मिथ्याइर्शन, अन्नान, अविरति इत्यादि भाव जो कि अज्ञीबके अपने द्रव्यस्थभावसे अजीवके 
हार भाये जाते हैं थे अजीव ही हैं. और मिथ्यादर्शन, अज्ञान, अविरति इत्यादि भाव जो कि 
चैतन्यके विकारमात्रसे जीयके द्वारा भाये जाते हैं वे जीव हैं । 

भावार्थः---पुडलके पसमाझु पौद्गलिक मिथ्यात्वादि कर्मरूपसे परिझमित होते हैं । 
उस कर्मका विपाक (उदय) होने पर उसमें जो मिथ्यात्वादि स्वाद उत्पन्न होता है वह 
मिथ्यात्वादि अजीब है; और कर्मके निमित्तसे जीव विभावरूप परिणमित होता दै वे विभाव 
परिणाम चेतनके विकार हैं इसलिये थे जीव हैं । 


यहाँ यदू समझना चाहिये कि--निश्यात्वादि कर्मकी प्रकृतियोँ पुद्ललद्रब्यके परमाणु 
हैं। जीब उपयोगस्वरूप है। उसके उपयोगकी ऐसी रबच्छता दै कि पौहलिक कर्मका उदय होने 
पर उसके उदयका जो स्थाद आवे उसके आऊार उपयोग द्वो जाता है। अज्ञानीको अज्ञानके 
कारण उस स्तादकां और उपयोगका भेदज्ञान नहीं है इसलिये वह स्वादकों द्वी अपना भाव 
सममकता दै। जब उनका भेदज्षान होता है अथोन्‌ जीवभावको जीच जानता है. और अजीव 
भावरों अजोव जानवा है तब मि्यात्वका अमाव होकर सम्यग्तान दोता है । 

अब प्रश्न फरता है कि मिध्यास्यादिको जीव और अजीव कद्दा है सो ये जीव 
मिप्यात्यादि और अजीव मिथ्यात्वादि फौन हैं ? उसका उत्तर फट्दते हैं:-- 


जैन शाखमाला ] -- कर्तोकर्स अधिकार -- 
पुद्वलकर्म सिथ्यात्व॑ योगो5विरतिरज्ञानमजीवः | 
उपयोगो5ज्ञानमविरतिर्मिथ्यात्तं च जीवस्तु ॥|८८॥ 
- थः खलु मिथ्यादर्शनमज्ञानमविरतिरित्यादिरजीवस्तदमूर्ताच्चैतन्यपरिणामा- 


दन्पत्‌ मूर्त पुदठलकर्म, यस्तु मिथ्यादशनमज्ञानमबिरितिरित्यादि जीवः से मूर्तात्युद्ठल- 
कर्मणो5न्यश्वैतन्यपरिणामस्य विकारः । 


मिथ्यादशनादियैतन्यपरिणामस्प विकारः कुत इति चेत्‌-- 
उबओगस्स अणाई परिणामा तिणिण मोहजुत्तस्स । 
मिच्छ्त अण्णा्णं अविरदिभावों य णायब्बों ॥८६॥ 


उपयोगस्थानादयः परिणामाद्रयों मोहयुक्तस्थ । 
मिथ्यात्वमज्ञानमविरतिभावश्च ज्ञातव्यः ॥८९॥ 


श्श६ 





गाथा <८ 
प्रस्वयार्थ:--[ भि्यात्वं | जो मिथ्यात्व, [ योगः | योग, [ भ्रविरतिः ] 
अ्विरति और [ भ्रज्ञानम्‌ ] अज्ञान [ श्जीवः ] अजीव है सो तो [ पुद्गलकर्स ]]) 
पुदुगलकर्म है; [ व] और जो [ भज्ञानम्‌ ] भन्ञान, [ श्रविरति: ] श्रविरति . 
और [ मिश्यात्वं ] मिथ्यात्व [ जीवः | जीव है [ तु ] वह [ डपयोगः |] 
उपयोग है । 
दीका:--निश्चयसे जो मिथ्यादर्शन, अज्ञान, अविरति इत्यादि अजीब हैं थे तो, 
अमूर्तिक चेतन्यपरिणामसे अन्य सूर्तिक पुद्गलकम हैं; और जो सिथ्याद्रोन, अज्ञान, अविरति 
आदि जीब हैं ये; मूर्तिक पुद्गलकर्मसे अन्य चेतन्य परिणामके विकार हैं। 
अब पुनः प्रश्न करता है. कि--मिथ्याद्शलादि चेतन्यपरिणासका विकार कहाँसे 
हुआ ? इसका उत्तर गायामें कहते हैं:-- ह 
गाथा ८९ र 
प्स्वयार्थ:--[ मोहयुक्तस्थ ] श्रतादिसे सोहयुक्त होनेसे [ उपयोगस्थ ] 


मिथ्यास््र अहु अज्ञान आदि अजीब, पुह्ठककर्म हैं। 
अज्ञान अरु अविरसण अछ मिथ्यात् जीब, उपयोग हैं।।८८ ॥ 
है मोहथुत उपयोगका परिणाम तीन अनादिका । 

“मिथ्यात्व अह अज्ञान, अविरतभाव ये ब्रय जानना | ८९ 





१६० -- समयपसार [ भगवान श्रीकुन्दकुल्द-कदान 


४ हर ४ कु मर्थ॒त्वे 
उपयोगस्य हि खखरतव एवं समस्तवस्तुस्वभावभूतस्वरूपपरिणामसमथरत 
सत्यनादिवस्लंतरभूतमोहयुक्तत्वान्मिथ्यादर्यतमज्ञानमविरतिरिति ज्रिविधः परिणाम- 
बिंकारः। से तु तस्प स्कटिकृलच्छेताया इब परतोषि प्रभमव्‌ दृष्ट। यथा हि 
नीच 4 अममच की 2 2284 पर्स हा हैल्य ४०७ ६-०० व पी हि लकदली- 

स्फटिकसघच्छतायाः स्वरूपपरिणामिसमर्थत्वे पति फेदाबिब्रीलहरितपीततमा' 
कांचनपात्रोपाश्रययुक्तस्वाद्वीलो दरितः प्रीत इति त्रिविधः परिणामविकारों 
द्ष्स्तथोषयोगस्पानादिमिथ्यादशनाज्ञानाविरतिस्वभाववस्टव॑तरभूतमोहयुक्तत्वान्मिध्या- 

दर्शनमज्ञानमविरतिरिति त्रिविधः परिणामब्रिकारों दृषव्यः । 


अथात्मनख्रिविधपरिणामविकारस्य कर्ृत्व॑ दर्शवति-- 





उपयोगके [ अनादयः ] श्रनादिसे लेकर [ त्रयः परिणामाः ] तीन मर हैं; वे 
[ मिथ्यात्वम्‌ ] मिथ्यात्व, [ प्रज्ञानम्‌ ] भज्ञान [ च श्रविरतिभावः ] भौर पविरति- 
भाव ( ऐसे तीन ) [ ज्ञातव्यः ] जानना चाहिये । 


टोकाः-यथ्पि निश्चयससे अपने निज़रससे ही सर्वे वस्तुओंकी अपने स्वभावभूष 
स्वरूप-परिणमनमें सामर्थ्य है; दथावि ( जास्माका ) अनादिसे अन्य-बख्वुमूव मोहके साथ संयोग 
होनेसे, आत्माके उपयोगका, मिथ्यादशन, अज्ञान और अधिरतिके भेदसे तीन प्रकारका 
परिणामविकार है। उपयोगका वह परिणामविकार, स्फटिककी सच्छताके परिणामविकारकी 
ऑति, परके कारण (-परकी उपाधिसे ) उत्पन्न होता दिखाई देता है ! इसी धातको स्पष्ट करते 
हैं:-..जैसे स्फटिककी स्वच्छताकी स्वरूप-परिणमनमें ( अपने उश्ज्वलतारूप स्वरूपमें परिणमन 
करनेमें ) सामरथ्य होने पर भी, कद्ांचित्‌ ( स्फटिकके ) काले, हरे, और पीले, तमाल, कैल 
और सोनेके पात्रकपी आधारका संयोग होनेसे स्फटिककी स्वच्छताका काला, हर और पीला 
ऐसे तीन भ्रकारफा परिणामविकार दिखाई देता है; उसीम्रकार ( आस्गाझे ) अनादिसे 
मिध्यादरन, अज्ञान और अविरति जिसका स्वमाव है। ऐसे अन्य-बल्तुभूत मोहका संयोग 
दोनेसे आत्माके उपयोगका, मिथ्यादर्शन, अज्ञान और अविरति ऐसे तीन भ्रकारका परिणाम- 
प्रिकार सममना चाहिये । 


भावांधें---आस्माफे उपयोगमें यद् तीन प्रकारका परिणामविकार अनादि कर्मके 
निमित्तते है। ऐसा नहीं है कि पहले यद शुद्ध ही या और अब इसमें नया परिणामपिकार दो 


गया दै। यदि ऐसा दो तो सिद्धोंके भी नया परिणामविकार द्वोना चाहिये । किन्तु ऐसा नहीं 
दोता। इसलिये यद्द समझना चादिये कि यद अनादिसे द्वी है।। 


अब आत्माऊे दीन प्रकारफे परिण्यमविफारका करेत्य घतलाते छ-- | 


जैन शासतमाला «- कर्तोकर्म शाधिकार +० १६१ 


एएसु य उबञोगो तिविहो सुद्घों णिरंजणों भावों । 
ज॑ सो करेंदि भाव॑ उबओगो तस्स मो कत्ता ॥६०॥ 
एवेपु चोपयोगस्रिविधः शुद्धों मिरेंननो भाव! । 
य॑ स करोति भावमुपयोगस्तस्थ से कर्ता ॥९०॥ 
अयैवमयमनादिवस्वंतरभूतमोहयुक्तत्वादात्मस्पुत्तबमानेप॒मिथ्यादशनाज्ञना- 


विरतिमावेष॒ परिणामविकारेपु त्रिप्वेतेप नि्मिचभूतेषु परमार्थतः शुद्धनिरंजना- 
नादिनिधनवस्तुपबंखभूतचिस्मावरभावस्वेने कविधो प्यशुद्धसां जना नेक भावल्वमापथ्मान- 





गाया ९० 


प्र्ववाथे-- [ एतेषु व ] श्रतादिसे ये तीन प्रकारके परिणामविकार होनेसे, 
[ उपयोगः ] भात्माका उपयोग--[ शुद्धः ] यद्यपि ( शुद्धतयसे ) शुद्ध, [ निर्रजनः 
निरंजन [ भाषः ] ( एक ) भाव है तथापि-- त्रिविधः ] तीन प्रकारका होता हुश्रा 
[ सः उपयोगः ] वहू उपयोग [ य॑ ] जिस [ भावम्‌ ] (विकारी) भावको [करोति] 
स्वयं करता है [ तस्य ] उस भावका [ सः ] वहू [ कर्ता ] कर्ता [ भवति ] 
होता है । 

दीकाः--इसप्रकार अनादिसे अन्यवस्तुभूत भोहके साथ संयुक्तताके कारण अपने 
उत्पन्न दोनेवाले जो यह तीन मिथ्यादेशन, अज्ञान और अविरतिभावरूप परिणामबिकार हैं 
उसके निमित्तसे (-कारणसे )--थ्यपि परमार्थसे तो उपयोग शुद्ध, मिरंजन; अनादिनिधन 
बस्तुके सर्वस्वभूत चेतन्यमात्रभावपनेसे एक प्रकारका है तथापि--अश्ुछ, सांजन, अनेकभावताको 
प्राप्त होता हुआ तीन प्रकारका होकर; स्वयं अज्ञानी होता हुआ कहेत्वको प्राप्त, विकाररूप 
परिणुमित होकर जिस जिस भावकों अपना बनाता है उस उस भावका बह उपयोग करती 
होता है। 

भाषार्थ:--पहले कहा था कि जो परिणमित होता है सो कर्ता है। यहाँ अज्ञान- 
रूप होकर उपयोग परिणुमिद हुआ इसलिये जिस सावरूप बह परिणमित हुआ उस भावका 
डसे कतो कहा है। इसप्रकार छपयोगको करती जानना चाहिये। यय्यपि झुद्धरव्याधिकनयसे 
८-2 


इससे हि है उपयोग त्रयविध, शुद्ध निर्मल भाव जो | 


जो भाव कुछ भी वह करे, उप्त भावक्का कर्ता बने [|९०॥॥ 
र्ृ्‌ 


. शहर -- समयसार -- _- [ भगवान श्रौकुर्दकुर्द-कद्दान 


खिविधों भूखा खयमज्ञानीभूतः कहेत्वपुपटौकमानों विकारेण परिणम्थ ये य॑ 
भावमात्मनः करोति तस्य तस्प क्रिलोपयोगः कर्ता स्पात्‌ । 

अथात्मनसिविधपरिणामविकारकर्त्वे सति पुठ्नलद्रव्यं ख़त एवं कर्मत्वेन 
परिणमतीत्याह--- 


ज॑ं कुणइ भावमादा कत्ता सो होदि तस्स भावस्स। 
कम्मत्तं परिणमदे तम्हि सयय॑ पुरगल॑ द॒व्ब॑ ॥६१॥ 
य॑ करोति भावमात्मा कर्ता स भत्रतिं तस्य भावस्य | 
फर्मेत्व॑ परिणमत्ते तस्मिन स्वयं पुद्व्ल द्वव्यम ॥&१॥ 
आत्मा झ्ात्मना तथापरिणमनेन य॑ँ भाव किल फरोति तस्पाय॑ कर्ता स्यात्सा- 
घकवत्‌ । तस्मिन्निमिचे सति पुद्वलद्गब्यं कर्मत्वेन स्वयमेव परिणमते । तथाहि--यथों 
साधकः किल तथाविधष्यानमावेनात्मना परिणममानों ध्यानस्य कर्ता स्पात। 
तर्स्मिस्तु ध्यानभावे सकल्साध्यमाबानुकूछतया मिमित्तमात्रीभ्ते सति साधक 





आत्मा कर्ता नहीं है; तथापि उपयोग और आत्मा एक बसु होनेसे अश्ुद्धदृव्याथिकनपसे 
आत्माको भी कर्ता कह्दा जाता है। 
अब, यद कहते हैं कि जब आत्माके तीन प्रकारके परिणामविकारका कर्दृत्व द्वोता दै 
तब पुद्नलद्रन्य अपने आप ही कर्मरूप परिणमित होता है । 
गाथा ९१ 
घस्वयार्थ:--[ धात्मा ] आत्मा [ य॑ भावम्‌ ] जिस भावकों [ करोति _[ 
करता है [ तस्य भावस्थ ] उस भावका [ सः ] वह [ कर्ता ] कर्ता [ भवति ] 
होता है; [ तश्मिन्‌ ] उसके कर्ता होने पर [ पुदगल द्रव्यम्‌ ] पुद्ुलद्रव्य [ स्वयं ) 
अपने भाप [ क्मत्य ] कर्मस्प [ परिणमते ] परिणमित होता है। 
टीका:--आत्मा स्वयं ही उसरूप परिणमित द्वोनेसे जिस भावको थास्तवर्में करता 
है उसझा बद--साथक्ी ( मंत्र साथनेवालेकी ) भाँति फर्ता होता है; बह ( आत्माका भाव ) 
निमित्तमूत दोने पर, पुद्वलद्रब्य कर्मरूप स्वयमेय परिणमित दोता है। इसी बातको स्पष्टतया 
प्रमगाते टैं:--लेसे मंत्र-साधक उस प्रकारके ध्यानभावसे स्वयं वी परिणमित द्ोता हुआ ध्यानका 


जो भाव जीव करे स्थयं, उस भावका कर्ता चने । 
उमर ही गमय पुद्ल स्वयं, कर्मत्व रूपहि परिणमे ॥९%१॥ 


जैन शास््रमात्रा ] +- फर्ताकम अधिकार -- १६३ 


कर्तारमन्तरेणापि खयमेव वाध्यंते विपव्याप्तयो, विह॑व्यंते योपितो, ध्व॑स्यंते बंधारत- 
धायमन्ञानादात्मा मिथ्यादर्शनादिभावेनात्मना परिणममानों मिथ्यादर्शनादिभावस्य 
कर्ता स्पात्‌, तस्मिस्तु मिथ्यादर्शनादों भावे स्वानुकूछतया निमित्तमात्री भूते सत्या- 
सामने कर्तारमंतरेणापि पूद्वलद्वव्यं मोहनीयादिकर्मत्वेन सयमेव परिणमते | , 
'. झज्ञानादेव कर्म प्रभवतीति तातपयमाह--- | 
परमपाणं कुब्यं अप्पाणं पि य परं करितो सो । 
अणप्णाणमओ जीवो कम्माणं कारगो होदि ॥६२॥ 


परमात्मान॑ कुर्वज्ञात्मानमपि च्‌ पर॑ कुर्बनू सः । 
अज्ञानमयों जीव! कर्मणां कारकों भव्रति ॥९२॥ . 





कती होता है और बह ध्यानभाव समस्त साध्यभाबोंकों अनुकूल होनेसे निमित्तमात्र होने पर; 
साधकके कर्ता हुए बिता ( सपोदिकका ) व्याप्त विप स्वथमेव उतर जाता है, ख्तियाँ स्वयमेष . 
विडम्बनाको प्राप्त होती हैं और बंधन स्वयमेव हूट जाते हैं; इसीप्रकार यह आत्मा अज्ञानके . 
कारण मिथ्यादशनादिभावरूप स्वयं ही परिणमित होता हुआ मिश्याद्शनादिभाषका करती 
होता है और वह मिथ्यादर्शनादिभाव पुद्गलद्गब्यको ( कमेरूप परिशमित दोनेमें ) अनुकूल 
होनेसे निभित्तमात्र होनेपर, आत्माके कतो हुए बिना पुदवलद्रव्य भोहनीय आदि कर्मरूप स्वयमेंथ 
परिणमित होते हैं । 
भावाशे:--आत्मा तो अज्ञानरूप परिणमित छोता है, किसीके साथ मसत्व करता 
है, किसीके साथ राग करता है, और किसीके साथ छ्वेप करता है; उन भावोंका सयं कर्ता होता 
है। उन भाषोंके निभित्तमात्र होने पर, पुदुलद्रज्य स्वयं अपने भावसे ही कर्मरूप परिणमित 


निज आप 


होंता है। परश्पर निमित्तनेमित्िकभाव सत्र है। कतो तो दोनों अपने अपने सावकरे हैं. यह 
निश्चय है । 
अब, यह तासये कहते हैं कि अज्ञानसे ही कर्म उत्पन्न होता हैः-- 
गाथा ९२ 


प्रस्वधार्थ:--| परभ्‌ ] जो परक्षों [ श्रात्माते ] अपलेरूप [ कुबंद ] 
करता है [ च] ओर [ झात्मानम्‌ श्रपि | अपवेको भी [ पर ] पर 


[ कुबंच ] 
परको करे निजरूप अरु, निज आत्मको भी पर करे | 
अज्ञाचमय ये .जीव ऐसा, कर्मका कारक बने ॥९२॥ 





१६४ +- समयसार -- [ भगवान भ्रीकुम्दकुल्द-फट्दान 


अय॑ किलाज्ञानेनात्मा परात्मनो) परस्परविशेषानिज्ञानि सति परमात्मानं 
कुवन्नात्मानं च पर॑ कुर्वेन्खपमज्ञानमयीभूतः कर्मणां कर्ता प्रतिभाति | तथाहि-- 
तथाविधानुमबपंपादनप्मर्थायाः. रागद्रेपसुखदुःखादिरुपायाः. पुद्ृपरिणामा- 
वस्थायाः शीतोष्णानुभवसंपादनसमर्थायाः शीतोष्णायाः पुद्ठलपरिणामावस्थाया 
इंव पुदूगलादभिन्नत्वेनात्मनो नित्यमेवात्यंतमिन्नायास्तन्रिमियं तथाविधानुमबरप 
चात्मनो5मिन्नत्वेन पुद्ठलानित्यमेवात्पंतमित्नस्पाज्ञानात्परस्परविशेषानिज्ञाने सत्पेक- 
स्वाध्यासाद शीतोष्णरूपेरेवात्मना परिणमितुमशक्येन रागदेपसुखदुःखादिरूपेणा- 





करता है, [ सः ] वह [ श्रज्ञानमयः जीवः ] अज्ञानमय जोव [ कर्मणां ] कर्मोंका 
[ कारकः ] कर्ता [ भवति ] होता है । 
दीकाः--यह्‌ आत्मा जज्ञानसे अपना और परका पररपर भेद ( अन्तर ) नहीं 
जानता हो तब वह परको अपनेरूप और अपनेको पररूप करता हुआ, स्वयं अज्ञानमव 
द्वोता हुआ कर्मोका को भ्रतिभासित होता है। यह रपष्टवासे सममाते हैं:--जैसे शीत-उप्णुका 
अनुभव करानेमें समर्थ ऐसी शीत-उप्ण पुद्वलपरिणामकी अवस्था पुद्रलसे अभिन्नताके कारण 
आत्मासे सदा द्वी अत्यन्त भिन्न है और उसके निमिच्से दोनेवाला उस प्रकारका अठुभव 
आत्मासे अमिन्नताके कारण पुद्रलसे सदा ही अत्यन्त भिन्न है, इसीप्रकार ऐसा अनुभव 
करानेमें समर्थ ऐसी राग-द्वेप-सुख-दुःखादिरूप पुद्रलपरिणामकी अवस्था पुदगलसे अभिन्नताके 
कारण आत्मासे सदा ही अत्यन्त पिन्न है और उसके निमित्तसे होनेबाला उस प्रकारका 
अनुभव जात्मासे अभिन्नताऊे कारण पुद्लसे सदा ही अत्यन्त भिन्न है । जब आत्मा अज्ञानके 
कारण उस राम-द्रेष-सुख-दुःखादिका और उसके अनुभवका परस्पर विशेष महीं ज्ञानता 
दो तब णकश्वक्े जध्यासके कारण, शीत-उष्णक़ी भांति ( अथीत्‌ जैसे शीत-उच्णरूपसे आत्माके 
हारा परिणमस करना अशक्य है उसीभकार ) जिस रूप आत्माके द्वारा परिणमन फरतां 
अशक्य है ऐसे रागद्ेपसुखदुःखाविरूप जज्ञानात्माके छारा परिणमित द्वोता हुआ ( परिणमित 
होना मानता हुआ ), ज्ञानका अज्ञानल प्रगट करता हुआ; स्वयं अज्ञानगय द्योता हुआ, यह 
मैं रागी हूँ ( अथीव्‌ यद्द मैं राग करता हूँ )! इत्यादि बिधिसे सगादि कर्मका कर्ता प्रतिभासित 
होता है । 
भावार्:-- रागदेेपसुखदुःखादि अवस्था पुदूगलक्मके उदयका स्वाद है; इसलिये 
बह, शीत-इष्णताकी मोवि, पुद्गलकर्मसे अभिन्न है और आत्मासे अत्यन्त भिन्न है। अज्ञानके 
कारण आहत्माको उसका भेदज्ञान न होनेसे यह यह जानता है कि यह स्वाद मेरा दी है; * 


जैन शास्माला ] +- कर्ताकर्म अधिकार -- श्र 


हानात्मना परिणममानों ज्ञानस्पाज्ानल् प्रकटीकुवेस्खयमग्ानमयी भूत एपोह रज्ये 
हत्पादिविधिना रागादेः कर्मणः कर्ता प्रतिभाति ! 
ज्ञानाचु न कर्म प्रभवतीत्याह-- 
परपषाएमकुब्बं॑ अप्याणं पि ये परं अकुब्बंतो । 
सो णाणमञ्ओों जीवो कम्माणपकारगों होदि ॥६३॥ 
परमात्मानमकु्वस्नात्मानलमपि च॑ परमकुर्बन्‌ | 
से ज्ञानमयों जीवः कर्मणामकारकों भवति ॥९३॥ 
अय॑ किल ज्ञानादात्मा परात्मनोः परस्परविशेषनिश्ञाने सति परमात्मानम- 
कुबेज्ात्मामं॑ च परमकुरवन्स्वयं ज्ञानमयीभृतः कर्मणामकर्ता प्रतिभाति | तथाहि--- 
तथाविधानुभवसंपादनसमर्थायाः रामह्रेपसुखदुःखादिरूपायाः पुद्ठलपरिणामावस्थाया! 
शीतोप्णानुभवसंपादनसमर्थायाः शीतोष्णायाः पुह्वलपरिणामावस्थाया झब पुद्लाद- 





क्योंकि ज्ञानकी स्वच्छुताके कारण रागद्वेपादिका स्वाद, शीत-उप्णताकी आँति, ज्ञानमें प्रति- 
बिम्बित होने पर, मानों ज्ञान ही रागद्वेप होगया हो इसप्रकार अज्ञानीको भासित होता है। 
इसलिये वह यह मानता है कि ं रा हैं, में ह्वेपी हैँ, मैं करोधी हूँ, मैं मानी हैं? इत्यादि । 
इसमप्रकार अज्ञानी जीव रागहेेपादिका कर्ता होता है ५ 
अब यह चतलावे हैं कि ज्ञानसे कर्म उत्पन्न नहीं होताः-- 
गाथा. 5३ 


अस्वयार्थ:--[ परस्‌ ] जो परको [ श्रात्मानम्‌ ] अपनेरूप [ प्रकुवंश ] नहीं 
करता [ व] ओर [ श्रात्मानम्‌ भ्रपि ) अपनेको भी [ परस्‌ ] पर [ श्रकुवन्‌ ] नहीं 
करता [सः] वह [ ज्ञानमयः जोवः ] ज्ञानमय जीव [ कर्मणाम्‌ ] क्मोंका [ अ्रकारकः 
भवति ] अकर्ता होता है अर्थात्‌ कर्ता नहीं होता । 

टीकाः--यह आत्मा जब ज्ञानसे ,परका और अपना परस्पर विशेष ( अन्तर ) 
जानता है. तब परको अपनेरूप और अपनेको पर नहीं करता हुआ, स्वय॑ झञानमय होता 
हुआ कर्मोका अकर्ता प्रतिभासित होता है । इसीको स्पष्ठठया सममाते हैं:--मैसे शीत्त-उष्णका 
अमुभव करानेमें समर्थ ऐसी शीत-उष्ण पुद्रलपरिणामकी अबस्था पुद्ठलसे अभिन्नताके कारण 





परको नहीं निजरूप अछु, निज आत्मको नहिं पर करे | 
यह ज्ञानमय आत्मा अकारक कर्मका ऐसे बने ॥९३॥ 


१६६ +- समयप्तार -- [_ भगवान भीकुन्दकुन्द-कट्टान 


मिन्नत्वेनात्मनों नित्यमेवात्य॑तमिब्रायास्तन्रिमिचं तथाविधानुमबस्य चात्मनो5मिलर- 
त्वेन पुद्वताबित्यमेवात्यंदमिन्रस्थ ज्ञानात्परस्परविशेषनिशशञाने सति नानालविवेका-. 
च्छीवोप्णहपेणेबात्मना परिणमितुमशक्येन रागद्वेपसुखंदुःखादिरुपेणाज्ञानात्मना 
मनागप्यपरिणममानों प्ञानस्य ज्ञानल प्रकटोकुतनेन लव ज्ञानमयीभूतः एपोई 
ज्ञानाम्पेद, रज्यते तु पुद्ल हत्यादिविधिना समग्रस्यापि रागादेः कर्मणों ज्ञान- 
विरद्धस्पाकर्ता प्रतिमाति । 

कयमगानात्कर्म प्रममतीति चे(्‌-- 


तिविहो एसुवथ्ोगो अ्रपवियप्पं करेह कोहो 5६ । 
कृता तस्सुवथोगस्स होड़ सो अत्तभावस्स ॥६४॥ 


आत्मासे सद्रा दी अत्यन्त भिन्न है और उसऊे निमित्तसे ह्वोनेवाला उसे श्रकारका अनुभव 
भात्मासे अभिन्नताऊे फारण पुद्लसे सदा द्वी अत्यन्त भिन्न है; उसीप्रकार वैसा अनुभव 
कराने समर्थ ऐसी शगदेपमुपद्ु/यादिख्प पुठलपरिणामकी अवर्या पुद्लसे अभिन्नताओरे 
फारण आत्मासे सदा ही अत्यन्त भिन्न है और उसके निमित्तमे द्दोनेबाला उस प्रकारकां 
अनुभव भात्मामे अभिश्नताँ फारण पुठुलसे सदा द्वी अत्यन्त भिन्न है। जब झानऊे फाएए 
आंख उस शादेपमुसदुःसादिका और उसके अनुमयका परस्पर अन्तर जानता दै तथ) ये एफ 
गदी फिस्तु भिन्न है ऐसे ब्रियेक ( भेद-शान )% कारण, जझीत-उच्ण॒ह्झी माँति (जैसे शीत* 
उष्यपरुष आत्माओ द्वारा परिणमन फरना अराय्य है उसीप्रफार ) जिनऊे रूपमें आध्माऊे द्वारा 
परिणमन परना अशफ्य दै ऐसे गगद्वेपसुसदुश्यादिख्पसे अज्ञानास्माफे द्वारा किंघिवमाग्न 
परिस्ममिव मे द्वोया हुआ, शानडा धानल प्रगट फरता हुआ; एप श्ञानमय द्वीता हुआ, यू मैं 
६ गगरो ) जानता दी हैं, गगी हो पुट्ल है ( भयोव गग तो पुटठ फझरता टै )' हत्यादि बिधिसे) 
कानी विरद्ध समान रागादि कर्मरा अफतों प्रतिमासित द्ोता है। ४ 
भावाष--जप आत्या गगद्ेगसुरादुः्मादि अवायाकों ज्ानसे सिन्न जानता है 

म्योग दीगे शीवलधाय शा पुद्गरी अयाया दें उसीप्रगार गगद्ेपादि भी पुदंग नरी शयत्या दै। 
ऐगा मेप्षान होता है, सप अपनेसो शाता जानता है और रागारदिस्प पुशंगनशें ज्ञागया दे 
छसा दोवेयर, रामादिया झगों साउमा नदी दोता, क्षाता दी रूता दै। 

भष थद ध४ छाशता है दि अतानसे कर्म केसे बापन्न दाता है | इसका उत्ता हे हुए 
कटने हैं हि -- 

न ननन- लत र + २ -न5प८ मय 
में रोष भाग्मरिस्स्प पह, उपोग थपरिप मायरे । 
हर औी३र उस उपयोगरप आीरमारशा बर्ता बने ॥£४॥ 





जैस शासततमाला ] « -- कर्ताकर्म अधिकार -- शक 


त्रिविध एप उपयोग आत्मविकल्प करोति क्रोधो5हम्‌ । 
कर्ता तस्थोपयोगस्य भवत्ति से आत्ममावस्य [९४॥ 
एप खलु सामान्येनाशनरूपो मिथ्यादशनाज्ञानाविरतिरुपसिविधः सविकार- 

श्चैतन्यपरिणामः परात्मनोरविशेषद्शनेनाविशेषज्ञानेनाविशेषरत्या च समस्त भेदम- 
पहन त्यः भाव्यध्ावकमाबापन्रयोश्चेतनावेतनयो! सामास्याधिकरण्येनानुभवनात्क्रोधोह- 
मिल्यात्मनो विकल्पमुत्पादयति; ततोयमात्मा क्रोधोहमिति आरंत्या संविकारेण 
चैतन्यपरिणामेन परिणमन्‌ तस्थ सविकारचैतन्यपरिणामरूपस्पात्मभावस्य कर्ता 
स्थात्‌ । एवमेव च॑ क्रोधपदपरिवर्ततेन मानमायालोभमोहरागद्ेपकर्मनोकर्म मनो- 
वचनकायश्रोत्रचज्षु्नाणरसनस्पशनसतज्ञाणि पोडश व्याख्येयास्यनथा दिशान्यान्य- 
पूद्यानि । 





गाथा ९४ 
अस्वयाथथे:-- [ त्िविधः] तोन प्रकारका [ एपः ] यह [ उपयोगः ] उपयोग 
[ श्रहम्‌ क्रोषः | "मैं क्रोध हूँ! ऐसा [ श्रात्मबिकल्पं ] अपना विकल्प [ करोति | 
करता है; इसलिये | सः | आत्मा [ त्तस्य उपयोगस्थ ] उस उपयोगरूप [ प्ात्म- 
भावस्यथ ] अपने भावका [ कर्ता ] कर्ता [ भवत्ति ] होता है । 


टीका:--वास्तव्म यह सामान्यतया अज्ञानरूप जो मिथ्यादर्शन-अज्ञान-अबिरतिरूप 
तीन प्रकारका सबिकार चेत्यपरिणास है वह, परके और अपने अविशेष दृशनसे, अविशेष 
ज्ञानले और अविशेष रति ( लीनता )से स्व-परके समस्त मेदको छिपाकर, भाव्यभावकसावकों 
प्राप्त चेतचर और अचेतनका सामान्य अधिकरणुसे (-मार्नों उनका एक आधार हो इसम्रकार ) 
अनुभव करनेसे, 'मैं क्रोध हैँ? ऐसा अपना विकल्प उत्पन्न करता है; इसलिये मैं क्रोध हूँ? ऐसी 
आन्तिके कारण जो सबिकार ( विकास्युक्त ) है ऐसे चेतन्यपरिणामरूप परिणमित होता हुआ 
यह्‌ आत्मा उस सविकार चैत्तन्यपरिणामरूप अपने भावका कर्ता होता है। इसीप्रकार क्रोध 
पदको चदलकर मान; साया; लोभ; मोह, राग, ढेष, कर्म; नोकमे, मल, चंचन, काय, श्रोत्र, 
चचु, धाण, स्सल और स्पशनके सोलह सूत्र व्याख्यानरूपसे लेता चाहिये; और इस उपदेशसे 
दूसरे भी विचार करना 'चाहिये। 
भावार्थ:---अज्ञानरूप अथौत्‌ मिथ्यादर्शन-अज्ञान-अधिरतिरूप तीन अकारका जो 
सबिकार चैंतन्यपरिणाम है. वह अपना जौर परका भेद न जानकर 'मैं क्रोध हैँ, मैं मान हैं 
इत्यादि मानता है; इसलिये अज्ञानी जीव उस अज्ञानरूप सबिकार चैतन्यपरिशामका कर्ती 
होता है और बह अज्ञालकुप साव उसका कर्म होता है| 


१६८ - «“« समयसार -- -[ भगवान ऑहुल्दकुर्दू७क हान 


तिविहो एसुवओगो अप्पवियप्प॑ करे धम्माई। 
कचा तस्सुवग्योगस्स होह सो अत्तभावस्स ॥&५॥ 


त्रिविध एप उपयोग आत्मविकरल्प करोति धर्मादिकम्‌ 
कर्ता तस्पोपयोगस्प मत्रति से आत्ममावस्य ॥९४॥ 


एप खलु सामान्येनाज्ञानस्पों मिथ्यादर्शनाज्ञानाविरतिरुपखिविध! सविकार- 
श्वेतन्यपरिणामः परस्परमविशेषद््शनेनाविशेषश्ञानेना विशेषरत्या च समस्त मेदमपहु त्य 
स्ेपज्ञायकमाबापन्नयो: परात्मनोः समानाधिकरण्येनानुभवनादमोहिमधर्मोहमाकाशम्ई 
फालोई  पृद्ठलोई जीवांतरमदमित्यात्मनो विकल्पपुत्पादयति; ततोयमात्मा 
धर्मोहमघरमोंदमाकाशमईद  कालोह पुद्लोई जीवांतरमहमिति आंत्या सोपा- 





अब इसी बातऊों विशेपरूपसे क्दते दैं:-- 
गाया ९५४ ह ; 


प्रस्ववार्य:--[ शअ्रिविषः ] तीन प्रकारका [ एपः ] यह [ उपयोगः ॥ 
उपयोग [ पर्मादिकम्‌ ] 'में धर्मास्तिकाय भादि हूँ ऐसा [ पात्मविरल्पं ] अपना 
गिश्ल्प [ करोति ] फरता है; इसलिये [ सः ] आत्मा [ तरय उपयोगस्प ] उस 
उपयोगरूप [_ पझात्मभावस्प ] अपने भावका [ फर्ता ] मर्ता [ भवति |] 
होता है । 

टोशाः--पास्तवर्मे यद सामान्यरूपसे अज्ञानरूप जो मिप्यादर्सन-अशञान-भविरति 
रुप शीन प्रसगफा समिशार चैवस्यपरिणाम दै यद, परफे और अपने जविरोप दर्शनसे, अपिरोप 
शामसे और अविशेध गति ( लीनता )से स्य-परफे समर भेदफों द्धिपाइर शेयशायरुमायपों 
प्रात ऐसे चेगन भौर अधेतमझा सामान्य अधिरुरएसे अनुमय फरनेसे, 'हैं धर्म हैं, मैं अपमें 
हैं, मैं साझय हैं, मैं काय हैं, मैं पुन [ै, मैं अन्‍य जीय हैं? ऐसा अपना पिझाप उस फरता 
है। प्सतिये, पी पर्म हूँ, मैं अपने हैं, मैं आराश हैं, मैं कान हैं, मैं पुटन हैं। मैं शनय 
शीद है! छुसी ध्यग्टिद कार्य जो सोपायिद (उवाषिपुक्त) है सेसे चैवल्यपरिटाग्तो 
परिलमिंक होगा हुमा पद भाग्मा इस सोपाथिक यैसस्पपरिशामरुष भयते शापद़ा करती 
छा दे। 


(26 227 अली अ काम शक कल अल 
“मं पर्म भादि' विरच्च यह, उपपोग प्रपरिय आगे । 
मर पीर उसे उपषोगरंप, जीरभारहय बलों बने ॥% भा 


मैस शाखभाल। ] «+ फर्तोकर्म अधिकार ++ १६६ 
विना चुतम्यपरिणामेन परिणमन्‌ तस्य सोपाधिचेंतस्यपरिणामझुपस्पात्ममावस्य 
फर्ता स्वात्‌ ह 
हतः स्थित करे त्वपूलमज्ञानएू-- 
एवं पराणि दब्बाणि अपय॑ कुणशदि मंदबुद्धीओ। 
आप्याणं अधि य पर करेह अप्णाणएमावेण ॥६७॥। 
एवं पराणि द्रव्याणि आत्मान करोति मंदवुद्धिस्तु । 
आत्मानमपि थे पर करोति अज्ञानभावेन ॥९६॥ 
यत्किल क्रोधोहमित्यादिवदू में हिमित्यादिवन परद्॒च्याण्यात्मी करोत्यात्मानमपि 





भावार्थ:---धर्मोद्िकि विकल्पके समय जो, स्वयं शुद्ध चेतन्यमात्र होनेका भाव न 
रखकर; धर्मीदिके विकल्पमें एकाकार हो जाता है. वह अपनेको धर्मादिद्रव्यरूप मानता है । 
इसप्रकार, अज्ञानरूप चैंतन्यपरिणाम अपनेकों धर्मादिद्वव्यकूप मानता है इसलिये 
अज्ञावी जीव उस अज्ञानरूप सोपाधिक चेतन्यपरिणामका कर्ता होता है और बह अज्ञानरूप 
भाव उसका कर्म होता है। 
८इसलिये कर्दृत्वका मूल अज्ञान सिद्ध हुआ” यह्‌ अब कहते हैं:-- 


गाया ९६ 

प्रस्वधार्थ:--[ एवं छु ] इसप्रकार [ मंदबुद्धिः ] बज्ञानी [ भ्रज्ञानभावेत | 
प्रज्ञानभावसे [. पराणि द्रब्याणि ] पर द्रव्योंको [ झात्मात॑ ]. अपनेरूप 
[ फरोति ] करता है [ क्रषि च ] और [ झआत्मानम्‌ ] अपनेको [ पर ] पर 
[ फरोति ] करता है। 

होकाः--वास्तवमें इसप्रकार; 'मैं क्रोध हैँ? इत्यादिकी भाँति और मैं घसेद्रव्य हूँ! 
इत्यादिकी भाँति आत्मा परद्वव्योंको अपनेरूप करता है और अपनेको भी परद्वव्यरूप 
करता है; इसलिये यद्द आत्मा) यद्यपि समस्त वख्तुओंके सम्बन्धले रहित अनन्ध शुद्ध चैतन्य- 
धातुमगर है. तथापि; अज्ञानके कारण ही सविकार और सोपा्धिक किये गये चैतन्य परिणामवाला 
होजेते उस प्रवास अपने भाव करतों परविभासित दोला है । इसग्रकार, भूचाबि्ठ 


यह. मंदबुद्धि जीव यों, परद्रव्यको निजरूप करे | 


इस भाँतिसे निज आत्मको, अज्ञानसे पररूप करे ॥९६॥ 
श्र 


१७० +- समयसार -- [ भगवान आकुस्दकुस्द-कट्ान 


पद्धव्यीकरोत्पेवमात्मा, तद्यमशेपपस्तुंयंधविधुरनिरवधिविश्ुद्धैतन्यधातुमयोप्य- 
तानादेव सविकारसोपाधीकृतसैतन्यपरिणामतया. तथाविधस्यात्ममावस्य 
प्रतिमातीत्यात्मनों भूवाविष्टध्यानाविए्टस्पेव प्रतिष्टियं करे ल्वमूलमशानम्‌। तथा द्वि-- 
यथा खलु भूवाविष्टो5ज्ञानाद्वतात्मानावेकीकुब न्रमानुपोबितविशिष्टवेशवर्टभनिभर- 
भपकरारंमगंगीरामालुपव्यवद्दारतया तथाविधस्य भावस्प कर्ता. प्रतिमाति, 
तथायमात्माप्पक्षानादेव_ भाव्यमायकी परात्मानावेकीकुव न्षविकाराइभूतिमात्मार- 
फानु चितविनित्रभाव्यक्रो धादिविकारकर वितचेतस्यपरिणाम विकारतया._ तथाविषस्य 
माउस्प कर्ता प्रतिमाति। यथा व्ापरीक्षकायायदिशेन सुग्धः फश्चिन्मदिपध्याना- 
पिष्टो5शानान्महिपात्मानावेकी कुरव श्षात्मस्यअ कपविपाणमद्दा मदिपल्वाध्याप्तात्मच्युत- 
मानुपरोचितापचरफडार विनिस्सरणतया तथाविघस्प भावश्य कर्ता प्रतिभाति। 
तथायमात्माप्पतानाद्‌ स्लेयत्रायकौ परात्मानावेकीकृवन्नात्मनि परद्रव्पाध्यसान्नो: 


( बिसऊ शरीरमें मूल प्रयिष्ट दो ऐसे ) पुरपक्ी भाँति और प्यानाविष्ट (ध्यान फरेयाले ) 
पुरुषफ़ी भाति, आस्माऊे फर्दललका मूल अश्ञान मिद्ध हुआ। यह प्रगट एृष्टान्तसे सममाते 
“जैसे भूगाष्रष्ट पुरप अज्ञानडे कारण भूतफ़ों और जपनेरों एक करता हुआ, अमतुप्यों 
बित पिश्षिष्ट ब्रेष्ठाओंड्रे अयवमम्यन सददित भयंझर आरस्म (कार्य ) से युक्त अमानुण्ि 
अ्ययद्वाग्पाणा दोनेसे उस प्रषारके भाषा फर्सों प्रतिभामित दोता है; इसीप्रफार यद शार्गी 
भी सशासके फारण ही भाज्य-भायकरूप परफो और अपनेफो एफ फरता हुआ। अधिवार 
झअनुमूनिगाव भावकओ जिये अनुचित विचित्र भाज्यरूप गोपारि विफारोंसे मिभित सेहत्य 
परिशासविशग्थाना होनेसे उस प्रफारफे भाववा पलों प्रद्धिभामित दोता है । 





जैसे भपरीफर आषाई के उपरेश्स मैंमेश ध्यान करता हुआ कोई भोजा पुरुष 
अशानडे कारण मसेरों और अपनेशों एक बरता हुआ, मैं गधनरपगों सीगोवियां थी 
मम है! छगे झप्यासरे बागाप मुष्पोधित मरानडे द्वास्मेंसे चादर निम्रानिसे बदुत होगा 
हुआ परादबारक भादतवा पं प्रतिभासिद ऐता है, इसीदगार यद झात्मा भी भागने 
बाग्ग क्षदशापरर्प पारा आर अपने एड करता हुआ, में परस्धस्त है! फ्मे शध्यागई 
दाएए गन दििपवनूत रिये गये पे, अपमे, भादाग, बाव, पुरुगय भर भग्य हैपओई 
दया भरते ) १८ बैतम्पपातु शेड होतेगे शपा इ्ियोंद्े विधषश्ध दिये शो» हपी 
एफ डा ( भरना ) देपय घोष (नाते ) हवा हुआ दवोगेगे शोर गृतइ घोगोएई डाय 


पाप सदा प विज्नपत ( स्व ) सूरिदित गुसा होधगे। इंगा परागंद सावपदता छतों प्र 
मािय इच्ा है । 


ज्ैत शाखगाला ] +- फर्ताकर्म अधिकार ++ ७१ 


इन्द्रियविपयीकृतथर्माधर्माकाशकालपुद्ठलजीदांतर निरुद्धशदव चैतन्पघातु दया... वर्थ॑द्रिय- 
विपयीकतरूपिपदार्थ तिरोहितकेवलबोधतया शृतककलेवरमूर्थितपरमाइतविज्ञनधन- 
तया घ तथाविधस्य भावस्प कर्ता प्रतिभाति। : 

ततः स्थितगरेतदू ज्ञानान्नश्यति करृत्ममू-- 


एदेण दु सो कत्ता आदा णिच्छयविदूहिं परिकहिदो । 
एवं खलु जो जाणदि सो मुच॒दि सब्बकत्तित्त ॥६७॥ 
एतेन तु स कर्तात्मा निश्चयपिद्धि! परिकथित! । 
एवं खत्बु थो जानाति सो मंचति सर्वकतवम्‌ ॥६७॥ 
येनायमज्ञानावरात्मनोरेकस्वविकल्पमात्मन! करोति तेनात्मा निश्चयतः कर्ता 
प्रतिभाति, यस्तवेब॑ जानाति से समस्त कर्ेत्वम॒त्यूनति ततः से खल्वकर्ता 
भावार्थ:---यह जात्मा अन्नानके कारण, अचेतन कर्मरूप भावकके ऋेधादि भाव्यको 
चेतन भावकके साथ एकरूप मानता है; और वह, जड़ क्षेयरूप धर्मादिल्‍्वव्योको भी ज्ञायकरके 
साथ एकरूप मानता है। इसलिये वह सबिकार और सोपाधिक चैतन्यपरिणामका करत्तो 


द्ोता है। 
यहाँ, क्रोधादिके साथ एकलकी भान्यतासे उसन्न होनेवाला कर्दा लव सममानेके लिये 
भूवाविष्ट पुरुषका दृष्टान्त दिया है और धमोदिक अन्यद्वन्योके साथ एकत्वकी मान्यतासे 
उत्न्न होनेबाला कढ त्य समकानेके लिये ध्यानाविष्ट पुरुषका दृष्टान्त दिया है। 
“इससे यह सिद्ध हुआ कि ज्षानसे कर्दृत्वका नाश ह्वोता है? यही अब कहते हैं:-- 
गाथा ६७ 
प्न्वधार्य:--[ एतेच तु ] इसलिये [ निश्यविद्भिः ] विश्चयके जाननेवाले 
ज्ञानियोंने | सः भ्रात्मा ] उस आत्माकों [ फर्ता ] कर्ता [ परिकथितः कहा है- 
[ एवं खलु ] ऐसा निश्चयसे | यः ] जो [ जानाति ] जानता है [ सः ] वह (ज्ञानी 
होता हुआ ) [ सर्वकतृ स्वम्‌ ] सबब कतृत्वको [ मुचति ] छोड़ता है। 
दीकाः--क्योंकि यह आत्सा अज्ञासके कारण परके और अपने एकत्वका आत्म- 
बिकल्प करता है इसलिये वह सिश्वयसे कर्ता अ्रतिभासित होता है--जो ऐसा जानता है बह 


इस हेतुसे परमार्थबिर्‌, कर्चा कहें इस आत्मको । 
यह ज्ञान जिसको होय, वो छोड़े सकल कर्त॑ततको ॥९७॥ 


775७ 


श्ष्र्‌ +- समयपतार -- [ भगवान श्रीकुरदकुन्द-कह्ान 


प्रतिभाति | तथा हि--इह्ययमात्मा किलाब्ञानी सन्नव्ञावादासंसास्पिद्धेन मिलित- 
सादसादनेन सृद्विवमेदर्सवेदनशक्तिरनादित एवं स्पात; दंत! परात्मानावैकत्वेव 
ज्ञानाति; ततः क्रोधोहमित्यादिविकल्पमात्मगः करोति; ततों निर्विकल्पादकृतका 
देकस्मादिज्ञानवनात्ञ्रष्टो वारम्वारमनेकव्रिकल्पेः परिणमन्‌ कर्ता प्रतिभाति। 
घानी तु सन्‌ ज्ञानाचदादिप्रप्तिष्यता प्रत्येकसथाद सादनेनो न्मुद्वितमेद संवेदनशक्तिः 
स्यात्‌; ततो5नादिनिधनानवरतस्वदमाननिखिलरसांवरबिविक्तात्यंतमधुरचैतस्यैक- 
रसो5यमात्मा भिन्नरसाः कपायास्तेः सह यदेकत्यविकल्पकरणं तदजानादित्येंत 
नानात्येन परात्मानों जानाति; ततो5कृतकमेक झानमेवाह ने पुनः कृतकी 5नेक। 
क्रोधादिरपीति क्रोधोहमित्यादिपिकल्पमात्मनो मनागपि न करोति; तत। समस्त" 





समरत कर्दृत्वकों छोड़ देता दै। इसलिये वद निः्बयसे अऊता प्रतिभासिव होता है। इसे रप० 


सममाते हैँ:-- 


यद्‌ आत्मा अज्ञानी होता हुमा, अज्ञानके कारण अनादि संसारसे लेकर मिश्रित 
रबादका स्याइन--अनुभवन दनेसे ( अयोत्‌ पुदलकर्मका और अपने स्वाइफा एस्मेसरुपसे” 
मिश्र अनुभव द्वोनेसे ) जिसकी भेद्संग्रेइन ( मेदसान )की शक्ति संकुचित दोगई दै ऐसा 
अनादिमे द्वी ऐै; इसलिये वह स्य-परको एफरूप जानता है; इसीलिये मैं क्रोघ हूँ! इत्यादि आल” 
विझल्प करता दे; इसलिये निर्विकल्प, अरृत्रिम, एफ विज्ञानयन ( स्वभाव ) से अ्रष्ट दा हुआ 
घाए्ार अनेझ विऊल्परूप परिशमित होता हुआ कर्ता प्रतिभासित द्वोता है | 
भौर जब आत्मा ज्ञानी द्वोता है तब, शानडे कारण शानकऊे प्रारम्भसे लेकर एये एयर 
स्पाइया अनुमवन दोनेसे ( पुट्लकर्मझा और अपने स्थादका एकरूप नहीं किन्तु मिन्‍्न-मिन्नह्प 
अनुभपन दवोनिसे ), जिसझी भेदसंयेदनशक्ति प्रगट दोगई है ऐसा द्ोता है। इसलिये याद जानता 
है हि “अनादिनिधन, निरन्तर स्थादमें आनेयाला, समस्त अन्य रसेंसि विजशण ( भिन्‍न » 
शरस्त मपुर चैतन्य रस ही एड मिसका रस है ऐसा आत्मा दे और फपायें उससे मिलने 
रसयानी | उसझे साथ जो एक्ल्यफ्रा बिक्प करना दै याइ अशानसे दै!॥ इसप्रकार परकों 
और अपनेकों भिन्‍्नरूप जानता है, इसविये “अद्धत्रिम ( गित्य ) एस शान ही मैं हूँ डरिन्तु 
एप्रिग ( अभित्य )) अनेझ जो प्ोधादिफ हैं यद मैं नहीं £ें' एसा जानता हुआ थीं ब्रोध हैं! 
इापाहि भारमविशत्य डिंब्रियमात्र भी ऋद्दी करता, इसलिये समस्त कर्णतरों छोड़ देणा 2] 
भा सद्दा ही पदामीन अयरवायाया द्ोता हुआ मा्न जानता दी खाता है। और 
इसपीये शिरिचण्प, अहृविग। एद्र विहानपन दोता हुआ अत्यन्त शफतों म्रतिमामित 
होगा है । 





जैन शाखमाला ] -- कर्ता कर्मअ्धिकार -- श्र 


सपि कं त्वमपास्थति; ततो नित्पमेरोदासीनावस्थी जाननू एवास्ते; ततों 
निर्विकल्पो5कृतक एको विज्ञनघनों भूतो5त्यंतमकर्ता अतिभाति । 
( बसन्ततिलका ) 
अश्ञानतस्तु सदृणास्पवद्धारकारी 
ज्ञान स्वयं किल मवन्नपि रज्यते यः | 
पीछा दधीकषमधुराग्शरसातियुद्धया 
मां दोग्धि दृग्यमिव नूसमसो रसालम्‌ ॥५७॥ 
( शादू लविक्रीडित ) 
अज्ञानास्मृगत्‌ ज्णिकां जलूविया धार्वति पाठु' शगा 
अह्ञाबाचप्प्ति द्रबंति शुजगाध्यासेन रज्जों जना। । 
अज्ञनाच विकल्पचक्रकरणाद्वातोच्तरंगाव्धिवत्‌ 
शुद्धशानमया अपि झ्वयममी कर्त्रामव॑त्थाकुला। ॥[५८॥ 
भावार्थ---जो परद्वव्यके और परद्वन्यके मायोंके कर्दृत्यको अज्ञान जानता है. वह 
स्वयं कर्ता क्यों बनेगा यदि अश्ञानी चना रहना हो तो परद्रव्यका कत्तो बनेगा ! इसलिये ज्ञान 
दोनेके बाद परद्रव्यका कर्टत्व नहीं रहता | 
अब इसी अथंका कलझरूप काव्य कहते हैं:-- 
श्र्थ:--निशयसे स्वयं ज्ञस्वरूप होने पर भी अज्ञानके कारण जो जीव, घासके 
साथ एकमेक हुये सुन्दर भोजसको खानेबाले हाथी आदि पश्ुओंकी भाँति, राग करता है. 
( रागका और अपना सिश्र स्वाद लेता है ) वह, श्रीखंडके खट्टे-भीठे स्वादकी अति लोलुपतासे 
श्रीखण्डको पीता हुआ भी स्वयं गायका दूध पी रहा है ऐसा साननेवाले पुरुषके समान है | 
भावार्थ:--जैसे दहथीको घासके और सुन्दर आहारके भिन्न स्वादका भान नहीं 
होता उसीग्रकार अज्ञातीको पुहलकर्मका और अपने भिन्न स्वादका सात नहीं होता; इसलिये 
चह्न एकाकाररूपसे रागादियें प्रवृत्त होता है। जैसे श्रीखण्डका स्वादलोलुप पुरुष, श्रीखंडके स्वाद- 
भेदको न जानकर, श्रीखण्डके स्वादको सात्र दूधका स्त्राद जानता है उसीग्रकार अज्ञानी जीब 
स-परके मिश्र स्वादकों अपना स्वाद सममता है ।४७ 
अज्ञानप्ते ही जीब कवो द्वोता है इसी अर्थका कलशरूप काव्य कहते हैं:--- 
अर्थ;---अज्ञानके कारण झगमरीचिका्मे जल्लकी बुद्धि होनेसे हिरण उसे पीमैको 
दौड़ते हैं; अज्ञानके कारण ही अन्धकारमें पड़ी हुईं रस्सीमें सर्पका अध्यास होनेसे लोग (भयसे) 
भागते हैं; और (इसीप्रकार ) अज्ञानक्ने कारण ये जीव, पबनसे तरगित समुद्रकी भाँति 
विकल्पोंके समूहको कस्नेसे--यद्यवि वे ख्वयं शुछक्ञानमय हैं तथापि--जाकुलित होते हुए अपने 
आप ही करती होते हैं । २ 


१७९ _ समयसारं --.[ अगवान श्रीकुखकुदलदाने 


( वसन्त॒तिलका ) 
ज्ञानादिवेचक्तया तु॒परात्मनोर्यों 
ज्ञानाति हंस इन वाध्पयसीर्यिशेपम्‌ | 
चैतन्यघातुमचर्ल॑ स्‌ - सदाधिरूढो 

जानीत एवं हि करोति न फिंचनापि ॥१६॥ 
( सन्दाक्रान्ता ) 

ज्ञानादेव ज्वलनपयसोरीष्ण्यश त्यव्यवस्था 
च्ानादेबोन्नतति लब॒णछादभेदव्युदासः । 
घानादेव. स्वरसविकस ब्रित्यचैतन्यघातोः 
ऋ्रोधादेश प्रभवति मिदा भिंदती कतेभावम्‌ ॥६०॥ 


भावार्थ:--- अज्ञानसे क्या क्या नहीं होता १ हिरण बालकी चमकको जल समभकर 
पीने दौइते हैं और इसप्रकार ये खेद सिन्न होते हैं । अन्येरेमें पड़ी हुई रस्सीको सर्प सानकर 
लोग उससे डरकर भागते हैं। इसीअ्रकार यह आत्मा; पवनसे छुब्ध हुये तरंगित समुद् की भाँति) 
अज्ञानके कारण अनेक विकल्प करता हुआ कुब्घ द्ोता है और इसप्रकार--यद्यपि परमार्थसे 
बह शुद्ज्ञानचन है तथापि--अज्ञानसे कर्ता होता है ।५५॥ 
अब यह कहते हैं कि ज्ञानसे आत्मा कर्तों नहीं होता :-- 
प्र्थ:--जैसे हंस दूध और पानीके विशेष (अन्वर)कों जानता है उसीप्रकार जो गीष 
शानफे फारण विवेकबाला ( भेदज्ञानवाला ) होनेसे परके और अपने विशेषकों जानता है वह 
(कैसे हंस मिश्रित हुये दूध और पादीको अलग करके दूधको प्रदण करता है. उसीप्रकार ) 
जचल चैतन्यघातुर्मे भारुद होता हुआ ( उसका आश्रय लेता हुआ ) मात्र जानता द्दी है; 
फिंचित्‌ मात्र भी कर्ता नहीं होता । 
आयार्थ:--जो सरय-परके भेदको जानता है वद ज्ञाता ही है; कर्ता नहीं ।४६। 
अब, यद्‌ कहते हैं कि जो छुछ ज्ञात होता है वह ज्ञानसे ही होता हैः:-- 
प्रधें।. (गर्म पानीमें ) अग्निकी उप्णताका और पानीकी शीतलताका भेद) झानसे 
है प्रगढ दोता दै। व्यंशनके स्थादसे नमकके खादकी सर्वथा मिन्नता ज्ञानसे द्वी प्रमट द्वोती 
है। नि रससे विकमित द्योती हुई नित्य चैतत्यथातुका और क्ोधादि भावका मेड) कर्दूलको 
भेदता हुआ, ज्ञानमे ही प्रगट होता है ।६० 
अब, अज्ञानी भी अपने दी भावज्ो करता दै ढिन्तु पुहलके भावडों कमी नहीं 
करनता--इस अर्थरत) आगेडी गायाका सूचक श्लोक कद्दते दैंः-- 


जैन शाखसाला ] “«.कर्ताकर्म अधिकार श्र 
( अजुष्डम्‌ ) 
अज्ानं. ज्ञानमप्येय. कुवब्नात्मानमंजसा । 
स्ात्कर्तात्मात्मभावस्प परभावस्य न क्वचित्‌ ॥६१॥ 
,  भनुष्डभ ) 
आत्मा ज्ञान स्व ज्ञान ज्ञानादन्यत्करोति किम । 
परमभावस्प कर्तात्मा मोहो5यं व्यप्नह्वारिणाय्‌ ॥३२॥ 
- बथा हिं-- 
वबह्ारेण दु आदा करेंदि घडपडरथाणि दब्वाणि । 
करणाएि थे कम्माणि य णोकम्माणीह विविह्णि ॥६८॥ 
व्यवहारेण त्वात्मा करोति घटपटरथान्‌ द्रव्याणि । 


करणानि च कर्माणि च नोकर्माणीह विविधानि ॥९८॥ 
: व्यवद्मारिणां हि यतो यथायमात्मात्मविकल्पव्यापाराश्यां घलदिपरद्व्यात्मक 





प्रथ:--इसप्रकार वास्तवर्म अपनेको अज्ञानरूप या ज्ञानरूप करता.हुआ आत्मा 
- अपने ही भावका कवो है; परभावका ( पहुलके भावोंका ) कतो तो कदपि नहीं है.।६१ 
इसी चातको दृढ़ करवे हुये कहते हैं कि/-- 
अर्थ:---अत्मा ज्ञानस्वरूप है; स्वयं ज्ञान ही है; बह ज्वानके अतिरिक्त अन्य कया करे ? 
आध्म परभावका की है ऐसा मानना (तथा कहना) सो व्यवहारी ;जीवोंका मोह 


भज्ञान ) है।६२। है 
४ कहते हैं कि व्यवहारी जन ऐसा कहते हैं:-- 


ग। षु कट मु 
अन्वयाथ---[ ज्यवहारेण तु पु व्यवेहारते भर्थाव्‌ व्यवहारी जन मानते हैं कि 
[ इह ] जगतमें [ भ्ात्मा ] आत्मा [ घटपटरवान्‌ हरव्याणि ] घट, पठ, रथ इत्यादि 
बस्तुओंकी [ च ]-और [ करणावि ] इन्द्रियोंकी, [ विविधानि ] अनेक प्रकारके 
[छर्माणि] क्रोधादि द्रव्यकर्मोंको [च नोकर्साणि] और शरीरादिक नोकमोंको [करोति] 

करता है। ;; 

है डीकाः--जिससे- अपने ( इच्छारूप ) विकल्प और (.हस्तादिकी क्रियारूप ) 
. व्यापारके द्वारा यह आत्मा: घट आदि परद्वव्यस्थरूप बाह्मकमेफो. करता हुआ ( व्यवहारी- 
जनोंको ) अतिभासित द्ोता है इसलिये उसीभकार (जाल्मा) क्रोधादि परद्रहयस्वरूप समस्त 


घठ-पट-रथादिक वस्तुएं, कर्मादे अह सब इन्द्रियें 
नोकर्म विधविध जगतमें, आत्मा करे व्यवहारसे |९८॥ 


१७६ +- समयसार -- [ भगवान भीमुल्दकुस्द-कद्दात 
बहि/कर्म इर्घन, प्रतिभाति ततस्तथा ओधादिपरद्रव्यात्मक थे समस्तमंताकर्माप 
फरोत्यविशेषादित्यस्ति व्यामोहद! । 
स न सनू-- 
जदि प्तो परदव्वाणि य करिज्न णियमेण तमझो होज। 
जम्हा ण तम्मओ तेण सो ण तेसि हवदि कचा ॥६६॥ 
यदि स परद्वव्याणि च॒ कुर्यान्नियमेन तन्‍्मयो भवेत्‌ । 
यस्मान्न तन्‍्मयस्तेन स ने तेपां भवति कर्ता ॥९९॥ 
यदि खल्वयमात्मा परद्रव्यात्मकं कर्म कुर्यात्‌ तदा परिणामपरिणामिभावा- 





अन्तरंग कर्मको भी--( उपरोक्त ) दोनों कर्म परद्रव्यस्थरूप हैं इसलिये उनमें अन्तर न होनेसे 
--करता है; ऐसा व्यवह्यारी जनोंका व्यामोह ( आ्रान्ति, अज्ञान ) है। 
भावा्थ:--घट-पट, कर्म-नोकम इत्यादि परद्रव्योंको आत्मा कस्ता दै ऐसा भाननां 
सो व्यवह्यारी जनोंका व्यवहार या अज्ञान है | 
अब यह कहते हैं कि व्यवह्वारी जनोंकी यह मान्यता यथार्थ नहीं हैः-- 


गाथा ५९ 

स्वयार्थ:--[ यदि च ] यदि [ सः ] बात्मा [ परदरव्याणि ] १९: 
द्रव्योंको [ कुर्याव ] करे तो वह [ नियमेन ] नियमसे [ तन्मयः ] तस्मम प्र्थाव्‌ 
परद्रध्यमय [ भवेत्‌ ] हो जाये; [ यस्मात्‌ न तन्‍्मयः | किन्तु तन्‍्मय नहीं है 
[ त्ेन ] इसलिये [सः] वह [ तेषां ] उतका [ कर्ता ] कर्ता [ ने भवति ] 
नहीं है । 

हीका:--यदि निश्चयसे यह आत्मा परदृव्यसरूप क्मको करे वो, अन्य किसी 
प्रकाससे परिणाम-परिणामी भाव न बन सकनेसे, बह ( आत्मा ) नियमसे तन्मय (पर: यमय) 
हो जाये, पर्ठु वह तन्‍्मय नहीं है, क्योंकि कोई द्रव्य अन्यद्रव्यमय दो जाये तो उस द्रव्यके 
नाशकी आपत्ति ( दोष ) आ जायेगा। इसलिये आत्मा व्याप्य-व्यापकभावसे परद्वव्यस्वरूप 
कमेका कतो नहीं दै। 


परद्रव्यको जीव जो करे, तो जरूर वो तन्मय बने | 
पर वो नहीं तन्‍्मय हुआ, इससे न कर्चा जीव है ॥६६॥| 


जैन शास्रमाता ल्‍- फर्ताकर्म अधिकार -+ १७७ 
न्पथासुपपतेनियमेन तम्मयः स्थात्‌; न च॒ द्रव्यांतरमयस्ते द्रव्योच्दरेदापसेस्त- 
न्मयोस्ति । तत्ो व्याप्यव्यापकमाबेन न तस्य कर्तारित । 

निमिचने मिचकभावेनापि न कर्तास्ति-- 
जीदो ण करेंदि घर शेव पड शेव सेसगे दब्बे । 
जोग्ुवशोगा उप्पादगा य तेसिं हवदि कचा ॥१००॥ 
जीबो न करोति घट मैंव पट नैव शेषकानि द्ृब्याणि । 
योगोपयोगाबुत्पादकी च॑ तयोर्भवति कर्ता ॥१००॥ 
यत्किल घटादि क्रोधादि वा परद्रव्यात्मक कर्म तदयमात्मा तन्मयत्वालुपगादू 
व्याप्यन्यापकमाविन तावन्न करोति। नित्यकेत्वानुपंगान्रिमित्तनेमिचकभावेनापि ने 





भावार्थ:---यदि एक द्रव्यका कर्ता दूसरा द्रव्य हो तो दोनों दृब्य एक हो जायें; 
क्योंकि कवी-कर्मभाव अथवा परिणाम-परिणामीभाव एक द्रव्यमे ही हो सकता है । इसीअकार 
यदि एक द्रष्य दूसरे द्रव्यकूप हो जाये, तो उस द्रव्यका ही नाश दो जाये यह बड़ा दोप भा - 
जायेगा ! इसलिये एक द्रव्यक्ो दूसरे द्रव्यक। करती कहना उचित नहीं है। 
अब यह फहते हैं कि आत्मा ( व्याष्यव्यापकभावसे ही नहीं किन्तु ) निमित्तनेमित्तिक- 
भावसे भी कर्ती नहीं है;-- 
गाथा १०० 
अस्वयार्थ:--[ जीवः ] जीव [ घट ] घटको [ नः करोति ] नहीं करता, 
[ पर न एवं ] पटको नहीं करता, [ क्षेषकानि ] शेष कोई [्रव्याणि] द्रव्योंकी [ थे 
एवं ] नहीं करता; [ च ] परन्तु [ योगोपयोगी | जीवके योग और उपयोग 
[ उत्पादकौ ] घठादिकों उत्पन्न करनेवाले निमित्त हैं | तयोः ] उनका [ कर्ता || 
कर्ता [ भवति ] जीव द्वोता है। 
टीकाः--वास्तवर्म जो घटादिक तथा क्रोधादिक परद्रव्यस्थरूप कर्म हैं उन्हें आत्मा 


व्याप्यव्यापकभावसे नहीं करता क्योंकि थदि ऐसा करे तो तन्‍्मयवाका असंग आ जाये; तथा 
बह निमित्तनैमित्तिकसावसे भी ( उनको ) नहीं करता क्योंकि यदि ऐसा करे तो निश्यकर्दृत्वका 
00228 0:3 06 कक अल पदत कक 90802 के 


जीव नहिं करे घट पट नहीं, नहिं शेष द्रव्यों जीव करे | 
उपयोगयोग निमिचिकर्चा, जीव तत्कर्ता बचे ॥|१००॥ 
र३ 


र्छ्च +- समयसार «« [ भगवान भीकुस्दकुद-कहान 


तत्कुर्यात्‌ । अनित्यौं योगोपयोगावेव तत्र निमिचलेन कर्तारो । योगोपयोगपोस्टता- 
त्मविकल्पव्यापारयोः कदाचिदज्नेन करणादात्मापि कर्तास्तु तथापि ने परद्वव्या- 
त्मककर्मकर्ता स्पात्‌ | 
ज्ञानी ज्ञानस्पैद कर्ता स्पातू-- शोंति 
जे पुरमलदव्वाणं परिणाप्रा होति याणआवरणा । 
णएकरेदि ताणि आदा जो जाणदि सो ह्वदि णाणी ॥१०१॥ 
ये पुद्वलद्र॒व्याणां परिणामा भर्वति ज्ञानावरणानि । 
न करोति तान्यात्मा यो जानाति स भवति ज्ञानी ॥१०१॥ 





(सर्व अवस्थाओंमें कत्व होनेका) प्रसंग आजायेगा। अनित्य (जो सर्व अवस्थाओंम 
व्याप्त नहीं होते ऐसे ) योग और उपयोग ही नि्ित्तरूपसे उसके (-परद्रव्यस्थवरूप कर्मके ) करो 
हैं। ( रागादिविकासयुक्त चैतन्यपरिणामरूप ) अपने बिकल्पको और ( आत्मप्रदेशोंके चलन- 
रूप ) अपने व्यापास्को कदमाचित्‌ अज्ञानसे करनेके कारण योग और उपयोगका वो आत्मा 
भी कर्ती ( कदाचित्‌ ) भले हो तथापि परद्रव्यस्वरूप कर्मका कर्ता तो (निमित्तरूपसे भी 
कदापि ) नहीं है । ५ 
भावार्थ:--योग अर्थात्‌ आत्मप्रदेशोंका परिस्प्दन ( चलन ) और उपयोग जर्थौव्‌ 
ज्ञानका कपायोंके साथ उपयुक्त होना-जुड़ना। यह योग और उपयोग घटादिक और 
क्रोधादिकके निमित्त हैं इसलिये उन्हें घटादिक तथा क्रोधादिकका निमित्तकर्ता कहा जावे परन्तु 
आत्माको तो उनका कतो नहीं कहा जा सकता। आत्माको संसारअवस्थामें अज्ञानसे मात्र 
योग-उपयोगका कर्ता कहा जा सकता है। 
तात्पर्य यह है कि--रव्यदष्टिसे कोई द्रव्य किसी अन्य द्रव्यका कर्ता नहीं ऐै॥ परन्तु 
पर्यायटट्रिसे किसी द्वब्यकी पर्याय किसी समय किसी अन्य द्रव्यकी पर्योयकी निमित्त होती दे 
इसलिये इस अपेक्षासे एक द्रव्यक्रे परिणाम अन्य द्रव्यके परिणामोंके निमित्तकर्ता कहलाते 


हैं। परमार्यसे द्रव्य अपने दी परिणामोंका कर्ता है, अन्यके परिण्यमका अन्यद्रव्य कर्तों नहीं 
होता । 


अब यह कहते हैं कि ज्ञानी ज्ञानका ही कर्ता हैः-- 
गाया १०१ 
अन्वयाथथ:--[ ये ] जो [ ज्ञावावरणाति ] ज्ञानावरणादिक [ पुदुगल- 


ज्ञानावरणभादिक सभी, पुद्ठल दरव परिणाम हैं । 
करता नहीं आस्मा उन्हें, जो बानता वो ज्ञानि है ॥१०१॥ 


जैस शाखमाला | +- कर्ताकर अधिकार +- श्७् 


ये खलु पुहतद्॒व्याणां परिणामा गोरसब्याप्तद विदुस्धमधुराम्हपरिणामबत्पु- 
हूलद्ृव्यय्याप्तत्वेद भर्॑ती ज्ञानावरणाति भवंति तानि तटस्थगोरसाध्यक्ष इब मे नाम 
करोति ज्ञानी, किन्तु यथा स गोरसाध्यक्षस्तदर्शनमात्मम्यापत्वेन प्रभवद्नयाप्य 
पश्यत्वेध तथा पुद्ठलद्वव्यपरिणामनिमिर्त्त ज्ञानमात्व्याप्यत्वेन प्रभवद्याष्य जानात्येव 
शानी ज्ञानस्पैब कर्ता स्यात्‌ । एवमेव च ज्ञानावरणपदपरिबर्तनेन कमसन्नस्थ विभागे- 
नोपम्यासाइशनावरणवेदनीयमोहनीयायुर्नामगोत्रांतरायसत्े: सप्तभिः सह भोहराग- 
द्ेपओ्रोध्मानमायालोमनोकर्ममनोबचनकायश्रोत्र चुप णरसनस्परशनम्त्राण. पोढश 
व्याख्येयानि | अनया दिशान्यान्यपृद्यानि | 
अज्ञानी चापि परभावस्प न कर्ता स्पातू-- 
ज॑ भाव॑ सुहमसुहं करेदि आदा स तस्स खलु कत्ता। 
त॑ तस्स होदि कम्म॑ सो तस्स हु वेदगों भा ॥१०२॥ 


द्रव्याणां ] पुदंगलड्ब्योंके [ परिणामाः ] परिणाम [ भवंत्ति ] हैं | तानि | उन्हें 
[ यः श्रात्मा ] जो आत्मा [ न करोति ] नहीं करता परंतु | जानाति ] जावता है 
[ सः ] वह [ ज्ञानी ] ज्ञानी [ भवतति ] है। 


दीकाः--जैसे दूध-दही जो कि गोरसके हारा व्याप्त होकर उत्तन्न होनेवाले गोरसके 

भीठे-खट्टे परिशाम हैं, उन्हें गोरसका तटस्थ इृष्टा पुरुष करता नहीं है; इसीअकार ज्ञानावरणादिक 
जो कि वास्तवमें पुहनलद्र्यके द्वारा व्याप्त होकर उत्पन्न होनेवाले पुद्ललद्रव्यके परिणाम हैं, उन्हें 
ज्ञानी करता नहीं दै; किन्तु जैसे वह गोरसका इष्टा, स्वतः ( देखनेवालेसे ) व्याप्त होकर उत्पन्न 
होनेवाले गोरस-परिणामके दर्शनमें व्याप्त होकर; सात्र देखता ही है, इसीमकार ज्ञानी; स्वतः 
( जाननेवालेसे ) व्याप्त होकर उत्पन्न होनेवाला, पुहरलद्रव्य-परिणाम जिसका निमित्त है ऐसे 
ज्ञानमें ब्याप्त होकर; मात्र जानता ही है। इसप्रकार ज्ञानी ज्ञानका ही की है। 

और इसीप्रकार 'ज्ञानावरणं पद पलटकर कर्म-सूत्र॒का ( कर्मकी गाथाका ) विभाग 
करके कथन करनेसे दर्शनावरण, वेंदनीय, भोहनीय, आयु, नाम, गोत्र और अन्तरायके 
सतत सूत्र, वथा उनके साथ मोह, राग) हेप, क्रोध, मान, माया, लोभ, नोकर्म, मल, बचन, 
काय, शत, चक्क, माण, रसन और स्पशोनके सोलह सूच्न व्याख्यानरूप करना; और इसीअकार 
इस उपदेशसे,अन्य भी विचार लेना । 








जो भाव जीव करे शुभाशुभ उस हि का कर्ता बने | 
उसका चने वो कर्म, आत्मा उस हि का वेदक बने १० श। 


श्घ० +- समयसार -- [ भगवान भ्रीकुल्वकुद-कदान 


य॑ भाग शुममशुभ करोत्यात्मा स तस्य खलु कर्ता । 
तत्तस्य भवति कर्म स तस्थ तु वेदक आत्मा ॥ १०२॥ 
इृद खल्वनादेरज्ञानाव्परात्मनोरेकल्वाध्यासीन पुद्वलकर्म विषाकद शार्म्या मंदतीय- 

स्रादाभ्यामचलितविज्ञानघनकस्वादस्पाप्यात्मनः स्वाद मिंदान! शुमामझम था 
यो य॑ भावमज्ञानहपमात्मा करोति स आत्मा तदा तन्मयत्येन तरव भावस्थ 
व्यापकत्वाइ्रबति कर्ता, स भावोपि च॑ तदा तन्मयत्वेन तस्यात्मनों व्याप्यला- 
क्रम्नति कर्म; स एवं चात्मा दा तन्मयस्वेन तस्य भावस्प भावकलाडवत्यनु 
भविता, स भत्रोपि च तदा तम्मयत्वेन तस्थात्मनो भाव्यत्वाडबत्पजुमाव्य!। 
एबमज्ञानी चापि परभावस्थ न कर्ता स्पात्‌ । 





अब यह कहते हैं कि अज्ञाती भी परद्रव्यके भावका कर्ता नहीं है :-- 


गाथा १०२ हि 

अख्यार्थ:--[ श्रात्मा ] प्रात्मा [ में ] जिस [ शुभस्‌ श्रशुभम्‌ ] शुभ या 
प्रशुभ [ भाव॑ ] ( श्रपने ) भावकों [ करोति ] करता है [ तस्य ] उप्त भावका 
[ सरः ] वह [ खलु ] वास्तवमें [ कर्ता ] कर्ता होता है, [ तत ] वह ( भाव ) 
[ तस्य ] उसका [ कर्म ] कर्म [ भवत्ति ] होता है [ सः श्रात्मा तु] भर वह 
आत्मा [ तस्य ] उसका ( उस भावरूप कर्मका ) [ बेदकः ] मोक्ता होता है । 

होफा:--अपना अचलित विज्ञानघनरूप एक स्वाद होनेपर भी इस लोकमें जो यह 
आध्सा अनादिकालीन अज्ञानके कारण परके और अपने एकत्वके अध्यास ( तिश्थय )से मंद 
और दीत्र स्पादयुक्त पुद्रलकर्मके विपाककी दो दशाओके द्वारा अपने ( विज्ञानघनरूप ) ह्यादको 
भेदता हुआ अज्ञानरूप शुभ या अग्युभ भावको करता है, वह आत्मा उस समय तन्मयतासे 
उस भावका व्यापक होनेसे उसका कर्ता होता है और वह भाव भी उस समय तन्मयतासे उस 
आत्माका व्याप्य होनेसे उसका कर्म होता है; और वही आत्मा उस समय तनन्‍्मयतासे उस 
भाषका भावक होनेसे उसका अनुभव करनेवाला ( भोक्ता ) होता है और बद्द भाव भी उस 
समय तन्मयतासे उस आत्माका भाव्य होनेसे उसका अनुभाव्य ( भोग्य ) होता है। इसप्रकार 
अज्वात्ी भी परभावषका कर्ता नहीं है। 

भावाच:--पघुढ़लकर्मका उदय दोनेपर, ज्ञानी उसे जानता द्वी है अर्थात्‌ बह ज्ञानका 
दी कर्ता छोता है. और अज्ञानी आज्ञानकें कारण कर्मोदयक्रे निभित्तले होनेवाले अपने 
अन्नानहूप शुभाझुभ भावोंका कर्ता द्योता है | इसप्रकार ज्ञानी अपने ज्लानकरूप भावका और 


अद्गानी न्प अज्ञामरूप भावका कर्ता है; परभावता क्तों दो ज्ञानी अथवा जज्ञानी कोई 
भी नहीं है। 


जैन शास्त्रमाला ++ फर्तोकर्म अधिकार +- न] 
हे 0 
में च परभावः कैनापि कहे पर्येत-- 


पक ् ६ द्व्वे 
जो जम्हि गुऐे दब्बे सो अण्णम्दि दु ण॒ संकमदि दब्वे । 
सो श्राएशमसंकंतो कह त॑ परिणामए दुब्ब॑ ॥१०१)॥ 
यो यस्मिन गुणे दब्ये सो उन्यस्मिस्तु न संक्रामति द्रव्वे । 
मोडस्पद्संक्रांत। कथथ॑ तत्परिणामयति द्वब्यम्र ॥|१०२॥ 
हृह फ्रिल यो यावान्‌ कम्रिहस्तुविशेषों यस्म्िन्‌ यात्रति करिंथ्रिच्चिदात्मन्ध- 
चिदात्मनि वा द्रव्ये गुण च स्वससत ण्वानादित एवं बचत; स खल्वचलितस्य 
बस्तुस्थितिमीम्नो भेचुमशक्यत्वाचस्मिस्नेद बर्तेत न पुनः द्रव्यांदरं गुणांतरं वा 
संक्रामेत । द्रच्यांतरं मुणांवरं वाउसंक्रामंश् कथ॑ ल्वन्यं वस्तुविशेष॑ परिणामयेत्‌ १ 
अतः परभावः केनापि न कतु पार्येत । 





अब यह कहते हैं कि परभावको फोई ( द्रव्य ) नहीं कर सकता:--- 


गाया १०३ 
अ्रस्वयार्थ:--[ यः ] जो वस्तु ( भ्र्थात्‌ द्रव्य ) [ यस्मिन्‌ द्रव्ये ] जिस द्रवव्यमें 
श्रीर [ गुणे ] ग्रुणमें वर्तती है [ सः ] वह [ अन्यस्मिन्‌ तु ] अन्य [ द्रव्ये ] द्रब्यमें 
तथा भुणमें [ व संक्रासति ] संक्रमण॒को प्राप्त नहीं होती ( बदलकर अन्यमें नहीं मिल 
जाती ); [ भन्यत्‌ श्रसंक्रान्तः ] अन्यरूपसे संक्रमणको श्राप्त न होती हुई [ सः ] 
बह ( वस्तु ), [ त़त द्रव्यम्‌ ) अन्य बस्तुको [ कथ ] कैसे [ परिणाभयति ] 
परिशमन करा सकतो है। 
दीक।:--जगतमें जो कोई जितनी वस्तु जिस किसी दितने चेतन्यस्वरूप या अचे- 
सल्यरवरूप द्रव्यमें और गुण निज रससे दी अनादिसे ही वर्तती है वह, वास्तबमें अचलित 
बस्तुस्थितिकी मयौदाको तोड़ता भशक्य होनेसे, उसीमें ( अपने उतने द्रव्य-गुणमें ही ) वर्बती 
है परन्तु द्रव्यान्तर या गुणान्तररूप संक्रमणको आप्त नहीं होती; तब द्रव्यान्तर या गुणांतररूप 
संक्रमणको प्राप्त न होती हुई वह, अन्य वस्तुको केसे परिणमित करा सकती है १ ( कसी नहीं 
करा सकती । ) इसलिये परभाव किसीके हारा नहीं किया जा सकता । 
भावार्थ>-जों हरव्यस्थभाव है. उसे कोई भी नहों बदल सकता, यह बसुुकी 
भयोदा है। 


सबोदाहै।  _ ैै 7॒_ 
जो दृब्य जो गुण-इव्यमें, परदव्यरूप न संक्रमे । 
अनसंक्रमा किसभाति वह परद्रव्य प्रणमावे अरे ॥१०३॥ 


श्र >+ समयसार -- [ भगवान श्रीकष्दइद-पद्रात 
लत स्थित३ खल्वात्मा पृह्लकर्मणामकृता-- 

दव्गगुणस्स य आदा ण कुणदि पुग्गलमयम्हि कम्मम्हि। 

त॑ उभयमकुब्वंतो तम्हि कहं तस्स सो कत्ता ॥१०श॥ 


द्रव्यगुणस्य चात्मा न करोति पुद्ठलमये कर्मणि । 
तदुभयमकुर्व॑स्तस्मिन्कथं. तस्प स॑ कर्ता ॥१०४॥ 


यथा खलु मृष्मये कलशकर्मणि सृदुद्ृब्यमदूगुणयोः स्वरसत एवं वर्तमाने 
दृव्यगुणांतरसंक्रमस्प वस्तुस्थित्यैय निपिद्धतवादात्मानमात्मगु्णं वा नाधते ्त 
कलशकारः, द्रव्यांतरसंक्रममंतरेणान्यस्य वस्तुनः परिणमयितुमशक्यत्वात्‌ तदुभर्य 
त॒॒ तम्मिन्ननादधानो न तत्व॒तस्तस्य कर्ता प्रतिभाति | तथा पुद्दलमयज्ञाना- 
चरणादौ फर्मणि पुद्ठलद्रव्यपुद्दलगुणयो! स्व॒रसत एबं वर्तमाने द्रज्यगुणांतरसंक्रमस्य 
विधातुमशक्यलादाद्रव्यमात्मगुर्ण बात्मा न खल्वाधतते; द्वव्यांतरसंक्रममंतरेणा- 





उपरोक्त कारणसे आत्मा बास्तवमें पुदलकर्मका अकतो सिद्ध हुआ, यह फहते हैं:-- 
गाथा १०४ 


भ्रत्याथथ:-- [ प्रात्मा ] प्रात्मा [ पुदुगलमये कर्मणि ] पुदुगलमय कर्ममें 
[ द्रब्यगुणस्प च ] द्रव्यकों तथा गुणको [ न फरोति ] नहीं करता; [ तस्मिन |] उसमे 
[ तद उभयम्‌ ] उन दोनोको [ प्रकुन ] न करता हुप्रा [ सः ] वह [ तस्य फर्ता ] 
उसका कर्ता [ कथं ] कंसे हो सकता है ? 


टोकाः--जैसे--मिट्टी मय घटरूपी कर्म जो कि मिद्टीरूपी द्रव्यमें और मिट्टी के गुर 
निजरससे ही बतता है. उसमें कुम्हार अपनेको या अपने गुणको डालता या मिलावा नहीं 
है क्योंकि ( किसी वस्तुका ) द्वव्यान्तर या गुखान्तररूपमें संक्रमण होनेका वस्तुरिथितिसे ही 
निपेध है, द्रव्यान्तररूपमें ( अन्यद्रव्यहूपमें ) संक्रमण प्राप्त किये बिना अन्य बस्तुकी परिण- 
मित फरना अशकक्‍्य होनेसे, अपने द्रव्य और गुण-दोनोंको उस घटरूपी कर्ममें न ढालता 
हुआ चह #ुम्दवार पस्मार्थले उसका कतो श्रतिभासित नहीं होता । इसीघकार--पुद्डलमय ज्ञाना- 
बरणादि कर्म जो कि पुद्ठलद्वव्यमें और पुद्लके गुणोंमें निज रससे ही वर्तता है उसमें आत्मा 
अपने द्रव्यको या अपने गुणको बास्तवगें डालता या मिल्लाता नहीं है क्योंकि ( किसी वस्ठुका ) 
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आत्मा करे नहं द्रव्य-गुण पुद्ठठमयी कर्मों विपे । 
इन उभयको उनमें न करता, क्यों द्वि तत्कर्चा बने-॥१०४।| 


मैन शास्यमाला ] “- कर्ताकर्म अधिकार -- श्घद 


स्यस्थ बस्तुन। परिणमयितुमशक्यलासदुभय॑ तु॒तस्मिन्ननादधाना कंधे चु 
हस्वतस्तस्प यर्ता प्रतिभायात्‌ $ ततः स्थितः खल्वात्मा पृद्ठदकर्मणामकर्ता । 
अतीन्यस्तृपचार।--- 
जीवम्हि हेदभूदे वंधस्स हु पस्सिदृश परिणाम । 
जीवेण कद कम्म॑ भण्णदि उबयारमत्तेण ॥१०५॥ 
जीचे हेतुभूते पंधस्थ तु ध्ट्टा परिणामम्‌ । 
जीवेन कृत कर्म भण्यते उपचारमात्रेण ॥१०४॥ 


० .. आप 2 कप 
हू खलु पैहलिककरमणः स्वभावाद नि्मिचभ्तेप्यात्मन्यनादेरजानातल्रिमिच- 
भूतेनाज्ञानभावेन परिणमनाञ्निमिच्तोभृते सति संपर्मानल्वात्‌ पीहलिकं कर्मात्मना 





द्रब्यान्तर या गुणास्तररूपमें संक्रमण होना अद्क्‍्य है; द्वव्यान्तररूपमें संक्रमण प्राप्त किये 
मा अन्य बर्ुकोी परिणमित करना अशक्य होनेसे, अपने द्रव्य और गुण-दोनोंकों ज्ञाना- 
बरणादि कमेंगिं न ढालता हुआ बह आत्मा परमार्थसे उसका कर्ता केसे दो सकता है ( कभी 
नहीं हो सकता ।) इसलिये बास्तवर्मे आत्मा पुहलकर्मोका अकर्ता सिद्ध हुआ। 


इसलिये इसके अतिरिक्त अन्य--अथीव्‌ आत्माकों पुद्रलकर्मका कततों कहना सो-- 
उपचार है; अब यह फहेते हैं:-- 


गाथा १०४ 


अ्रन्वयार्थ:--[ जीवे ] जीव [ हेतुशूते ] निमित्तभत होने पर [ बंधस्थ तु है 
कर्मबंधका [ परिणासस्‌ ] परिणाम होता हुमा [ दृष्ट्बा ] देखकर, '[ जीवेन ] 
जीवने [ फर्म कृत ] कर्म किया' इसप्रकार [ उपचारमात्रेण] उपचारमात्रस्ते [भप्पते] 
कहा जाता है । 


टीकाः--इस लोकम वास्तव आत्सा स्वभावसे पौद्नलिक कर्मका निमित्तमूत्त न 
होनेपर भी; अनादि अज्ञानके कारुए पौद्नलिक कर्मको निमित्तरूप होते हुवे अक्षानभावमें 
परिणमता होनेसे निमित्तभूत होनेपर, पौद्लिक कर्म उत्पन्न होता है, इसलिये 'पौद्लिक कर्म 


जीव हेतुभूव हुआ अरे ! परिणाम देख छु वंधका | 
उपचारमात्र कदाय यों यह कर्म आत्माने किया ॥ १०४ ॥ 





श्ष् ज_+ समयसार -- [ भगवान ओकुस्दकुद-ह्दान 


कृतमिति निर्विकल्पविज्ञानथनभ्रद्टानां विकरल्पपरायणानां परेपामस्ति विकत्पः। से 
तूपचार एवं न तु परमार्थः । 
कथमिति चेतू-- 


जोधेहिं कदे जुद्धे राएण कदंति जंपदे लोगो । 
वबहारेण तह कद णाणावरणादि जीवेण ॥ १०६ ॥ 


योधेः कृते युद्धे राजा ऋतमिति जल्पते लोकः । 
व्यवहारेण तथा कृत ज्ञानावरणादि जीवेन || १०६ ॥ 


यथा धुद्धपरिणामेन स्वयं परिणममानेः योथे* ऋते युद्धे युद्धपरिणामेन 
झ्वयमपरिणममानस्य राज्ो राज्ञा किल कृत युद्धमित्युपचारों, न परमाथ! | 


तथा ज्ञामावरणादिकर्मपरिणामेन स्वयं परिणममानेन पुदठलद्वव्येण कृते ज्ञाना 
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आत्माने किया! ऐसा निर्विकल्प विज्ञानयनस्थभावसे अष्ट, विकल्पपरायण सज्लानियोंका विकर 
है, बह विकल्प उपचार ही है, परमार नही? 
भावार्थ:--कदाचित्‌ होनेवाले निमित्तनैमित्तिकमावमें कर्ताक्मंभाव कहना सो 
उपचार है| 
अब, यद्द उपचार कैसे है सो दृष्टांव द्वारा कहते हैं:-- 
गाथा १०६ 
अन्वयायः--[ योधैः ] योडाओके द्वारा [ युद्धे छते ] युद्ध किये जानेपर, 
भू राज्ञा कृतम्‌ ] राजाने युद्ध किया! [ इति ] इसप्रकार [ लोकः ] लोक [ जल्पते | 
( ब्यवहारसे ) कहते हैं [ तथा ] उसीप्रकार "[ ज्ञानावरणादि ] ज्ञानावरणादि कर्म 
[ जोवेन कृत ] जीवने किया' [ व्यधहारेण ] ऐसा व्यवह्यारसे कहा जाता है । 
टोकाः--मैसे युद्धपरिणाममें रवय॑ परिणमते हुवे योद्धाओंके द्वारा युद्ध किये जानेपए 
युद्षपरिणाममें स्थय॑ परिणमित नहीं होनेवाले राजा ऐसा उपचार किया जाता दै कि 
राज़ाने युद्ध किया), यह परमसार्थसे नहीं दै; इसीग्रकार ज्ञानावरणादिकर्मपरिणामरूप स्वर्य 
परिणमते हुये पुदरलद्व्यके द्वारा क्षानावरणादि कर्मे किये जानेपर/ ज्ानावस्णादिफर्मपरि- 


योद्धा फरें बह युद्ध, वहाँ वद भूषक्ृत जनगण कहें। 
त्यों जीवने ज्ञानावरण आदिक किये व्यवद्वारसे ॥ १०५ || 


जैन शासखत्रमाला ] -- फर्ताकर्म अधिकार -- १८५ 
बरणादिकर्मणि ज्ञानावरणादिकर्म परिणामेन स्ववमप्रिणममानस्यात्मन: किलात्मना 
४....8. कि 
कृत श्ञानावरणादिकर्मेत्यपचारों, न परमाथः | 
अत एतर्स्थितम्‌ू-- 


उपादेदि करेंदि य बंधदि परिणामएदि गिण्हदि य। 
आदा फुगलदुबं॑ ववहारणयस्स वत्तव्वं ॥१०७॥ 
उत्पादयति करोति च वध्नाति परिणामय॒ति गृहाति च॑ 
आत्मा पुद्ठलद्गब्यं व्यवहारनयस्प कक्तव्यम्‌ ॥१०७॥]] 


अय॑ खल्वात्मा न गृह्ाति न प्रिणमयति नोत्पादयति ने करोति ने 
पु ५ ४५ 0 हक) ७ 
बध्माति व्याप्यव्यापकभाबाभावात्‌ श्राप्य॑ विकाय निर्व॑त्य व पुशनलद्गव्यात्मक के । 








णुसरूप स्वयं परिणमित नहीं होनेबाले आत्मा जो यह्‌ उपचार किया जाता है. कि 'आत्माने 
ज(नावरणादि कर्म किये हैं.' वह परसार्थ नहीं है। 

भावार्थ:--योद्धाओंके द्वारा युद्ध किये जानेपर भी उपचारसे यह कहा जाता है कि 
“राजाने युद्ध किया? इसीम्रकार ज्ञानावरणादि कर्म पुहूलद्रब्यफे हारा किये जानेपर भी उपचारसे- 
यह कहा जाता है, कि जीचने कर्म किये! । 


अब कहते हैं कि उपरोक्त हेतुसे यह सिद्ध: हुआ किः-- 
गाथा १०७ 

भ्रस्वयार्थ:--[ भ्रात्मा ] आत्मा [ पुदगलद्वव्यम्‌] पुद्गलद्वव्यकों [उत्पादयति] 
उत्पन्न करता है, | फरोति च ] करता है, [ बध्नाति ] बाँवता है, [ परिणासप्रति | 
परिणमत कराता है [ च ] भर [ गृह्लाति ] ग्रहण करता है-यह [व्यवहारनपस्पा[ 
व्यवहारनयका [ वक्तव्यस्‌ | कथन है। 

टीक्ाः--चह आत्मा वास्तवर्मे, व्याप्यव्यापकभाबके अभावक्े कारण, आप्य, विकाये 
और निर्व्॑य-ऐसे पुदुलद्गवव्यात्मक (-उुद्लद्॒व्यस्वरूप ) कर्मको अऋहण नहीं करता, परिणमित 
नहीं करता, उत्पन्न नहीं करता, और नल उसे करता है न बाँधता है; तथा व्याप्यव्यापक- 
भावका अभाव दोनेपर भी, “श्राप्य, विकाये और नि्वेत्ये-पुद्लद्रव्यात्मक कर्मको आत्मा 
अहण करता दै। परिणमित करता है, उस्तन्न करता है, करता है और बॉधता है? हत्यादिखुप- 





उपजाबता, प्रणम्नद्ा, ग्रहता, अवरु बांधे, करे | 


पुद्लदखकों आतमा--व्यवहारनयवक्तव्य है ॥॥१०७॥ 
र्8 


श्र -- समयसार -- [ भगवान श्रीकुन्दकुल्द-कहान 


यचु व्याप्यव्यापकाशबाभविषि ्रा्प्प विकार्य निर्व॑स्य च पुद्नरद्वव्यात्मक कर्म गृहाति 
परिणमयत्युत्यादयति करोति बध्नाति चात्मेति विकल्प+ से किलोपचारः | 
कृथपमिति चेतू-- 
जह राया ववहारा दोसग्रणुपादगोत्ति आालविदो । 
तह जीवो वबहारा 'दब्वगुएप्पादगों भणिदों ॥१०८) 
यथा राजा व्यवहाराद दोपगुणोत्यादक इत्यालपितः । 
तथा जीवो व्यवद्वारादू द्रव्यगरुणोत्पादको भणितः ||१०४॥ 
यथा लोकस्य व्याप्यव्यापफमावेन स्वभावत एयोत्पयमानेष शुणदोपेप 
व्याप्यव्यापकभावाभविषपि तदुत्पादकोी राजेल्युपचार; तथा पुद्वल्ब्यश्य 
विकल्प वास्‍्तवमें उपचार है। 





भावार्थ:-ध्याप्यव्यापकभावके बिना कदृत्वकर्मत्थ कहना सो उपचार है, इसलिये 
आत्मा पुठुलद्रव्यको ग्रहण करता है; परिएमित करता दै। उत्पन्न करवा है इत्यादि कहता सो 
उपचार है। 


अब यहाँ प्रश्न करता दै कि यह उपचार कैसे है १ उसका उत्तर इृष्टास्तपू्वक 
कट्टवे हैं:-- 
गाथा १०८ 
प्रम्यवार्थ:--[ यथा ] जैसे [ राजा ] राजाकों [ दोपगुणोत्पादकः इति ] 
प्रजाके दीप भौर गुणोको उत्पन्न करनेवाला [ व्यवहाराद ] व्यवहारसे [ भालपितः ) 
यहा है, [ तथा ] उसीध्रकार [ ज्ञोवः ] जीवको [ द्श्यगुपोत्पादकः ] पुदुगतद्रव्पके 
द्रब्य-गुणोंकों उत्पन्न करनेवाला [ व्यवहारात्‌ ] व्यवह्यारसे [ भणितः ॥ मद 
यया है । 
टोकाः--सैसे प्रज्ञाके गुणदोपो्मे और प्रजामें व्याप्यव्यापकभाव द्वोनेसे संप-भापसे 
ही ( प्रजाऊे अपने भावसे द्वी ) उन गुएदोपोंकी उत्पत्ति दोनेपर भी--यद्यपि उत सुणरोएंमे 
ओर राज़ागें व्याप्यव्यापफ्मावका अभाव है तथापि--यद्ध उपचाससे फट्ठा जाता है कि 
६उनका उल्पादक राजा दै॥ इसीप्रझार पुद्ठद्वव्यद्ले गुणदोपोमें और पड़लदब्यमें व्याप्यन्यापरी 


गुणदोपउत्पादक फद्मा ज्यों भूपरो स्यवद्दारसे | 
त्पों द्रम्पमुणउत्पस्रऊर्चा, जीव कद्ा प्यवद्दारसे ॥ १०८।॥। 


लैन शाख्माला ] -- कर्ताकर्म अधिकार -- श्घ् 


व्याप्यव्यापकभावेन स्वभावत एबोस्पद्यमानेपु गुणदोपेपु व्याप्यन्यापकमाबामाबे5पि 
तदुत्पादको जीव इत्युपचारः । 
( बसंतत्तिलका ) 
जीव करोति यदि पुद्दलकर्म नेव 
कस्तहिं. तत्कुकत इत्यमिशंकयैच । 
एव्हि.. तीवरयमोहनिवहणाय 
संकीर्त्सते शुणुत पुद्वलकर्मकर्ते || ६३॥ 
सामरणपचया खलु चउरो भण्णंति बंधकत्तारो । 
मिच्छत्त' अविर्मणं कसायजोगा य बोड़व्वा ॥१०६॥ 
तेमिं पुणोवि य इमो भणिदो भेदो दु तेरसवियणों । 
मिच्छादिट्वीआदी जाव सजोगिस्स चरमंतं ॥११०॥ 


भाव होनेसे स्व-भावसे ही ( पुद्नलद्रव्यके अपने भावसे ही ) उन गुणदोषोंकी उत्पत्ति होने 
पर भी--द्यपि गुणदोपोंमे और जीवमें व्याप्यव्यापकभावका अभाव है तथापि---'डनका 
उत्पादक जीव है? ऐसा उपचार किया जाता है। 


भाषाये:--जमत्म कहा जाता है कि यथा राजा तथा प्रजा! | इस कहावतसे प्रजाके 
झशदोणोंका उत्पन्न करनेवाला राजा कहा जाता है। इसीप्रकार पुहलदृव्यके गुखदोपोंको उत्पन्न 
करनेवाला जीव कहा जाता है। परमार्थटट्टिसे देखा जाये वो यह यथार्थ नहीं, किन्तु 
उपचार है। 
अब आएगेकी गाथाका सूचक काव्य कहते हैं:-- 


प्र्थ:--“यदि पुदलकर्मको जीब नहीं करता तो फिर उसे कौन करता है १? ऐसी 
आशंका करके, अब तीज्न बेगवाले मोहका ( करठत्वकर्मत्वके अज्ञानका ) नाश करनेके लिये, 
यह कहते हैं. कि--'पुद्ुलकसंका को कौन हैं; इसलिये ( दे झानके इच्छुक पुरुषों ! ) इसे 
सुनो | ६३। 
सामात्य प्रत्यय चार, निश्रय बंधके कर्ता कहे | 
-मिथ्यात्व अरु अविरमण, योगकरपाय ये ही जानने | १०६॥ 
फिर उनहिका दर्शा दिया, यह भेद त्तेर प्रकारका । 
-मिथ्यात्र गुणस्थानादि ले, जो चरमभेद सयोगिका ॥१ १ ०॥। 


श्प्द 


+- समयसार -- - [ भगवान श्रीकुन्दकुन्द-कद्दान 


एदे अचेदणा खलु पुगगलकम्मुदयसंभवा जम्हा । 
ते जदि करंति कम्म॑ णवि तेसिं वेदगों आदा ॥१११॥ 
गुणसरिणदा दु एदे कम्म॑ कुन्यंति पच्चया जम्हा । 
तम्हा जीवो$कत्ता ग्रुणा य कुब्बंति कम्माणि ॥११२॥ 


सामान्यप्रत्ययाः खलु चत्वारों अण्यंते वंधकर्तारः । 
मिथ्यात्मव्रिमणं कपाययोगो थे बोद्धव्या; || १०९ ॥ 
तेपां पुनरपि चाय॑ भणितों भेदस्तु त्रयोदशविकल्पः । 
मिथ्यादष्यादिः यावत्‌ सयोगिनश्वरमास्तः! ॥ ११० ॥ 
एते अचेतनाः खलु पुद्ठलकर्मोदयसंभवा यस्माव्‌। 

ते यदि छुबति कर्म नापि तेपां चेदक आत्मा ॥ १११ ॥ 
गुणसंज्ञितास्तु एते कर्म कुब॑ति प्रत्यया यस्मात्‌ | 
तस्माजीवो5कर्ता ग्रुणाथ कुर्षबति कर्माणि ॥ ११२॥ 





अब यह कहते हैं कि पुढ्लकर्मका करती कौन हैः-- 


गाथा १०९-११२ 


भ्रस्वपार्थ:--[ चत्वारः ] चार [ सामरास्यप्रत्ययाः ] सामान्य अत्यय 


( खलु ] निम्नय्से [ बंधकर्तारः ] वन्धके करता [ अण्यंते ] कहे जाते है, वे“ 
[ मिथ्यात्वम्‌ ] सिश्यात्व, [ प्रविर्मर्ण ] अविर्मणा [  ] तथा [ कधाययोगी ] 
कपाय और योग [ बोद्धव्याः ] जातना । [ पुनः श्रपि च ] ओर फिर [ तेयां ] 
उनका, [ श्रय॑ ] यह [ त्रयोदद्विकल्पः ) सेरह प्रकारका [ भेदः तु ] भेद 
[ भणितः ] कहा गया है जो कि--[ भिश्याहए्रचादिः ] मिथ्याहष्टि ( गुशस्थान ) 
से लेकर [ सयोगिनः चरमांतः यावत्‌ ] सयोगकेवली ( ग्रुण॒स्थान ) पर्यत है । 


३ प्रत्पप+>कर्मबन्धके कारण प्रर्थाद्‌ भ्राल्नव 


पुद्डलकरमके उदयसे, उत्पन्न इससे अजीव थे । 

थे जो करें कर्मों भले, मोक्ता मि नहिं जीवद्रब्य है ॥११९॥) 
परमार्थसे 'गुण' नामके, प्रत्यय करें इन कर्म फो । 

तिमसे भकर्ता जीर है, गुणयान करते कर्मको | ११२९ ॥ 


लैस शाखमाला ] “- कर्ताकर्म अधिकार १८६ 


पुद्वलकर्मणः किल पुहलद्वव्यमेवेक कहे तहिशिष्ाः मिथ्यालाविरतिकपाययोगा 
वंधस्थ सामान्यहेतुतया चल्वारः: कर्वारः; ते एवं विकल्प्यमाना मिथ्यादष्टयादि- 
सयोगकेबल्यंतास्रयोदश कर्तारः । अथैते परद्डलकर्मविषाकविकल्पादत्य॑तमचेतना। 
संतस्र॒योदश कर्तारः केवछा एवं यदि व्याप्यव्यापक्रमावेन किंचनापि पुदठककर्म 
कुर्मृस्तदा कुपरेव, कि जीवस्थात्रापतितम्‌ ? अथायं तक।--पुद्लमयमिथ्यात्वादीन्‌ 
वेदयमानों जीव! सवयमेव मिथ्यादशिभृल्था पुद्रछकर्म करोति | स किलाविवेक, 
यतो न ख्वात्मा भाव्यमावकमावाभावात्‌ पुद्वलद्व्यमयमिथ्यालादिवेदकीपि, कर्थ॑ 





[ एसे ] यह ( भ्रत्यय अ्रथवा गुरास्थान ) [ खलु ] जो कि निश्चयसे [ श्रचेतनाः ] 
अचेतन हैं | यसमात्‌ ] क्योंकि [ पुद्यलकर्मदियस्॑ंभवा: ] पुदुगलकर्मके उदयसे 
उत्पन्न होते हैं [ ते ] वे [ यदि | यदि [ क्षम ] कम [ कुर्बति ] करते हैं तो भले 
करें; [ तेषां ] उनका (कर्मोका ) | वेबकः श्रषि ] भोक्ता भी [ श्रात्मा न ] 
आत्मा नहीं है।[ यस्मात्‌ | क्योंकि [ एते | यह [ गुणसंज्ञिताः छु ] गुणा 

: नामक [ प्रत्ययाः | प्रत्यय [ कर्म ] कर्म [ कुर्दति ] करते हैं [ ततल्मात्‌ ] इसलिये 
[ जोचः ] जीव तो [ श्रकर्ता ] कर्मोका अकर्ता है [ च ] और [ गुणाः ] 'ग्रुण' हो 
[ कर्माणि ] कर्मोंको [ कुर्वति ] करते हैं । 


टीकाः--बास्तवमे पुदलकर्मका, पुद्ठलद्रज्य ही एक करती है; उसके विशेष-सिथ्यात्व, 
अविरति, कषाय और योग बन्धके सामान्य हेतु होनेसे चार कतो हैं; उन्हींके भेद करने पर 
मिध्याइष्टिसे लेकर सयोगकेचली पथ * तेरह कत्ता हैं। अब, जो पुद्रलक्मके विपाकके प्रकार 
होनेसे अत्यल्त अचेतन हैं ऐसे यह तेरह कर्ता ही मात्र व्याप्यव्यापकभावसे यदि' इुछ भी पुह्ल- 
कर्सका करें तो भले करे; इसमें जीवका क्‍या आया ? ( छुछ सी नहीं । ) 
यहाँ यह तक है कि “पुद्रलमय मिथ्यात्वादिको भोगवा हुआ, जीव स्वयं ही सिथ्यादृष्टि 
होकर पुहलकर्मको करता है ।” ( इसका समाधान यह है किः---) यह तक बास्तवमें अविवेक 
है, क्योंकि भाव्यभावक््ावका अभाव होनेसे आत्मा निः्बसे पुद्ललद्रव्यमय मिथ्यात्वादिका 
भोक्ता सी नहीं है; तब फिर पुलकमका करों केसे हो सकता है ! इसलिये यह सिद्ध हुआ 
कि--जो पुहुलद्रव्यमय चार सामान्यप्रत्ययोंके भेदरूप तेरह विशेषश्त्यय हैं जो कि धुणः शब्ते 
( गुण॒स्थान वामले ) कढ़े जाते हैं वही मात्र करमोंको करते हैं, इसलिये जीव पुदलकर्मोका 
अकरतो है; किख्तु गुण! दवी उनके को हैं; और वे ५.ण' तो पुहलह्रव्य ही। हैं; इससे यह. सिद्ध 
हुआ कि पुदलकर्मका, एहलंद्रब्य ही एक करती है। 


१६० +- समयसार -- [ भगवान श्रीकुद्दकुन्द-कहान 
पुन पुद्॒लकर्मणः कर्ता नाम १ अगैतदायातम यतः पुद्नलद्रष्यमयानां चुुर्णो 
सामान्यप्रत्ययानां विकल्पास्रयोदश विश्वेपप्रत्यया शुणशब्दवाच्या! केबल एव 
कुरवति कर्माणि, ततः पूद्वलकर्मणामकर्ता जीवों गुणा एवं तत्कर्तारः | ते तु 
पुह्लद्व॒व्यमेव । ततः स्थित पुद्ठलकर्मणः पुद्नलद्रव्यमेयेक करत । 

न च जोक्त्यययोरेकलम-- 
जह जीवस्स अणण्णुवद्योगो कोहो वि तह जदि अ्रणण्णों । 
जीवस्साजीवप्स य एवमएण्णत्तमावण्णं ॥११३॥ 
एवमिह जो दु जीवो सो चेव हु णियमदों तहा5जीवों । 
अयमेयत्ते दोसो पनच्चयणोकम्मकम्माणं ॥११७॥ 
अह दे अण्णो कोहो अएणुवञ्योगषगो हृवदि चेदा । 
जह कोहो तह पच्चय कम्म णोकम्ममवि अरणं ॥११५॥ 
यथा जीवस्पानन्य उपयोगः क्रोघो5पि तथा यद्यनन्यः । 
जीवस्पाजीवस्प चेवमनन्यत्वमापत्नमू ॥है १ह॥ 
एवमिद यस्‍्तु जीवः स चैव तु नियमतस्वथा5जीवः । 
अयमेकत्वे दोपः प्रत्ययनोकमकर्मणाम्‌ ॥११४॥ 
अथ ते अन्य क्रोधो 5न्यः उपयोग[त्मकी भवाति बेतयिता । 
यथा क्रोधस्तथा प्रत्ययाः कर्म नोकमप्पन्यत्‌ ।११५॥ 
भाषार्य:-- शा खोमें प्त्ययोको यंधका कतो कहा गया ह.। गुणरथान भी “एण छाक- कसम प्रत्यक्ष कक कल कह गण है। गुणथान भी विशेप 
प्रत्यय दी हैं इसलिये ये गुणस्थान यन्धक्षे को हैं अर्थात्‌ पुद्रलकर्मके की हैं। और मिथ्यात्यारि 
सामान्य प्रत्यय या गुणस्‍्यानरूप विशेष श्रत्यय अचेतन पुद्ठलद्रव्यमय ही हैं; इससे यद 
सिद्ध हुआ #ि पुद्ठलद्रव्य द्वी पुड़लकर्मका फर्ता है; जीव नहीं। जीवफों पुदुलकर्मका कर्ता 
मानना अज्ञान है। 
उपयोग ज्योदि अनन्य जीवका, क्रोध स्पोंद्दी जीवका । 
तो दोप आवे जीत्र त्पॉदि अपीवके एकल्का ॥११३॥ 
यों जगतमें जो ज्ञीव ये द्वि अज्ञीय मी निश्यय हुवे । 
नोझम, प्रत्यय, कर्मफे एकत्वमें मो दोष ये॥१!छ॥ 
जो क्रोध यों है अन्‍य, जीय उपपोगआत्मक अन्य है । 
तो क्रोपयत्‌ नोकम, प्रत्यप, फर्म भी सब भन्‍्प हैं ॥११४॥ 





जैन शास्त्रमाला ] +- कर्ताकम अधिकार -- १६१ 


यदि यथा जीवर्य तन्मयत्वाजवादनन्य उपयोगस्तथा जढ़ः क्रोधोप्यनन्थ 
एवेति पतिपत्तिस्तदा चिहृपजडयोरनस्वत्वाजीवस्पोएयो गमपत्ववजञदकओोधमव- 
स्वापत्ति! | तथा सति तु य एवं जीवः से एवाजीव इति द्रन्यांतरलुप्तिः । 
एवं प्रत्ययनोकर्सकर्तणामपि जीवादनन्यत्वप्नतिपत्ताययमेव दोपः | अभ्रतद्ोपभया- 
दन्प एथोपयोगात्मा जीबोडन्य एवं जहखभावः ओोथः इत्यस्थुपगमः तर्दि 





अब यह कहते हैं कि--जीव और उन प्रत्ययोंमें एकत्व नहीं हैः-- 
गाथा ११३-११५ 

प्रभ्ववार्थ:-- [ यथा ] जैसे [जोबस्य] जीवके -[ उपयोग:] उपयोग [बनत्यः] 

प्रतन्‍्य अर्थात्‌ एकरूप है [ तथा ] उसीप्रकार [ यदि ] यदि [ ऋ्ोषः श्रषि | 
क्रोध भी [ श्वनम्यः ] अतत्य हो तो [ एवस्‌ ] इसप्रकार [ जीवस्थ | जीवके [ व ] 
श्रौर [ श्रजीवस्थ ] अजीवके [ श्रनन्यत्वम्‌ | अनन्यत्व [ आ्रायक्चम्‌ | आ गया । 
[ एवम्‌ व ] और ऐसा होनेसे, [ इह ] इस जगतुमें [ यः तु ] जो [ जीव: ] जीव 
है [ सः एवं ] वही [ नियलतः ] लियमसे [ तथा ] उसीभ्रकार [ पजीव; ] अजीव 
सिद्ध हुआ; ( दीनोंके श्रनन्यत्व होनेमें यहू दोष आया; ) [प्रत्यववोकर्मकर्सगाम्‌ ] प्रत्यय, 
लोकम और करमंके [ एकत्वे ] एकत्वमें भी [ श्रयम्‌ दोषः ] यही दोष श्राता है। 
[ क्षण ] अब यदि ( इस दोषके भयसे ) [ ते ] तेरे मतमें [ छोषः | क्रोध [ भश्रस्यः] 

अब्य है और [ उपयोगात्सकः | उपयोग स्वरूप [ चेतबिता ] आत्मा [ ध्म्यः ] अन्य 
[ भवति ] है, तो [ यथा क्रोधः ] जैसे क्रोध है [ तथा ] बसे ही [ प्रत्ययाः ] 

प्रत्यय, [ कर्म ] कर्म [ सोकमें झ्रपि ] और नोकर्म भी | श्रव्यत्‌ ] आरात्मासे 

प्रन्य ही हैं । 

टीकाः--जैसे जीवके उपयोगमयल्वके कारण जीवसे उपयोग असन्‍्य ( असिन्ष ) है 

उसीम्रकार जड़ क्रोध भी अनन्य ही है यदि ऐसी 'प्रतिपत्ति की जाये, दो चिद्रृप ( जीब ) 
और, जड़के अनन्यत्वके कारण जीवके उपयोगमयताकी भांति जड़ क्रोधमयता भी आ जायेगी । 

और ऐसा होने पर जो जीव है चही अजीब सिद्ध होगा,--इसप्रकार अन्य द्रव्यक्ा लोप 

हो जायेगा | इसीप्रकार प्रत्यय/ नोकम और कर्म भी जीवसे अनस्य हैं ऐसी अतिपत्तिमें मी 


१ प्रतिपत्ति-प्रदीति, प्रतिपादव । 


श्घ्र -- समयसार -- [ भगवान भौकुल्दकुन्द-कद्दान 


यथोपयोगात्मनों जीवादन्यों जठस्वभावः क्रोध! तथा प्रत्ययनोकर्म कर्माप्यप्मन्यास्थेत 
जठस्भावल्वाविशेषात्‌ | नास्ति जीम्त्यययोरेकलम्‌ । 
अथ पुद्टर्द्व्यस्य परिणामसभावत्व॑ साथयति सांख्यमतानुपायिशिष्यं प्रति-- 
जीवे ण प्तयं वद्ध' ण सय॑ परिणमदि कम्मभावेण । 
जइ पुरगलदव्यमिणं अप्यरिणामी तदा होदि ॥११३॥ 
कम्मइयवर्गणासु य अपरिणमंतीसु कम्मभावेण । 
संसारस्स अभावो पस्जदे संखसमझो वा ॥११७॥ 
जीवो परिणामयदे पुर्गलद॒ब्बाणि कम्मभावेण । 
ते सयमपरिणमंत्ते कह णु परिणामयदि चेदा ॥११८ा! 
अह सयमेव हि परिणमदि कम्मभावेण पुरगल॑ दब्वं । 
जीवो परिशामयदे कर्म कम्तत्तमिदि मिच्छा ॥११६॥ 
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यही दोप आता है.। इसलिये यदि इस दोपके भयसे यह स्वीकार किया जाये कि उपयोगात्मक 
जीव अन्य दी है. और जड़खभाव क्रोध अन्य ही है, तो जैसे उपयोगात्मफ जीवसे उडखभार 
कोध अन्य है उसीप्रकार प्रत्यय, नोकर्म और कर्म भी अन्य दी हैं क्योंकि उनके जड़धवभावतमें दर4भावर 
अन्तर नहीं दै ( अयीन्‌ जैसे क्रोध जड़ है उसीप्रकार प्रत्यय, नोकर्म और कर्म भी नई हूं)। 
इसप्रकार जीव और प्रत्ययमें एकत्व नहीं है । 
आवार्य:--मिथ्यात्वादि आज तो जड़स्वभाव हैं और जीव चेतन्यस्वमाव है । यदि 
जड़ और चेतन एक दो जायें तो भिन्न द्रव्योंके लोप होनेका मद्दा दोष आता दै। इसतिं' 
मिश्चयनयकरा यद्द सिद्धान्त है कि आस्नरव और आत्मामें एकत्य नहीं दे। 
१ णाणी इत्यपि पाठः। 
जीबमें स्वयं नहिं बद्ध, अर नहिं कर्ममायों परिणमे । 
तो वो दि पृद्धलद्ृण्प भी, परिणमनद्वीम बने अरे ! ॥११६॥ 
जो बर्गणा कार्माणकी, नदिं कर्ममायों परिणमे। 
मंसार का हि अमाव अबवा सांख्यमत निश्चित हुवे | ॥११७॥ 
जो फर्ममा्यों परिणमावे जीव पुद्लद्वस्यकों । 
क्यों डीउ उसको परिणमावे, स्वर्य नदिं परिणमत जो १ ॥११८॥ 
स्ययग्रेय परद्लद्वब्य मझ, जो कर्ममायों परिणमे। 
जीर परिणमरावे कर्मको, कर्मस्वरमें-मिथ्या बने ॥११६॥ 


जैन शासमाला ) - »- कर्ताकर्म अधिकार “- 

णियमा कम्मपरिणदं कम्म॑ चिय होदि पुरालं दव्यं। 

तहत॑ गाणावरणाइपरिणदं मुणसु तच्चेव ॥१२१०॥ 
लीवे न स्वयं बद्धं न स्वयं परिणमते कर्मभावेन । 
यदि पुद्ढलद्रव्यमिदमपरिणाम्ति तदा भवति ॥११६॥ 
कार्मणबर्गंगाप. चापरिणममानासु कर्ममावेन । 
संसारस्थाभावः प्रसजति. सांख्यसमयो. वा ॥११७॥ 
ज्ञीवः परिणामयति पुदूगलद्गव्याणि कर्मसावेन । 
तानि स्वयमपरिणममानानि कथ॑ तु परिणामयति चेतयिता ॥ १ १८॥ 
अथ स्वयमेव हि परिणमते कर्मभावेन पुदूगल॑ द्रव्यम्‌ | 
जीव! परिणामयति कर्म कर्मत्वमिति मिथ्या ॥११९॥ 
नियमात्कर्मपरिणत कर्म चैव सवति पुदुगर्ले द्रज्यम। 
बधा तद्ज्ञानावरणादिपरिणतं जानीत तथ्चैव ॥१२०॥ 


श्ध्३ 





अब सांख्यमतानुयायी शिष्यके भ्रति पुदटलद्रव्यका परिणामस्वभावत्व सिद्ध करते हैं 
( अथीत्‌ सांख्यमतवाल्ले प्रकृति और पुरुषको अपरिणामी मानते हैं उन्हें सममाते हैं ):--- 


गाथा ११६-१२० 


भन्वयार्थ:--[ इदस्‌ पुदुगलब्रव्यम्‌ ] यह पुदुगलह्वत्य [जीवे] जोदमें [स्वयं] 
स्वयं [ बढ़ न] नहीं बेचा [ कमंभावेन ] और कर्मभ्ावसे | स्वयं ] स्वयं 
[ न परिणमते | नहीं परिणमता [ यदि .] यदि ऐसा माना जाये [ तदा ] तो बह 
4 श्रपरिणामी ] अपरिणामी | भवति ] सिद्ध होता है; [च] और [ कार्मणवर्गणासु] 
कार्सशवर्गंयाएँ [ करसंभादेन ] कर्मभावसे [ अ्रपरिणमसानाद्षु ] नहीं परिणमभती 
होनेसे, [ संसारस्यथ ] संसारका [झश्रभावः] अभाव [ प्रसजति ] सिद्ध होता है [वा] 
अथवा [ सांख्यसमयः ] सांख्य मतका प्रसंग आाता है। 


और [ जीवेः ] जीव [ पुदुगलद्रध्याणि ] पुदुगलद्वव्योंको [ कर्मभावेन | 
कर्मभावसे [ परिणामयति ] परिणमाता है ऐसा मादा जाये तो यह प्रइव होता है 


पुद्वछदरब जो कर्मपरिणत, नियमसे कर्म हि बले । 


ज्ञानावरणइत्यादिपरिणत बोहि तुम जानो उसे ॥१२०॥ 
ब्श्‌ 


श्घ् - - समयसार -- -- [ भगवान भीकुल्दकुद-कहान 


यदि पूदलद्॒व्यं॑ जीवे स्वयमबद्धं सत्कर्ममावेन स्यमेय न परिणमेत तदा 
तदपरिणाम्येव स्पाद्‌ | तथा सति संसाराभावः । अथ जीवः पुदुरद्वब्यं कर्ममावेन 
परिणमयत्ति ततों न संसारामावः इति तक! | कि स्ववमपरिणममान परिणममान॑ 
था जीबः पुदूगरद्ग व्यं कर्ममावेन परिणामयेत्‌ १ न तावचत्वयमपरिणममार्न परेण 
परिणमपितुं पार्येत; म॑ हि. खवतोउसती शक्तिः कतुमन्पेन पार्यते। सप॑ 
परिणममान तु मे परं परिणमयितारमपेत्तेत; न हि वस्तुशक्तपः परमफेक्षते । 
ततः पुदठलद्॒ब्यं परिणामस्थमावं स्वयमेवास्तु | तथा सतत कछशपरिणता संतिका 





कि [ स्वयम्‌ प्रपरिणसम्तानानि ] स्वयं नहीं परिणमती हुई [ त्ानि] उत बर्गंणाप्रोंको 
[ चेतमिता ] चेतन भात्मा [ कय नु ] कंसे [ परिणामयति ] परिणमन करा 
सकता ? [ प्रथ ] अथवा मदि [ प्ुदुगलम्‌ द्ब्यम्‌ ] पुदुगलद्रव्य [ स्वयमेव हि ] बपने 
आप हो [ फर्मभावेन ] कर्मभावसे [ परिणमते ] परिशमन करता है ऐसा माता 
जागे, तो [ जीव: ] जोव [ फर्म ] कमंकों अर्थात्‌ पुदुगलद्वव्यको [ कर्मस्वप््‌ ] करंरूप 
[ परिणामयति ] परिणमनर कराता है [ इति ] यह कथन [ मिथ्या ] मिथ्या पिंड 
होता है | 


[ नियमात्‌ ] इसलिये जैसे नियमसे [ कर्मेपरिणत ] फर्मझूप (पक कायंसपे) 
परिणमित [ पुदगलम््‌ दष्यम्‌ ] पुदुगलद्रव्य [कर्मे चेय] कर्म ही [ भयति ] है [वा] 
इसीप्रतार [ ज्ञानावरघादिपरिणतं ] शानावरणादिखू्प परिणमित [ तद ] पुदुगलद्ग्य 
[ तत्‌ चंव ] ज्ञानावरणादि ही है [ जानीत ] ऐसा जानो । 

टीका:-- यदि पुट्टलद्वव्य जीयमें स्वयं न बेंधकर फर्मभायसे स्मयमेव परिएमरता न 
छो, तो यद्‌ अपरगिणामी दी सिद्ध दोगा। और ऐसा द्वोनेसे, संसास्का अभाव दोगा । ( क्योंकि 
यरि पुट्रलद्व्य फर्मप नीं परिणम तो जीय फर्मरदित सिद्ध छोपे; तब फिर संसार किसका 9) 
यरि यदाँ यद हर्फ उपस्थित क्रिया जाये कि “जीय पुद्नलद्ब्यफ्रों फर्ममायसे परिणमाता 
है इसे संसारफा अमाय मदी दोगा,” सो उसका निरास्रण दो पहोफों लेकर इशमे 
प्ररार दिया ज्ञाता है कि-फ्या ज्ञीय स्परयं अपस्णिमते हुए पुठलउय्यरों कर्मेमायरूप 
परिणमाता है. था रदप परिशम्रे हुएो | प्रयग, रथ अपरिणगतें हुएफो दूशरेफे छाग 
सही परिणमाया ज्ञा समया। वर्योढि ( याजुमे ) जो दाक्ति स्यठः ग शो उसे जन्प फोई गद्दी 
कर सदता। ( दर्सा।यें प्रथम पछ असन्प है। ) और रधर्य परिणमों हुएफ़ों शस्प परिणमाने 


जैन शाखमाला ] +- कर्तोकर्मग अधिकार -- १६४ 


स्वयं कहश इव बठसभावज्ञानावरणादिकर्मपरिणतं तदेव ख्य॑ ज्ञानावरणादिकर्म 
स्पात्‌ | इति सिद्ध पुदृगरद्गव्यस्थ परिणामस्वभावतवम्‌ । 
(उपज़ाति ) 
स्थितेत्पविष्ना खलु पुदृगलूस्य 
स्व॒भावभूता. परिणामशक्ति: | 
तस्यां स्थितायां स करोति भाव॑ 
यमात्मनक्तस्य स॒ एवं कर्ता ॥६४७॥ 
जीवस्‍्थ परिणामिल्व॑ सधयति-- 
एु सय॑ बद्धों कममे ण सय॑ परिणमदि कोहमादीहिं । 
जह एस तुब्क जीवों अपरिणापी तदा होदी ॥१२१॥ 
आपरिणमंतम्हि स्य॑ं जीवे कोहादिएहि भावेहिं। 
संसारस्स अभावों पसज्जदे संखतमओो वा॥११श)॥ 


चक्तिकी अपेज्ञा नहीं होती; क्योंकि वस्तुकी शक्तियाँ परकी अपेक्ता नहीं रखतीं। ( इसलिये 
दूसरा पक्ष भी असत्य है । ) अतः पुदलत्रव्य परिशमनस्वभाववाला स्वयमेव हो | ऐसा होनेसे, 
जैसे घटरूप परिणमित मिट्टी दी स्वयं घट है उसी प्रकार, जड़ खवभाववाले ज्ञानावरणादिकर्मरूप 
परिशमित पुद्ुलद्वव्य ही स्वयं ज्ञानावरणादि कर्म है। इसप्रकार पुद्लद्रब्यका परिणासस्वभावत्व ' 
सिद्ध हुआ। 


अब इसी अथेका कल्लशरूप काव्य कहते हैं:-- 


प्रथेः-- इसभकार_ पुद्ललद्वव्यकी स्वभावभूतत परिणमनशक्ति निर्विब्न सिद्ध हुई। 
और उसके सिद्ध होने पर, पुहलद्रव्य अपने जिस भावकरो करता है उसका यह पुद्लद्ब्य ही 
कर्ता है 


हि भावाथे:--सब द्रव्य परिणसनस्वमाववाले हैं इसलिये वे अपने अपने भावके 
स्वयं ही क्ों हैं । पुदतद्रव्य भी अपने जिस भावकों करता है उसका चह स्वयं ही 
कर्ता है। ६४ । 


अब जीवका परिणासित्व सिद्ध करते हैं:-- 
नहिं बहुकम, खवय॑ नहीं जो क्रोधभायों परिणमे । 
तो जीव यह तुझ मतविदें परिणमनहीन बने बरे ॥१२१॥ 
क्रोधादिभादों जो खयं नहिंजीब आप हि परिणमे । 
संसारका हि अभाव अथवा सांख्यमत निश्चित हुवे ॥१२२॥ 





१६९६" 


- “- समयसार -- _- [ भगवान भ्रीजुन्दकुर्द-कहान 


. पुर्गलकम्म कोहो जीव॑ परिणामएदि कोहत्त' । 


त॑ सयमपरिणमंतं कहं णु परिणामयद्कोहों ॥१२३॥ 
अह सयमप्या परिणमदि कोहभावेण एस दे बुद्ी । 
कोहो परिणामयदे जीव॑ कोहत्तमिदि मिच्चा ॥१२९॥ 
कोहुवजुत्तो कोहो माणुवजुत्तो य माणमेवादा। 
माउबजुत्तो माया लोहुवजुत्तो हपदि लोहो ॥१२श॥ 


न स्वयं बद्धः कर्मणि न स्वयं परिणमते क्रोधादिभिः । 
यद्येप: तव जीवो5परिणामी तदा भव्॒ति ॥१२१॥ 
अपरिणममाने स्वयं जीवे क्रोधादिभिः भावेः ! 
संसारस्पाभावः प्रसज्ति सांख्यसमयों बा॥१२श॥ 
पुद्वलकर्म क्रोथो जीव॑ परिणामयति क्रोधलस्‌ । 

ते सवयमपरिणममान कं तु परिणामयति क्रोधः ॥१२३॥ 
अथ स्वयमात्मा परिणमतते क्रोधभावेन एपा ते घुद्धिः । 

क्रोध! परिणामयति बीव॑ क्रोधतमिति मिथ्या ॥१२१॥ 
क्रोधोपपुक्तः क्रोधो मानोपयुक्तश्व मान एवात्मा। 
मायोपब्ुक्तो माया लोगोपब्रुक्तो भवति लोमः ॥१२५॥ 





ग्राथा १२१-१२१५ 
प्रत्ववार्थ:--सास्यमतानुपायी शिष्यके प्रति झाचाय॑ कहते हैं कि है भाई ! 


[ एपः ] यह [ जीवः ] जीव [ कर्ंणि ] कर्ममें [ स्वये ] स्वयं [ बढः ने व 
नहीं बेंधा है मौर [ क्रोचादिभिः ] क्रोधादिमावसे [ स्वयं ] स्थयं [ न परिण- 


जो क्रोघ-पुद्दलकर्म-जीवकी, परिणमाये क्रोधर्मे । 

क्यों क्रोध उत्को परिणमावे ज्ञो स्वयं महिं परिणमे ॥१२३॥ 
अथवा स्वयं जीव क्रोधभार्यों परिणमे-तक्त पुद्धिसे 

तो क्रोध जीवको परिणमावे क्रोधमें-मिथ्या बने ॥१२४॥ 
क्रोधोपयोगी क्रोध, लीद, मानोपयोगी मान है | 
मायोपयुत साया अरह लोमोपयुव छोम दि यने ॥१२५॥ 


जैन शाश्रमाला ] : -- कर्तो कर्मअधिकार -- १६७ 


यदि कर्मणि स्रयसवद्धः सन्‌ जीव! क्रोधादिभावेन स्वयमेव ने परिणमेत 
तदा से क्रिलापरिणाम्येव स्पात्‌ । तथा सति संसारामावः | अथ पुद्वेलकर्म क्रोधादि 
जीव क्रोधादिशवेन परिणामयत्ति ततो ने संसाराभाव इति तक | कि स्वयमपरि- 
णमसाने परिणममान वा पुद्ढलकर्म क्रोधादि जीव क्रोधादिभावेन परिणामयेत्‌ ? 
न तावत्खयमपरिणममानः परेण परिणमयितुं पार्येत; न हि स्वतो5सती शक्ति? 





भत्ते ] नहीं परिणमता [ यदि तब ] यदि तेरा यह मत्त है | तदा | तो वह ( जीच ) 
| प्रपरिणामी ] अपरिणामी [ भवत्ति | सिद्ध होता है; [ जीवे ] और जीव [स्वयं] 
स्वयं [ क्रोधादिभिः भाव: ] क्रोधादिभावरूप [भ्रपरिणममाने ] नहीं परिशुमता होनेसे, 
[ संसारस्य ] संसारका [ प्रभाव: ] अभाव [ प्रसजति ] सिद्ध होता है [ था ] 
अथवा [ प्लांस्यसमयः ] सांख्य मतका प्रसंग आता है। 
[ पुदुगलकर्म क्रोधः ] और पुदुगलकर्म जो क्रोध है वह [ जीव॑ ] जीवको 
[ क्रोधत्थम्‌ ] क्रोधहप [ परिणामयति | परिणमन कराता है ऐसा तू माने तो यह 
प्रदल होता है कि [स्वयम्‌ ध्रपरिणममानं] स्वयं नहीं परिणमते हुए [ त॑ ] उस जीवको 
[ क्रोषः ] क्रोध [ कय नु ] कंसे [; परिणामयति | परिणमन करा सकता है ? 
[ झ्रथ ] भ्रथवा यदि [ शात्मा ] भात्मा [ स्वयम्‌ ] अपने आप [ क्रोधभावेत्र | 
क्रोधभावसे [ परिणमते _ परिशामता है [ एषा ते बुद्धिः | ऐसी तेरी बुद्धि हो, तो, 
[ क्रोषः | क्रोध [ जीवं ] जोवकों [ क्रोघत्वम्‌ ] क्रोधरूप [परिरतामयति] परिणशमन 
कराता है | इति ] यह कथन [ सिथ्या ] मिथ्या सिद्ध होता है । 


इसलिये यह सिद्धान्त है कि [ क्रोघोपयुक्त: ] क्रोधमें उपयुक्त ( अर्थात्‌ जिसका 
उपयोग क्रोधाकार परिणमित हुआ है ऐसा ) [ धात्मा ] आत्मा [ क्रोध: ] क्रोध ही 
है, [ मानोपयुक्त: | मानमें उपयुक्त आत्मा [ सानः एवं ] मान ही है, [ भायोव- 
युक्तः ] मायामें उपयुक्त श्रात्मा [ साया ] साया है [च) बोर [ लोभोपबुक्त: ] लोभमें 
उपयुक्त मात्मा [ लोभ: ] लोभ [ भत्रति ] है। 

टीकाः--यदि जीव कर्ममे स्वयं त चँँधता हुआ ऋधादिभावमें स्ववमेव नहीं 
परिशमवा द्वो तो बह वास्तवमें अपरिण्शमी ही सिद्ध होगा। और ऐसा होनेसे संसारका 
अभाव होगा। यदि यहाँ यह तर्क उपस्थित किया जाये कि “पुदलकर्म जो क्रोधादिक हैं वे 


श्ध्ड “- धमयसार -- [ भगवान श्रीकुल्दकुद-कहान 


कतु मन्येन पार्यते | स्वय परिणममानस्तु न पर परिणमयितारमपेलेत; ने दि वस्तु 
शक्तयः परमपैक्षंते । ततो जीवः परिणामस्वमावः स्वयमेबास्तु | दथा सति गहठध्यात- 
परिणतः साधक! स्व गहढ इवाश्ानस्वभावक्रोधादिपरिणतोषयोगः से एवं छवप॑ 
क्रोधादिः स्थात्‌ । इति दर्द जीवस्य परिणामस्वमावलम। 
( उपज्ाति ) 

स्थितेति जीवस्थ निरन्‍्तराया । 

स्वभावभूता. परिणामश्रक्तिः | 

तस्यां स्थितायां स करोति भाव॑ 

ये स्वस्थ तस्यवेव भवेत्स कर्ता ॥६५॥| 

तथा हि--- 





जीवको क्रोधादिभावरूप परिणभाते हैं इसलिये संसारका अभाव नहीं होता)” तो उसका 
लिराकरण दो पक्ष लेकर इसप्रकार किया जावा है किः--पुहलकर्म क्रोधादिक है. वह खर्य 
अपरिणमते हुए जीवको क्रोधादिभावरूप परिणमाता है या स्वयं परिणमत्रे हुएको | प्रथम) 
स्वयं अपरिणमते हुएको परके हारा नहीं परिणमाया जा सकता; क्योंकि (बखुमें) जो शक्ति खतः 
न हो उसे अन्य कोई नहीं कर सकता । और स्वयं परिणमते हुएको तो अन्य परिणमागियालेकी 
अपेक्षा नहीं होदी, क्योंकि वस्तुको शक्तियों परकी अपेक्षा नहीं रखती । (इसप्रकार दोनों पक 
असल हैं। ) इसलिये जीय परिशमनस्वभाववाला स्वयमेव हो। ऐसा होनेसे, जैसे गरड़के 
ध्यानरूप परिणमित मंत्रसाधथक स्वयं गरुइ है. उसीग्रकार, अश्ञानस्वभावयुक्त क्रोधादिकृप 
जिसका उपयोग परिणमित हुआ है ऐसा जीव ही स्वय॑ क्रोधादि है। इसरकार जीवका 
परिणामस्वभावत्व सिद्ध हुआ | 
भावाधे:--जीव परिशामस्वभाव है । जब अपना उपयोग क्रोधार्दिरुप परिणमता द्द 
तब खय॑ क्रोधादिस्स ही होता है ऐसा जानना | 
अब इप्ती अर्थका कलशरूप काव्य कहते हैं:-- 
श्रथें:---इसप्रकार जीबकी स्वभावमूत परिणमनशक्ति निर्विध्त सिद्ध हुई । यद्‌ सिद्ध 
झोने पर, जीव अपने लिख भावको करता है उसका वह कवो होता है। 
भावार्य---जीय भी परिणामी है; इसलिये स्पयं जिस भावरूप परिणमता है उसका 
करती छोता दै। ६४। 
8 अब यहद्द पते हैं. कि ज्ञानी श्ञानमय भाषजा और सज्ञानों अ्ानमय भावका 
फकता हैँ:-- 


जैन शाखमाला ] ह- कर्तोकर्म अधिकार -> शहर 


जं कुणदि भावभादा कता सो होदि तस्स कम्मस्स । 
णाणिस्त स णाणमओ अरणाणमओ जणाएिस्स ॥१२६॥ 
ये करोति भावमात्मा कर्ता स भवति तस्य कर्मणा। । 
ज्ञिनिन' स॒ ज्ञानमयो5ज्ञानमयो5ज्ञानिनः ॥१२६॥ 
एयमयमात्मा स्वयमेव परिणामस्वभागोषि यमेव भावमात्मन! करोति तस्वेव 
कर्मतामापधमानस्य करृत्वमापब्रेत। से तु ज्ञानिन: सम्यकस्वपरविवेकेंनात्य॑तो- 
दिवविविक्तात्मस्यातिखवात्‌ ज्ञानमय एवं स्थात्‌। अज्ञानिनः तु सम्पक्खपर- 
विवेकाभादेनात्यंतप्रत्यस्तमितविविक्तात्मख्यातित्वादज्ञानमय एवं स्थातू । . 





गाथा १२६ 


अन्वयार्थ:---[ भात्मा ] आत्मा [ य॑ भावम्‌ ] जिस भावकों [ करोति ] 
करता है [ तल्य फर्मणः ] उस भावरूप कर्मका [ स्तः ] वह [कर्ता] कर्ता [भव] 
होता है; [ ज्ञानिनः ] ज्ञानीकों तो [ सः ] वह भाव [ ज्ञानमयः | ज्ञानमय है और 
[ प्ज्ञानितः ] अज्ञानीको [ भ्ज्ञानमयः ] अज्ञायमय है । 


टीका:--इसग्रकार यह आत्मा स्वयसेव परिणामस्वभाववाला है तथापि अपने 
जिस भावकों करता है उस भावका ही--कमेत्वकों प्राप्त हुएका ही--कर्तों वह होता है 
( अथोत्‌ वह भात्र आत्माफा कर्म है और आत्मा उसका कर्ता है )। वह भाव क्षानीको 
ज्ञानमय ही दै क्योंकि उसे सम्यक्‌ ' प्रकारसे स्वपरक्के विवेकसे ( सबे परद्रव्यभावोंसे भिन्न ) 
आत्माकी ख्याति अत्यन्त उद्यको अआप्त हुई है। और वह भाव अज्ञानीको तो अज्ञानंमय ही है 


क्योंकि उसे सम्यक्‌ प्रकारसे स्वपरका विवेक न दोनेसे मिन्न आत्माकी ख्याति अत्यन्त अस्त 
: द्वोगई है। ह॒ 


भावार्थ--ज्ञातीको तो स्वपरका भेदज्ञान हुवा है इसलिये उसके अपने ज्ञानमय 
भावका ही कढृत्व है; और जज्ञातीको स्वपरका भेदज्ञान नहीं है इसलिये उसके अज्ञानसय 
भावषका ही कद स्व है.। 





जिस भावकी आत्मा करे, कर्ता घने उस कर्मका 
वो ज्ञानमय है ज्ञानिका, अज्ञाममय भज्ञनिका ॥१२६॥ 


२०० - «»- संमयसार -- * [ भगवान श्रीकुखकुल्द-कद्दार 


कि ज्ञानमयभावात्किमज्ानमयाह्भवतीत्याह--- हि 
अण्णाणमश्रो भावो अणाणिणो कुणदि तेण कम्माणि। 
णाएमओ णाणिस्त दु ण कृणदि तम्हा दु कम्माणि ॥१२७॥ 
मज्ञानमयों भावोज्ञञानिनः फरोति तेन कर्माणि | 
ज्ञानमयो ज्ञानिनस्तु न करोति तस्माचु कर्माणि ॥१२७॥ 


अज्ञानिनों हि सम्पकस्वपरविवेकाभापेनात्येतप्रत्यस्‍्तमितविविक्तात्मस्पाति” 
लाधस्मादशानमथ एवं भावः स्वाद, तस्िस्तु सति स्वपरयोरेकलाध्यासेन शर्ने” 
मात्रात्खस्मात्मअ्रष्टः पराम्यां रागडपाम्यां सममेकीभूय अवर्तिताइकार। स्वर्ग किशः 
पोह रज्ये रुप्पामीति रज्यते रुप्पति च, वस्मादज्ञानमयभावादज्ञानी परो रागदपा: 
वात्मान कूर्बन्‌ करोति कर्माणि । ज्ञानिनस्तु सम्यक्स्वपरविवेकेनात्यंतीदितविवितता 
त्मख्यातित्वायस्मादू ज्ञानमय एवं भाव! स्यातू, वर्स्मिस्तु सति स्वपरयोगानालविशा' 





अब यह कहते हैं कि ज्ञानमय भावसे क्‍या होता है और अज्ञानमय भावसे क्या 
होता है।-- 
गाथा १२७ 
झन्वया्थः--[ भ्रज्ञातिमः ] अज्ञानीके [ प्रज्ञानमयः ] प्रज्ञावमंय [ भाव ॥ 
आव है [ सेन ] इसलिये वह [ कर्माणि ] कर्मोको [ करोति ] करता है, [ ज्ञा्तिग 
छु ] पौर ज्ञानीके तो [ ज्ञानमयः ] ज्ञानमय (भाव) है [ तस्मात्‌ तु ] इसलिमे ज्ञावी 
[ फर्माणि ] कर्मको [ न करोति ] नही करता। 
दौका:-- अनानीके, सम्यक्‌ प्रकारसे स्वपरका विवेक न द्वोनेके कारण भिन्न आत्गाड़ी 
स्थाति अत्यन्त अस्त दो गई होनेसे, अज्ञानमय भाव ही द्वोता है, और उसके दोनेसे, सपण 
एकत्वके अध्यासके कारण ज्ञानमात्र ऐसे मिजमेंसे (आत्मस्वरुपमेंसे) अष्ट हुआ, पर ऐसे रागहेपर 
साथ एक होकर जिसके अहंकार प्रवर्त रहा है ऐसा स्वयं 'यह मैं वास्तवर्मे रागी हैँ हेपी ६ 
( अथीन्‌ यह मैं राय करता हैं, द्वेप करता हूँ )? इसप्रकार ( मानता हुआ ) रागी और द्व्पी 


दवा दे, इसलिये अज्ञानमय भाषके फारण अज्ञानी अपनेको पर ऐसे रागद्वेपरूप करता हुआ 
फर्मेछो करता है| 


अज्ञानमय अज्ञानिका, जिससे फरे वो कर्म को | 
पर शानमय है शानिका, मिससे करे नहिं फर्म वो ॥२७॥ 


जैन शाखमाला |... -- कर्ताकर्म अधिकार -- म०९ 


मेन ड्वानमात्रे स्वस्मिस्तुनिविष्टः पराम्यां रागदेपास्यां एृथरभूततया खवरसत एवं 
निवूचाहंकारः स्वयं किल केवल जानात्येव न रज्यते न च रुप्पति, तस्माद ज्ञान- 
मयभावात्‌ जानी परो रागहेपावात्मानमझुबेन्र करोति कर्माणि । 
( आया ) 
ज्ञानमय एवं भाव कुतो भवेद ज्ञानिनों ने पुनरत्या । 
अज्ञानमयः सर्वे! कुतोउ्यमज्ञानिनो मास्यः ॥६४६॥ 


णाएमया भावाओं णाणमओ चेव जायए भावों । 
जम्हा तम्हा णाएस्स सब्बे भावा हु णाणमया ॥१२८॥ 





ज्ञानीके तो, सम्यक भ्रकारसे स्वपरविवेकके द्वारा भिन्न आत्माकी ख्याति अत्यन्त 
उद्यको प्राप्त हुई होनेसे ज्ञानमय भाव ही द्वोता है; और ऐसा होने पर, स्वपरके भिन्नत्वके 
विज्ञानके कारण ज्ञानमात्र ऐसे निजर्मे सुनिविष्ट ( सम्यक्र प्रकारसे त्थित ) हुआ, पर ऐसे 
शगहेपसे भिन्नत्वफे कारण निजरससे ही जिसका अहंकार निदूत्त हुआ है ऐसा स्वयं वास्तवमें 
मात्र जानता ही है; रागी और हेपी नहीं होता (अथौत्‌ रागढ्ेप करता नहीं) इसलिये ज्ञानमय भावके 
कारण ज्ञानी अपनेको पर ऐसे रागद्वेपरूप न करता हुआ कर्मोको नहीं करता । 
आंवार्थ:--इस आत्माके क्रोधादिक सोहनीय कर्मकी भ्रकृृतिका ( अर्थात्‌ रागद्वेपका) 
उद्थ आने पर, अपने उपयोगमें उसका रागद्वेपरूप मलिन स्वाद आता है अज्ञानीके स्वपरका 
भेदज्ञान न होनेसे वह यह मानता है कि “यह रागह्रेपकूप सलिल उपयोग ही मेरा स्वरूप है-- 
चही मैं हूँ.।” इसप्रकार रागढ्वेप में अहंबुद्धि करता अज्ञानी अपनेको शगीह्वेपी करता है; इसलिये 
बह. फर्मोको करता है। इसप्रकार अज्ञानमय भावसे कर्मवन्ध होता है। 
ज्ञात़ीके भेदशान होनेसे वह ऐसा जानता है कि "ज्ञानसात्र शुद्ध उपयोग है वही मेरा 
स्वरूप है--बही मैं हूँ; रागद्रेष कर्मोका रस है, बद मेरा स्वरूप नहीं है।” इसप्रकार रागद्ेषमें 
अहँयुद्धि न करता हुआ ज्ञानी अपनेको राग्रीद्रेषी नहीं करता, केवल ज्ञाता ही रहंता है; 
इसलिये वह कर्मोंको लहीं करता । इसम्रकार ज्ञानमय भावसे कर्मबन्ध नहीं होता । 
अब आगेकी गायाके अर्थका सूचक काव्य कहते हैं। * 
श्र्ध:--यहाँ प्रश्न यह दे कि ज्ञानीको ज्ञानमय भाव ही क्‍यों होता है और अन्य 
( अज्ञानमथ भाव ) क्यों नहीं होता १ तथा अज्ञानीके सभी भाव अज्ञानमय ही क्यों होते हैं 
तथा अन्य ( ज्ञानमय भाव ) क्यों नहीं होते ? | ६६॥। 


ज्यों ज्ञायमय को भावमेंसे ज्ञानभाव हि उपजते | 
यों नियत ज्ञानीजीवके सब भाव ज्ञानमयी बनें ॥१२८॥ 
रद 


र्व्य्‌ ज» समयसार “« [ भगवान भौकुल्दकुन्द-कद्दात 


अण्णाणमया भावा अण्णाणो चेव जायए भावों । 

, » जम्ही तम्हा भावा अण्णाएमया अणाधिस्स ॥(११२६॥ 
ब्ानमयाद्धावाद ज्ञानमयश्चैव जायते भावः | 
यस्मात्तस्माज्जानिनः सर्वे भावाः खजु ज्ञानमयाः ॥ १ ९८।॥| 
अव्ञानमयाड्धावादज्ञानश्वैव॒ जायते भाव | 
यस्मात्तस्माद्धावा अज्ञानमया अज्ञानिन! १ २९॥ 

५ यती ब्ाज्ञानमयाद्भावायः कश्चनापि भावों मवति स सर्वोप्पक्ञानमयलमनति- 
परतेमानोइश्ञानमय एवं स्पात्‌। ततः सर्व एवाज्ञानमया अज्ञानिनों भावाः | यतरच 





इसी प्रभ्नके उत्तररूप गाथा कहते हैं:-- 
गाया १२८-१२९ 

प्रन्वधार्थ:--[ यस्मात्‌_] व्योंकि [ ज्ञानमयाद भावात व ] शी” 
मय भावमेंसे [ ज्ञाममयः एवं ] ज्ञानमव ही [ भाव: ] भाव [ जायते |] उतने 
होता है [ तस्मात्‌ ] इसलिये [ ज्ञामिनः ] ज्ञानियोंके [ सर्वे भावाः ] समस्त भा 
[ छल ] वास्तवमें [ ज्ञाममयाः ] ज्ञानमय ही होते हैं। [ थ ] भौर, [ यस्‍्मा्द ] 
क्योंकि [ अ्रज्ञानमयात्‌ भावात्‌ ] अ्रश्ञानमय भावमेंसे [ प्रज्ञातः एवं ] 
अज्ञानमय ही [ भावः ] भाव [ जायते ] उत्पन्न होता है [ तस्मात ] इसलिये 
[ भ्रज्ञानितः ] अज्ञानियोंके [ भावाः ] भाव [ प्रज्ञासलसयार ] भज्ञानमव ही 
होते हैं । 

टीका:--वास्तवमें अज्ञानमय भावमेंसे जो फोई भी भाव होता दे बह सब द्दी 
अज्ञानमयताका उल्लंघन न करता हुआ अज्ञानमव ही होता है। इसलिये अज्ञानियोंके सभी 
भाव सज्ञानमय होते हैं। और ज्ञानमय आावमेंसे जो कोई भी भाव होता है वह सब ह्दी 
ज्ञानमयताका उल्लंघन न करता हुआ ज्ञानमय ही होता है, इसलिये ज्ञानियोंके सब ही भाव 
ज्ञानमय होते हैं:--- हि 

भावार्थः--ज्ञानीका परिणमन अज्ञानीके परिणमनसे भिन्न ही प्रकारका दै । अज्ञनीका 
परिशमन ऊक्षानमय और ज्ञानीका ज्ञानमय है इसलिये अज्ञानीके क्रोध; मान। परत) तो 


अप्ञानमय फो भावसे, अशज्ञानभाव हि ऊपने। 
इस हेतुसे अज्ञानिके, अज्ञानमय भाव द्वि बने १ १६॥ 


जैन शास्त्रमाला ] +- कर्तोकर्त अधिकार -- ३०३ 


जञासमयाड्रावाय। कश्चनापि भावों भवति स सर्वोपि शानमंयत्वमनतिवर्तमानों 
ज्ञानमय एवं स्थातु, ततः सर्वे एवं ज्ञानमया श्ञानिनों भाव) । 
(अहुष्ड्म ) 
ज्ञानिनों ज्ञाननिश्वेताः सर्वे भावा भवन्ति हि। 
सर्वेप्यज्ञाननिईंता. भवृत्यज्ञानिनस्तु ते ॥६७॥ 
अधैतदेव दृशंतेन समर्थयते-- 
कणयमया भावादों जायंते कु डलादयों भावा । 
अयमयया भावादों जह जाय॑ंते तु कड्यादी ॥१३०॥ 
अण्णाणमया भावा अणाणिणो बहुविद्य वि जायंते। 
णाणिस्स हु णाणमया सब्बे भावा तहा होंति ॥१३१॥ 
कनकमयाड्ावाज्ञायंत्ते कुछछादयों भावाः। 
अयोमयकाद्भावा्रथा जायंते तु कटकादयः !॥१३०॥ 
अज्ञानमया भाषा अन्ञानिनों बहुविधा अपि जाय॑ते । 
ज्ञानिनस्तु शञानमया! सर्वे भावास्तथा भवंति ॥१३१॥ 


इत्यादि समस्त भाव अज्ञानजातिका उल्लंघन न करनेसे अक्ञानमय ही हैं और क्ानीके समय 
भाव ज्ञानजातिका उल्लंघन न करनेसे श्ञानमय ही हैं | 
अब इसी अर्थका कलशरूप काव्य कहते हैं:-- 
प्र्थ:---श्ानीके समस्त भाव ज्ञानसे रचित होते हैं और अज्ञानीके समस्त भाव अज्ञानसे 
रचित होते हैं ।६७ 
अब इसी अर्थकों दृष्टान्दसे दृढ़ करते दैं;-- 
|; « गाथा १३०-१३१ 
प्ख्वया्थ:--[ सथा ? जेसे [ कतकमयाद भावात्‌ ]] स्वर्शमय भावमेंसे 
| कुण्डलादबः भाव४ ] स्वर्रामय कुण्डल इत्यादि भाव |! जायन्ते | होते हैं 
[ तु.] और [ श्रयोभयकात्‌ भावात्‌ | लोहमय भावसेंसे [ ककादयः | लोहमय 
ज्यों कनकमय को भावमेंसे, कुण्डलादिक उपजे । 
पर लछोहमय को भावसे, कटकादि भादों नोपजे ॥१३०॥॥ 
त्यों भाव बहुविध उपजे, अज्ञानमय अज्ञानिके | 
पर ज्ञानिके तो सर्वे भावहि, ज्ञानमय निश्चय बने ॥१३१॥ 


श्ण्ह «“+ ससयसार --+ [ भगवान भीकुल्दकुन्द-कद्ान 


यथा खलु पुह्नलस्प स्रय॑ं परिणामसभावत्वे सत्यपरि कारणालुविधायिला- 
त्कार्याणां जांबूनदमयाद्भावाजांयूनदजातिमनतिवर्तमाना जांबूनदकुण्डलाद्य 
भावा भवेयु्न पुनः काठायसवलयादयः, कालायसमयाद्भावाच का ः 
बरतेमानाः कालायसंबलयादय एवं भवेयुर्न पुनजबूनदकुण्डलादयः । तथा जीवस्य 
स्वयं परिणामस्वभावत्वे सत्यपि कारणानुविधायिल्वादेव कार्याणां अश्ञानित! 
स्वयमज्ञानमयाद्धावादज्ञाननातिमनतिवर्तमाना विविधा अप्यकज्ञनमयां एवं भा 





कड़ा इत्यादि भाव [ जायन्ते ] होते हैं, [ तथा ] उसीप्रकार [श्रन्ञानिनः] अज्ञावियोरि 
( अज्ञानमय भावमेंते ) [ बहुविधाः प्रपि ] अनेक प्रकारके [ प्न्ञावमयाः भावाः ] 
अज्ञानमय भाव [ जायत्ते ] होते हैं [ तु ] और [ ज्ञानितः ] शानियोंके ( ज्ञानमन 
भावेंसे ) [ सर्वे ] सभी [ ज्ञानमयाः भावाः ] ज्ञानमय भाव [ भवंति ] होते हैं। 
टीकाः--जैसे पुद्टल स्वयं परिणामस्॒भावी है तथापि, कारण जैसे कार्य होते हैं 
इसलिये, सुबर्णभय मावमेंसे सुर्शजाविका उल्लंघन न करते हुए सुवर्शमय कुष्डल आदि भार 
ही होते हैं किन्तु लौहमय कड़ा इत्यादि भाव नहीं होते, और लौददनय भावमेंसे, लौदजाति 
डल्लंघन न करते हुये लौहमय कड़ा इत्यादि भाव ही होते हैं किन्तु सुबर्णमय छुणडल भाईि 
भाव नहीं होते; इसीप्रकार जीव स्वयं परिणामस्वभावी होने पर भी, कारण जैसे ही फारष 
होनेसे, अज्ञानीके--जो कि खयं अज्ञानमय भाव हैं उसऊे--अज्ञानमय भावोंमेंसे, अज्ञानजातिकों 
उल्लंघन न करते हुए अनेक प्रकारके अज्ञानमय भाव ही होते हैं किन्तु ज्ञानमय भाव नह्दीं होते 
तथा ज्ञानीके--जो कि स्वयं ज्ञानमय भाव हैं उसके--ज्ञानमय भावोंमेंते; ज्ञानकी जाति 
उल्लंघन न करते हुए समस्त ज्ञानमय भाव ही होते हैं किन्तु अज्ञानमय भाव नहीं द्वोते। 
भावाप:--“जैसा कारण होता है वैसा द्वी कार्य होता है? इस न्यायते जैसे लोदेमेंसि 
लौदमय फट्ठा इत्यादि बल्तुएं होती हैं और सुबर्शमेंसे सुवर्णमय आभूषण ते हैं, इसी 
प्रकार अज्ञानी स्थयं अज्ञानमय भाव द्वोनेसे उसऊे ( अज्ञानमय भावमेंसे ) अज्ञानमय भाति द्दी 
होते हैं और झानी स्वयं ज्ञानमय भाव दोनेसे उसके ( ज्ञानमय भावमेंसे ) ज्ञाननव भाव टी 
दे ई। 
अज्ञानीऊे शुभाशुभ मावोंमें आत्मबुद्धि दोनेसे उसके समस्त भाव अज्ञानमय टी 
अविरत सम्यरदृष्टि (-श्ञानी ) के यय्यवि चारित्रमोहृके उदय दोने पर फ्रोधादिक भाव 
प्रयतेने हैँ तयाषि उसझे उन भावोंमें आत्मदुद्धि मद्ों है; यद उन्हें परके निमित्तसे उत्पन्न 
उपाधि मानता दै। उसके क्रोधादिक फर्म उद्यम आकर सिर जाते ैं--यद भयिष्यश ऐसा 
चत्थ कहीं फरता कि जिसमे संसार परिभ्रमण पढे) क्योंकि ( श्ञानी ) सर्य उद्यमी धोकर 
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भवेयुन पुनर्शानमया;, ज्ञानिनल स्वयं ज्ञानमयाद्भावाज्यानजातिमनतिवर्तमानाः सर्वे 
ज्ञानमया एबं भावा सवेयुन पुनरज्ञनमयाः । 
( अनुष्डुभ ) 
अज्ञानमयभावानामज्ञानी व्याप्य भूमिकास। 
द्रव्यकर्मनिमित्तानां भावानामेति देतुताम्‌ ॥६८॥ 
अण्णाणस्स स उदओ जा जीवाणं अतन्चउ्यलद्ी | 
पिच्छत्तस्स हु उद्यो जीवस्स असइहायणन्त ॥१३२॥ 
उदओो असंजमस्स दु ज॑ जीवा्ं हवेइ अविरमणं । 
जो हु कलछुप्तोवओगो जीवाणं सो कसताउदओ ॥१३११॥ 


कोधादिभावरुप परिणमता नहीं है यद्यपि #उद्यकी वलवत्तासे परिणमता है सथापि ज्ातृत्वका 
उल्लंधन करके परिणमता नहीं है; ज्ञानीका स्वामित्व निरन्तर ज्षानमें ही बतैता है. इसलिये 
चह क्रोधादिभावोंका अन्य ज्ैयोंकी भाँति ज्ञाता ही है, कर्ता नहीं। इसप्रकार क्षानीके 
समस्त भाव ज्ञानमय ही हैं। 
अब आगेकी गाथाका सूचक अर्थरूप श्लोक कहते हैं:-- 
श्रथे:--अज्ञानी ( अपने ) अज्ञानमय भावोंकी भूमिकामें व्याप्त होकर ( आगामी ) 
दृव्यकर्मके निमित्त ( अज्ञानादि ) भावोंके हेतुत्वको प्राप्त होता है ( अथीत्‌ द्रव्यकर्के लिमित्त- 
रूप भावोंका हेतु बनता है ) |६८। मं 
... #सम्पर्हष्टिकी रुचि स्वदा घुद्धात्मद्रव्यके प्रति हो होतो है; उनको कभी रागहपादि 
भावोंकी छवि नहीं होती, उसको जो रागद्गे पादि भाव होते हैं वे भाव, यद्यपि उसको स्वयंकी 
निर्वेलतासे ही एवं उसके स्वयंके भ्रंपराधसे ही होते हैं, फिर भी वे! रुचिपुवंक नहीं होते इस कारर 
उन भावोंको 'कर्मकी बलबत्तासे होनेवाले भाव! कहनेमें श्राता हे, इससे ऐसा नहीं पमभावा कि 
“जड़ द्रव्यकर्म भ्रात्माके ऊपर लेशमाव-भी जोर कर सकते हैं/ परन्तु ऐसा समभाना कि 
क्वक्वारी भावोंके होने पर भी सम्यर्दष्टि महात्माकी शुद्धाल्मद्रव्यसुचिमें किचित्‌ भी कमी नहीं है, 
भाप्न चारिक्रादि सम्बन्धी निर्बेलता है--ऐसा झादय वतलानेके लिये ऐसा कहा है ।' जहाँ जहाँ 'कम्मक्री 
बलवत्ता,' कमंकी जबरदस्ती,” 'कर्मका जोर' इत्यादि कथन होवे बहाँ वहाँ ऐसा श्राशय समझता । 
जो तत्वका अज्ञान जीवके, उदय, वो अज्ञनका । 
अग्रतीत तत््चकी जीवके जो, उदय वो मिथ्याखका ॥१३२॥ 
जीवका जु अविरतभाव है, वो उदय अनसंयम हि का। 
जीवका कल्ुपर उपयोग जो, वो उदय जान कपायका ॥१३३॥ 





*- समयसार -- , [ भगवान भ्रोकुल्दकुन्द-कृद्ात 


त॑ जाए जोगउदय॑ जो जीवाणं तु चिट्ठुउच्छाहो । 
सोहणमस्तोहणं वा कायव्यों विरदिभावों वा ॥११शा। 
एदेसु हेदुभूदेस कम्मइयबर्गणाग्य ज॑ं तु। 

परिणमदे अदृविहं णाणावरणादिभावेहिं ॥१३५॥ 
तं खल॒ जीवणिबद्ध कम्मइ्यवरगणागयं जहया । 

तड्या दु होदि हेद्‌ जीवों परिणामभावाणं ॥१३६॥ 


अश्नानस्य स उदयो या जीवानामतक्तोपलब्धिः | 

मिथ्यात्वस्थ तृदयों जीवस्पाअद्धानलम्‌ ॥१३२॥ 

उदयो5संयमस्य तु यजजीवानां भरेदविर्मणम | 

यस्तु कलुपोपयोगो जीवानां स कप्रायोदयः ॥१३३॥ 

ते जानीहि योगोदयं यो जीवानां तु चेशोत्साहः । 

शोमनो5शोभनो वा कर्तव्यों विरतिभावों था ॥१३४॥ 

एतेपु. हेतुभूतेप. कार्मणवर्ग णागत॑ यु । 

परिणमते5् बिध ज्ञानावरणादिभावेः ।१३४॥ 
7 तत्खलु जीवनियर्द्ध कार्मणवर्मणागत यदा । 

तदा तु भत्रति हेतुजीबः परिणामभावानाम्‌ ॥१३६॥ 


इसी अर्थको पॉच गायाओं द्वारा कहते हैं:-- 


गाथा १३९२-१३ ६ 
प्रम्दपार्य:--[ जीवानाध ] जोयोंके [ या ] जो [ झतत्त्दोषश्ाब्धिः] तत्त्वका भज्ञान दै 


(“वस्तुस्वरूपपते प्रययार्थ-विपरोतज्ञात) [ सः ] वह [भन्नानह्य] प्रशानका [उदमः] उदय है 
( 6] भौर [ जीवत्प | जोवके [ प्रथहपानत्वप््‌ ] जो ( तत्वका ) अश्द्धान है वह 


धुम अशुभ वर्तन या निवरतेन रूप जो चेश दि का । 
उत्माद करते जीवके दो उदय जानो योगका ॥१३४॥ 
भत्र द्वोय हेतूभूत ये तब स्कंघ जो कार्माणके | 
वे अष्टपिध श्वानावरणहत्थादिमाबों वरिणमें ॥१३१५॥ 
फार्मेणवरगणारूप ये जब, बंप पर्दे जीयमें | 
आास्मा द्वि जीव परिणाम मारोंका तमी द्ेतू बने !। !३६॥ 
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अतंत्वोपलेग्धिंसपेण शाने खदमांनों अनज्ञानोद॒य! | मिथ्यात्वासंयमर्कपाय- 
योगोदया! कर्महेतवस्तत्मयाशवस्वारों भावा! ।: त्ाश्रद्धानरुपेण.. जाने खदमानों 
मिथ्यालोदयः, अविरमणरूपेण ज्ञाने स्वदमानो5संयमोदय:, कलुपोषयोगरुपेण 
जाने सखदमान! कपायोदयः, शुभाशमप्रवृत्तिनिवृत्तित्यापाररूपेण श्ञाने स्वदमानों 
योगोदयः । अभैतेष पौद्डलिकेष मिथ्यालाबुदयेष हेतुभूवेष॒ यत्युहलद्रव्यं 
कर्मवर्गणामर्त ज्ञानावरणादिभावैरष्टधा स्व॒यमेव परिणमतें तत्खलु कर्मबर्गणागर्त 





[ मिध्यात्वस्थ | सिथ्यात्वका [ उदयः ] उदय है; [ तु ] श्रौर [ जीवानां ] जोवोंके 
[ यदु ] जो [ श्रविरसणस्‌ ] अविरमणा अर्थात्‌ भ्रत्यागभाव है वह [ श्रसंयमस्थ ] 
प्रसंयमका | उदयः ] उदय [ भवेत्‌ ] है [ तु ] और [ जीबानां ] जीवोंके [ यः ] 
जो [ फलुषोपयोगः |] मलिन ( ज्ञातृत्वकी स्वच्छतासे रहित ) उपयोग है [ सः ] बह 
[ कषायोदयः ] कपायका उदय है; [ तु ] तथा [ जीवानां ] जीबोंके [ यः ] जो 
[| शोभनः भ्रदोभन: वा ] थुभ या ग्रशुभ [ क्रतंव्य; विरतिभावः-वा ] प्रवृत्ति या 
निवृत्तिसूप [ चेष्टोत्साहः] ( मनवचवकाया-आश्रित ) चेष्टाका उत्साह है-[ त॑ | उसे 
. | योगोद्य ] योगका उदय [ जानीहि ] जानो । 


[ एतेषु ] इनकी ( उदयोंको ) [ हेतुभूतेषु ] हेठुभ्ूत होनेपर [ यद हु ] जो 
[क्ार्मणवर्गशाग्त ] कार्मशवर्गंणागत ( कांमंणावर्गणारूप ) पुदुलद्रव्य [ज्ञानावरणादिभावेः 
श्रष्टविध'] ज्ञानाबरणादिभावरूपसे श्राठ प्रकार [ परिणमते ] परिणमता है, [ तद्‌ 
क्रार्मणवर्गणाग्त ] वह कार्मेएवर्गशागत पुदुगलद्रव्य [ बवा ] जब [ खलु ] 
वास्तवमें [ जीवनिबर्डध .] जीवमें बँधर्ता है [ तदातु ] तब [ जोबः |] 
जीव [ परिणामसावानामु ] ( अपने अज्ञालमय ) परिण्यामसावोंका [ हेठुः ] हेतु 
[ भवति ] होता है। .. ५ 

हीका:--तच्वके अज्ञानरूपसे (वस्तुत्वरूपकी अन्यथा उपलब्धिरुपसे) ज्ञानमें स्वाद- 
रूप होता हुआ अज्ञानका उदय है | मिथ्यात्व, असंयम, कपाय और योगके उदय--जो कि 
( नवीन ) कर्मोफे हेठु हैं वे अज्ञानमय चार भाच हैं। तत्वके अश्रद्धानरुपले ज्ञानमे स्वादरूप 
होता हुवा “सिश्यात्युका उदय .है; अविस्मणरूपले ( अत्यागभावरुपसे ) ज्ञानमें स्थाइरूप 
होता हुवा असंबसका उदय है; कलुप ( मलिन ) उपयोगरूपसे ज्ञानमें स्वादरूप होत्ता 


हुआ कपाबका उदय है; झुभाश्भ म्र्धत्ति या स्दत्तिके व्यापारूपते झ्षानमें स्थादरूप 
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“- समयसार -- , [ भगवान अ्रीकुन्दकु्द-कद्दात 


तं॑ जाए जोगउदयं जो जीवाणं तु चिट्रृडच्छाहो । 
सोहणमसोहणं वा कायव्वों विरदिभावों वा ॥११श॥ 
एदेसु हेदुभूदेस कम्मइयवगणागयं ज॑ तु। 

परिणमदे अट्डविहं शाणावरणादिभावेहिं ॥१३५॥॥ 

त॑ं खलु जीवशिवड् कम्मइयबरग्गणागयं जहया । 

तश्या दु होदि हेदू जीवो परिणाममावाणं ॥१३६॥ 


4 


अज्ञानस्य स उदयो या जीवानामतल्वोपलब्धिः । 
मिथ्यात्वस्थ तृदयों जीवस्थाश्रदधानलवम्‌ ॥१३३२॥ 
उदयो $सुंयसस्य तु यज्ञीवानां भवेदबिर्मणम्‌ । 

यस्तु कलुपोपयोगो जीवानां स कपायोदयः३ ॥१३३॥ 
ते जानीदि योगोदयं यो जीवानां तु चेटोत्सादः । 
शोभनो5शोभनो था कर्तव्यों विरतिभावरों वा ॥१३४॥ 
एतेपु. हेतुभूतेष कार्मणबर्गेणागर्त यचु । 
परिणमते5४ बिध॑ ज्ञानावरणादिभाबेः ॥११५॥ 
तत्खलु जीवनियद्धं कार्मणवर्गणागत॑ यदा । 

तदा तु भत्रति हेतुर्जीवः परिणाममात्रानामु ॥१३६॥ 


इसी जयेको पाँच गायाओं द्वार कहते हैँ:--- 


गाथा १३२-१३६ 


प्रमवधा्:--[ जीयानाम] जोवोंके [ या )जो [ भतत्त्वोपलब्धिः] तत्त्वका प्रशाव दै 
(-वस्तुस्वरूपसे प्रयधाप-विपरीतज्ञान) [ सः ] वह [झल्तानस्थ] प्रशानका [उदयः] उदय है 
[तु] भर [ जोयस्प ) जीवके [ प्रथद्रधानत्वत ] जो ( तत्त्वका ) अथद्ान है यह 


धुम अशुम बर्तन या निवर्तन रुप जो चेष्टा दि का | 
उत्माह करते जीवके वो उदय जानो योगका ॥१३४॥ 
ज्ञव द्वोय हेतूभूत ये तय स्कंघ जो कार्माणके। 
थे अषविध शानावरणसरत्यादिसाओं परिणमे ॥१३३॥ 
फार्मणयरगणारूप ये जय, बंध पायें जीरमें! 
झात्मा हि जीर परिणाम मार्योका तभी हेतू गे ॥ १३६॥ 


जैन शास्रमाला ]] ,... ४ “--कर्तोकम अधिकार -- २०७ 


अतंत्तोपरब्धिरुपैण श्ाने खमांनों अज्ञानोदयः । मिथ्यालवार्सयमकंपाय- 
योगोदया। कर्महेतवस्तत्मयाथलारों भावाः ।- ताश्रद्धानस्पेण ज्ञाने खदमानों 
मिथ्यात्योदय!, अविरमणरूुपेण ज्ञाने खदमानो5संयमोदयः, कलुपोपयोगरूपेण 
ज्ञने स्वदमान। कपायोदयः, शुभाशभप्रवृच्तिनिश्वचिज्यापाररूपेण ज्ञाने स्वदमानों 
योगोदयः | अय्रैतेप पौहलिकेष मिथ्यात्याचुदबेपु हेतुभूतेष यत्पुद्वरद्रब्यं 
कर्मपर्गणागरत ज्ञानावरणादिभावैर्धधा स्वयमेव परिणमते तत्खबु कर्मवर्गगागर्त 





[ मिथ्यात्वस्थ ] मिथ्यात्वका [ उदयः ] उदय है; [ तु ] झोर [ जीवानां ] जोवोंके 
[ यदु ] जो [ श्रविरमणस ] अविरमरा अर्थात्‌ श्रत्यागभाव है वह [ अ्रस्त॑यसस्य ] 
असंबमका [ उदयः | उदय [ भवेत्‌ ] है [ तु ] और [ जीवानां ] जीवोंके [ यः ] 
जौ [ फलुषोपयोगः ] मलिन ( ज्ञातृत्वकी स्वच्छुतासे रहित ) उपयोग है [ सः ] वह 
[ क्रषायोदयः ] कपायका उदय हैं; [ तु | तथा [ जीवानां ] जीवोंके [ यः ] जो 
[ ज्ञोभनः प्रशोभन: वा ] शुभ या अशुभ [ कर्तंव्यः विरतिभावः-वा ] भ्रवृत्ति या 
निदृत्तिरूप [ चेष्टोत्साहः'] ( मनवचनकाया-आश्रित ) चेष्टाका उत्साह है [ त॑ ] उसे 
.[ बोगोदर्य ] योगका उदय [ जानीहि ] जानो । 


[ एतेषु | इनकी (उदयींको ) [ हेतुशूतेषु ] हेतुश्गत होनेपर [ यद तु ] जो 
[कार्मणवर्गशागतं] कार्मेशवर्ग शागत ( कामेणदर्ग णारूप ) पुदूलद्रव्य [ज्ञावावरणादिभावेः 
श्रष्टविधं' ]| ज्ञानावरणादिभावरूपसे भ्राठ प्रकार [ परिणमते ] परिणमता है, [ तद 
कार्मणबगंणाग्त ]. वह कार्मणवर्गेणागत पुदुगलद्धव्य [ यदा | जब [ खलु ] 
चास्त॒वमें [ ज़ोवनिबद्ध .] जीव़में बेंबता है [ तदातु ] तब' [ जोबः ] 
जीव [ परिणामभावानाम्‌ ] ( अपने अज्ञानमय ) परिणामभावोंका [ हेतुः ] हेतु 
[ भवति ] होता है। ... : ह 

टीकाः--तच्वके अज्ञानरुपसे (वस्तुस्वरूपकी अन्यथा उपलब्धिरूपसे) ज्ञानमें स्थाद- 
रुप होता हुआ अज्ञानका उदय है। मिथ्यात्थ) असंयम, कपाय और यरोगके उदय--जो कि 
( नवीन ) करमेंके देत॒ हैं वे अज्ञानमय/चार सा हैं) तत्त्वश्षे अश्रद्धानरूपसे ज्ञासमें स्वादरूप 
होता हुवा -मिथ्याल॒क्ता उदय ,है; अविस्मणरूपसे (अत्यागभावहपसे ) ज्ञालमें स्थाद्रूप 
होता हुवा असंयमका उदय है; कलुप ( मलिन ) उपयोगरूपसे ज्ञाससें स्वादरूप होता 
हुआ कपायका _डद्य है; खमाशुम अ्वृत्ति या निश्वत्तिके व्यापाररुपसे ज्ञानमें स्थादरूप 


रूट «- समयसार +« [ भगवान भीकुन्दकुल्द-क्ाने 


जीवमिव्द यदा स्पाचदा जीव! स्वममेवाज्ानारात्मनोरेकलाध्यसेनाज्ञानमपार्ना 
तत्वाभरद्वानादीनां छस्य परिणाममावानां हेतुर्भवति | 


जीवाल्ूथग्भूव एव पुह्नलद्गव्यस्प परिणाम+-- 
जह जीवेश सह र्चिय पुग्गलदब्बस्स कम्मपरिणामों । 
एवं पुग्गलजीवा हु दोवि कमत्तमावण्णा ॥१३७॥ 
एक्स हु परिणामों पुस्गलदब्यस्स कम्मभावेण। 
ता जीवभावहेद्‌हि विणा कम्मस्स परिणामों॥१३८॥ 


यदि जीवेत सह चैत्र पुदवलद्॒व्यस्थ कर्मपरिणाम! । 
एवं पुद्ृछजीवी छल द्वावषि फर्मत्वमापच्नी ॥१३७॥ 


गीत जिस ८ २2266 अर + 7200 से + करे 3 लक पट कक बेड 2 तर 
होता हुवा योगका उदय है। यह पौदूलिक मिध्यात्वादिके उदय हेतुभूव होनेपर जो कार्मण 
वर्गणागव पुदुललदरव्य ज्ञानावरणादिभावसे आठ प्रकार स्वयमेद परिणमता है, यद कार्मण“ 
वर्गणागत पुहलद्रच्य जब जीवमें निवद्ध द्वोवे तब स्वयमेंव अज्ञानसे स्परके एकलके अध्यासें 
कारण तत्तत-अश्रद्धान आदि अपने अज्ञानमय परिणामभावोंका हेतु होता है.। 
आवार्थ:--अज्ञानभाषके भेदरूप मिध्यात्य, अविरंति, कपाय और योगके उदय 
पुदलके परिणाम हैं और उनका स्वाद अतत्त्वश्रद्धानाविरूपसे ज्ञानमें आता है | थे उदय निमित्त- 
भूत होनेपर, कार्मणवर्गशारूप नवीन पुद्ल ख्वयमेव ज्ञानावरणादि क्मेरुप परिशमते 
और जीवके साथ बँधते हैं; ओर उस समय जीव भी स्वयमेष अपने जज्ञानभावसे अतत्त- 
अद्धानादि भावरूप परिसमता है. और इसप्रकार अपने अज्ञानमय भावोंका कारण खयं ही 
होता है। 
समिध्यात्यादिफा उदय होना, सवीन पुद्ठलोंकां कमेरूप परिणमना तथा चैंधना) और 
जीवका अपने अतक्त्वश्रद्धानादि भावरूप परिणमना-यदद तीनों दी एक समयरमे ही होते हैं; सब 
खतंत्रतया अपने आप हो परिखमते हैं, कोई किसीका परिणमन नहीं कराता। 
अब यह प्रतिपादन करे हैं कि पुद्टलद्वव्यका परिणाम जीवसे भिन्न ही दैः-- 


जो कर्मरूप परिणाम, जीवके ध्षाथ पुद्धलका बने । 

तो जीव अरु पुद्रछ उसय ही, कर्मपन पादें अरे ! ॥१३७॥ 
पर कर्मभाजों परिणमन है, एक प्रुदुगलद्रब्यके । 
जीवमावहेत्स अलग, तब, क्र्मके परिणाम हैं !।९ै३4।। 


जैन शाखमाला] ...... -- कतोकर्म अधिकार -- २०६ 


एकस्य तु परिणामः पुदवलद्गल्यस्थ कर्ममावेन । 
तज्ञीषभावहेतु्िदिना फर्मणः परिणामः ॥१३८॥ 
यदि पुदुछद्ृब्यस्थ तब्रिमिचभूतरागाद्यज्ञानपरिणामपरिणतजीवेन सहैव कर्म- 
हे 4 योरि 
परिणामों भवतीति वितकेः, तदा पूद्लद्र॒व्यजीवयो! सहभूतहरिद्वासुधयोरिष दयोरापि 
हे ह्ड कस्येः ५) 
कमेपरिणासापत्ति।। अथ चेकस्पेन पुद्ठलद्॒व्घस्प भव॒ति कमत्वपरिणाम), ततो 
रागादिजीवाज्ञानपरिणामाद्धतोः प्थस्भूत एवं पुद्वलकर्मणः परिणामः । 
पुद्लद्रव्यात्पथम्भूत एवं ज्ीवस्य परिणाम।-- 





| गाथा १३७-१४१८ 

अन्वयाथ:--[ यदि ] यदि [ पुद्गलब्रव्यस्थ | पुदुगलबद्नन्यका 
| जोवेन सह चँंब ] जीवके साथ ही [ कर्मपरिणामः | कर्मेरूप परिणाम होता 
है---ऐसा माता जाये तो [ एवं ] इसप्रकार [ पुद्गनलजीबी हो श्रपि ] पुदुगल 
श्रौर जीव दोनों [ खलु ] वास्तवमें [ कर्मेत्वस्‌ आपन्नौ | कर्मत्वकों प्राप्त हो जायें। 
[तु] परन्तु [ कर्मभावेन ] कर्मंभावसे [ परिणासः ] परिणाम तो [ पुदगल- 
द्रव्यस्थ एकस्य ] पुदुगलद्बग्यके एकके ही होता है [ तत्‌ ] इसलिये [ जीवभाव- 
हेतुनिः बिचा ] जीवभावरूप निमित्तसे रहित ही अर्थात्‌ भिन्न ही [| कर्मणः ] कर्मका 
[ परिणामः ] परिणाम है। 


हु दीक्रा:--यदि पुहलद्वव्यके, कर्मपरिणामके निमित्तभूत ऐसे रागादि-अज्ञानपरिणामसे 
परिणत जीवके साथ ही ( अर्थीत्‌ दोनों सिलकर ही ), कर्मरूप परिणाम होता है, ऐसा तकी 
उपस्थित किया जाबे तो, जैसे मिली हुईं फिटकरी और हल्दीका--दोनोंका लाल रंगरूप परि- 
शाम होता है उसीभ्रकार, पुद्टल और जीवद्रव्य-दोनोंके कमेरूप परिणामकी आपत्ति आजाबे। 
परन्तु एक पुद्ल्‍लद्रध्यके ही क्मत्वरूप परिणाम तो होता है; इसलिये जीवका रागादिअज्ञान- 
परिणाम जो कि कर्मका निमित्त है उससे भिन्न ही पुद्टलकर्मका परिणाम दै। 


सावाणें:--यदि यह माला जाये कि पुद्ललद्रव्य और जीवद्रव्य दोनों मिल्लकर कर्सरूप 
परिणमते हैं ठो दोनोंके कमेरूप परिणाम सिद्ध हो । परन्तु जीव तो कभी भी जड़ कर्महूप नहीं 
परिणम सकता; इसलिये जीवका अज्ञानपरिणास जो कि कर्मका निमित्त है उससे अलग ही 
पुदुलद्वव्यका कर्मपरिणाम है । 


प 


अब यद्द अतिपादतन करे हैं कि जीवका परिणाम पुदुगल द्वव्वसे भिन्न ही हैः--- 
शक - 


३६० «- समयप्तार -+ -- [ भगवान भीकुन्दकुस्द-कदाने 


जीवस्स दु कम्मेण य सह परिणाम हु होंति रागादी । 
एवं जीवो कम्मं च दोवि रागादिमावण्णा ॥१३६॥ 
एकस्स दु परिणामों जायदि जीवस्स रागमादीहिं। 
ता कम्मोदयहेदृहि विणा जीवस्स परिणामों ॥४०॥ 
ज्ञीवस्प तु कर्मंणा च सह परिणामाः खलु भवंति रागादयः । 
एवं ज्ञीवः कर्म थ दे अपि रागमादित्वमापन्ने ॥११९॥ 
एकस्य तु परिणामों जायते जीवस्थ रागादिमि!। 
तत्कर्मोदयहेतुमिर्तिना जीवस्य परिणामः ॥१४०॥ 


यदि भीवष्य तन्निमिचभूठविषच्यमानपुद्ठलकर्मणा सहैव रागाध्रज्ञानपरिणारों _ 
मत्रवीति वितर्कः, तदा जीवपुद्दलकर्मणोः सहभूवसुधादरिदपोरिय द्योरपि रागाय- 
28023 5224 4700 2025 27 /:7:5 *0 “5 किम 


गाथा १३९-१४० 

प्रस्वयाघं;--[ जोवस्य तु ] यदि जीवके [ कर्मंणा व सह ] कर्मक्े साथ ही 
[ रागरादयः परिणामाः ] रागादि परिणाम [ खत भव॑ति ] होते हैं ( अर्थाद्‌ दोगों 
मिलकर रागादिख्प परिणमते हैं) ऐसा माना जाये [ एवं ] तो इसप्रकार [ जीव: 
कर्म  ] जीव और कर्म [ हे पति ] दौनों [ रागादित्वम झापसने ] राग्रादिभावकी 
प्राप्त हो जायें [ तु ] परन्तु [ रागादिभिः परिणामः ] रागादिमावसे परिणाम वो 
[ जीवध्य एकस्प ] णीवके एकके हो [ जापते ] होता है [ तत्‌ ] इसलिये [क्मेंविय- 
हेतुभिः बिना ] कर्मोदयरूप निमित्तते रहित हो अर्थात्‌ भिन्न ही [ जोवस्थ ] जोवका 
[ परिणामः ] परिणाम है । 

टोकाः-यहदि जीवफे, रागादि-अज्ञानपरिणामझे निमित्तभूत उदयागत पुडलकर्मरे 
साथ दी (दोनों एडग्रित दोकर दी ), रगादि-अक्ञानपरिणाम दवोता दै-रेसा हर उपर 
फिया जाये तो, जैसे मिलो हुई फिडकयी और इल्दीका-दोनोफा लाल रंगहप परिणाम 


ज्ञीयफे फरमके साथ दही, जो मात्र रागादिक पने | 
तो फर्म अरु ज्ञीर उमप ही, रागादिपन पायें भरे। ॥१३६।॥ 
पर परिणमन गगादिस्प नो, होत है ज्ीय एम्फे। 
इसमें दि फर्मेदिपनिमितस, झठा। जीय परिणाम ऐ १9 ०॥ 


जैन शाख्माला *+ क्तोकर्म अधिकार «5 २११ 


झानपरिणामापत्ति! ) अथ चेंकस्यैव जीवस्य भवति रागायज्ञानपरिणाम!, ततः 
पुदलकर्मविषाकाद्वेतो! प्थग्भूतो जीवरय परिणाम! 
किमात्मनि बडुस्पृ्टं फिमवद॒स्पुष्ट कमेंति नयविभागेनाहू- 
जीवे कम्म॑ बड़े पुद चेदि ववह्रणयभणिदं । 
सुड्णयस्स दु जीवे अबद्धपुद्ध हवह कम्म ॥१४१॥ 
जीबे कर्म बद्धं स॒पृष्ट चेति व्यवहारनयभणितम्‌ । 
शुद्धनयस्प तु जीवे अधदृसपृष्ट भवति कम ॥१४१॥ 


जीवपुद्वलकर्म णोरेकबंधपर्यायत्वेन तद्‌तिव्यतिरेकाभावाजी वे बहस्पृ्ट करमेंति 
व्यवहारनयपक्ष! ।  जीवपुदूगलकमणोरनेकद्रव्यस्वेनात्य॑तव्यतिरेकाजीये5पद्धरश्षष्टं 





होता है. उसीप्रकार, जीव और पुद्नलकर्म दोनोंके रागादि-अज्ञानपरिणामकी आपत्ति आ जावे, 
परन्तु एक जीबके ही रागादि-अज्ञानपरिणाम तो होता है; इसलिये पुद्ललकर्मका उद्य जो कि 
जीवके रागादि-अज्ञानपरिणामका निमित्त है उससे भिन्न ही जीवका परिणाम है | 
भावार्थ:--यदि यह माना जाये कि जीव और पुद्ललकर्स मिलकर रागादिरूप परि- 
खमते हैं तो दोनोंके रागादिरूप परिणाम सिद्ध हों। किन्तु पृदलकर्म तो रागादिरूप ( जीव- 
शगादिरूप ) कभी नहीं परिणम सकता; इसलिये पुद्ठलकर्मका उदय जो कि रागादिपरिणासका 
निमित्त है उससे भिन्न ही जीबका परिणाम है। 
अब यहाँ नयविभागसे यह कहते हैं कि 'आत्मामें कर्म बद्धस्पृष्ट है या अबद्धस्पष्ट है।--- 
गाथा १४१ न 
झस्वयार्थ:--[ जोवे ] जीवमें [ कर्स ] कर्म [ बद्ध] ( उसके प्रदेशोंके 
साथ ) वँधा हुआ है [ व | तथा [ स्पृष्द ] स्पशित है [ इति | ऐसा [| व्यवहार- 
नवभणितस्‌ | व्यवहारतयका कथत है [ तु ] और [ जोबे | जीवमें [ कर्म ] कर्म 
[ प्रबद्धस्पृष्ट | अबद्ध और अस्पशित [ भवति ] है ऐसा [ शुद्धनयस्थ | शुद्धनयका 
कथन है । 
दोकाः--जीवको और पुह्लकर्मको एकवंधपरयीयपनेसे देखने पर उनमें अत्यन्त 
शिक्षताका अभाव है इसलिये जीवमें कसे बद्धस्पषट्ट है ऐसा व्यवहास्तयका पक्ष है। जीवको 


है कर्म जीवमें वद्धस्पृष्ट-जु कथन यह व्यवहारका । 
पर बद्धस्टृष्ट न कर्म जीवमें-कथन है नय झुद्धका ॥१४१॥ 


श्र - +सेमयंसार «० - [ भगवान भीदुन्दकुद-कद्दाने 
कर्मेति निश्यंनयपक्षः । 95० 
तव। किमू-- 
करम्म॑ बड़मवरद्ं जीवे एवं तु जाए एयपवंखं । 
पक्खातिक्कंतो पुण भण्णदि जो सो समयसारो ॥१४१॥ 


कम बद्धमबद्ध जीवे एवं तु जानीहि नयपक्षम | 
पश्षातिक्रांतः पुन्ेण्यते य/ से समयसार! ॥१४२॥ 


यः किल जीचे बद्ध कमेंति यश्व जीवे5बद्धं कर्मेति विकल्प! स द्विवमोर्ि दि 
नपपक्षः । य एवैनमतिक्रामति स एवं सकलविकल्पातिक्रांतः स्वयं निर्विकल्पेक 
विज्ञानपनसभातो भूला साक्षात्समयसारः संभवति | तत्र यस्‍्तावज्ञीवे बद्धं कर्मेति 
विकल्पयति स जीवे5बद्धं कर्मेंति एक पश्षमतिक्रामन्नपि ने विकल्पमतिक्रामति | 
यप्तु जीवेब्यद्धं कर्मेति विकल्पयति सोपि जीवे बद्धं कर्मेत्येक पक्षम्तिक्रामन्नपि न 
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तथा पुद्लकर्मको अनेकद्रव्यपनेसे देखने पर उनमें अत्यन्त भिन्नता है इसलिये जीवमें फर्म 
अबद्धरएष्ट है, यह निश्चयनयका पत्त है ।१४१॥ 
किन्तु इससे क्‍या १ जो आत्मा उन दोनों नयपक्षोंको पार कर चुका है वद्दी समयसार 
है,--यद्‌ अब गाथा द्वारा कहते हैं:-- 
गाथा १४२ 
प्र्यवाय:--][ णोवे ] जीवमें [ फर्म ] कर्म [ बद्धमू ] बद्ध है अपवा 
[ पबदढ्ध ] अबद्ध है-[ एवं तु ] इसप्रकार तो [ मग्रपक्षत्र ] नयपक्ष [ जानीहिं ] 
जानो; [ पुनः ] किन्तु [ यः ] जो [ पक्षातिक्रांतः ] पक्षातिक्रात ( पक्षों उल्तंधे 
करने बाला ) [ भण्यते ] कहलाता है [ सः ] यह [ समयदारः ] रामयशार ( पर्यवे 
निविफल्प धुद्ध आध्मतत्त्व ) है। 
टीक्ा:--जीयमें फर्म यद्ध है? ऐसा जो विकल्प तथा जीयमें फर्म जबद्ध दै। ऐसा 
जो विकल्प ये दोनों नयपत्ठ हैं । जो उस मयपत्षका अतिकम फरता है (-उस्ते उल्लंघन फर देता 


है छोड देता है ), यदी समस्त विकल्पों अतिकरम फरे स्वय॑ निर्विकल्प, एक विज्ञानपनर+- 
भावरूप दोडर साक्षात्‌ समयसार द्ोता दै। यहाँ ( विशेष समझाया जाता दै कि )-जो “जीयर्ग 
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हैं फर्म जीयमें पद्ध वा अनबद्ध ये नयपत्त है । 
पा पश्से अनिकान्त मापित, यो समयका सार है॥१४२॥ 
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विकल्पमतिक्रामति । यः पुनर्जीवे वदुमवद्धं चः कमेंति विकल्पयति स तु ते द्वितय- 
सपि पक्षमनतिक्रामन्न विकल्प तिक्रामति । ततो ये एवं समस्तनयपक्षप्ततिक्रामति 
से एवं समस्त विकल्पमतिक्रामति | य एवं समस्त विकल्पमतिक्रामति स एवं समय- 
सार॑ विंदति। यद्ेव तरहिं को हि नाम नयपक्षसंन्यासभावनां न बाटयति १ 
( उपेन्द्रवज्ञा ) 
य एब मुक्त्वा नयपक्षपात् 
: झ्वरूपगुप्ता निवरसंति नित्यम। 
विकल्पजालच्युतशांतचिचा- 
हत एवं साक्षादसर्त पित्रति ||६६॥ 





कर्म बद्ध है? ऐसा विकल्प करता है. वह 'जीबमे कर्म अबद्ध है? ऐसे एक पक्षका अतिक्रम. करता 
हुआ भी विकल्पका अतिक्रम नहीं करता; और जो 'जीवमें कम अबद्ध है? ऐसा विकल्प करता है. 
बह भी “जीव कमे बद्ध है! ऐसे एक पक्षुका अतिक्रम करता हुआ भी पिकल्पका अतिक्रम 
नहीं करता; और जो यह बिकल्प करता है कि 'जीबमें कर्म बद्ध है और अवद्ध भी है! वह 
दोनों पक्तका अविक्रस न करता हुआ; विकल्पका अतिक्रस नहीं करता। इंसलिंये जो समस्त 
नय पक्षुका अतिक्रम करता है वही समस्त विकल्पका अतिक्रम करता है; जो समस्त विकल्पका 
अतिक्रम करता है वही समयसारको प्राप्त करता है--उसका अनुभव करता है | . . 
भावार्थे:--जीव कर्मसे 'बँधा हुआ है? तथा 'नहीं बँधा हुआ है--यह दोनों नयपत्त 
हैं। उनमेंसे किसीने धंधपक्ष अहण किया, उसने विकल्प ही ग्रहण किया; किसीने अबन्धप्रक्ष 
लिया, तो उसने भी विकल्प ही प्रहण किया; और किसीने दोनों पक्त लिये तो उसने भी 
पक्षुरूप विकल्पका ही ग्रहण किया । परन्‍्ठु ऐसे विकल्पोंको छोड़कर जो कोई भी पक्षकों अहण 
नहीं करता वह्दी शुद्ध पदार्थका स्वरूप जानकर उस-रूप समयसारको--शुद्धात्माको--श्राप्त 
करता है। नयपक्षकों अ्हण करना राग है, इसलिये सम्रस्त नयपक्षको छोड़नेसे वीतराग 
समयखार हुआ जाता है। 
अब, “यद्दि ऐसा है तो नयपक्षके स्यागकी भावनाको वास्तवमें कौन नहीं नचायेगा ९? 
रेसा कहकर श्री अशृतचन्द्राचायदेंव नयपत्षके त्यागकी भावना वाले २३ कलशरूप काव्य 
कहते हैं:--- 
श्रथेः--जो नयपक्षपातकों छोड़कर सद्य ( अपने ) स्वरूपमें गुप्त होकर निवास 
करते हैं वे ही; जिनका चित्त विकल्पजालसे रहित शांत होगया है ऐसे होते हुए, खाक्षात्‌ 
अंश्वतपान कखे हैं। ऊ 
भावार्थे--जवतक छुछ भी पक्षपात रहता है तब्र तक चित्तका क्षोम नहीं मिटता | 


२१४ कि “- समयसार +- -[ भगवात श्रौकुदकुद्‌-कहान 


ड (उपजावि ) ५4 श 
एकस्य वद्धी ने तथा परस्प 
चिदि द्योद्वाविति पश्मपातै। 
यत्तत्तवेदी. च्युतपक्षपात- 
स्तस्पास्ति नित्य॑ खलु चिच्चिदेव ॥७०॥ 
( उपजाति ) 
एकस्प मूढो ने तथा परस्य 
चिति इयो्दाविति पश्षपाती। 
यस्‍्तलवेदी च्युतपश्षपात- 
स्तस्पास्ति नित्य खलु चिचिदेव ॥७१॥ 


जब नयोंका सब पक्षपात दूर धो जाता है तब वीतराग दूझा द्ोकर स्वहृपकी श्रद्धा निर्भिकत्प 
द्वोती है, घर्तपमे प्रवृत्ति द्वोती है और अतीन्द्रिय सुखका अद्यभव द्वोता है।६६ 
अब २० कलरों द्वार नयपछ्तका बिरोप वर्णन करवे हुए कहते हैं कि जो ऐसे समस्त 
नथपत्षोंक़ो छोड़ देता है बद तस्ववेतता ( तत्तज्ञानी ) स्वरुपको प्राप्त करता हैः-- 
प्रबं:--जीव फर्मोसे यैधा हुआ है ऐसा एक नयक्ा पछु है और रहीं बैधा हुआ दै 
ऐसा दूसरे सयक्ा पक्ष है; इसप्रझार विल्वरूप जीवफे सम्बन्धर्मं दो नयोंके दो पदपात 
हैं। जो तस्तवेत्ता ( यलुसयरूपका ज्ञागा ) पत्पातरद्वित है उसे निरन्‍्तर चित्वरुप जीव 
चिल्परष्ठप द्वी है ( अयोत्‌ उसे चित्वरूप जीव जैसा दै वैसा द्वी मिर्तर अतुभपर्म 
सना है )। 
भावा;--इस पंयमें पहलेसे द्वी व्यवद्धाएनपको गौण करके और धुद्धनयशें सत्य 
फरफे फयन छिया गया है। येतन्यरे परिणाम परनिमित्तमे अनेक होते हैं उन सपरों 
आयायेरेष पहलेसे दी गौण कद्दते आये हैं और उन्होंने जीयडों शुद्ध श्रतल्यमातर कहा है 
इमप्रध्र जीव-पदायदों घुद्, नित्य अमेद चैतन्यमात्र स्थापित फरके अब कटे हैं गिनाजों 
इस शुद्धनयझ्र भी पत्तपात ( विकल्प ) फरेगा यद भी उस शुद्ध स्परुपओे खाइफों शत 
महीं करेगा । भशुद्धनयद्री सो यात ही कया है? ढिन्‍्तु यदि पोई शुद्धभयपां भी पशपात 
करेगा सो पछछा गंग नही मिद्रेया इसलिये घीदगयता अगट नदी दोगी॥ प्षपागकों घोइकर 
पिन्माप शहूपममें लोग होने पर ही संमवमसारकों ध्रामम छिया जाता दे। इसलिये शुद्धनयरो 
वानइर। कगरा भी पण्याव पोद़रर शुद्ध ररहपरा शगुगय फरडे, ररुपमें अश्शिरुप घारिष 
प्रोम कर के) घीगयय दशा द्राय करनी भादिये दा 
धर्ष.--औोण गू ( गोदी ) दै देसा कक सदा पढ़ है भीए वद गूद री दे देसा 
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( उपजाति ) 

एकस्प रक्तो न तथा परस्य 

चिति दयोद्धाविति पश्षपातौ। 

यस्तत्ववेदी.. च्युतपक्षपात- 

स्तस्यास्ति नित्य खलु विश्विदेव ॥७२॥॥ 
( उपजाति ) 

एकस्य दु्लो ने तथा परस्य 

पिति दयो्द्राविति पक्षपाती । 

यस्तच्वेदी . च्युतपक्षपात- 

स्तस्पास्ति नित्य खलु चिश्चिदेव |॥७३॥ 
( उपजाति ) 

एकस्य कर्ता न तथा परस्प 

चिति द्ययोद्गविति पक्षपातौ। 

यस्तत्तवेदी . च्युतपक्षपात- 

स्तस्पास्ति नित्यं खलु चिचिदेव |७४॥ 





दूसरे. नयका पक्ष है॥ इसप्रकार चित्वरूप जीबके सम्वन्धमें दो नयोंके दो पत्तपात हैं। जो 
सथ्ववेत्ता पक्षपातरददित है उसे निरन्तर चिल्स्वरूप जीव चित्स्वरूप ही है (अथोत्‌ उसे चित्स्वरूप 
जीव जैसा है बेला ही निरन्तर अनुभवमें आता है ) ७॥ 


प्र्थ:---जीव रागी है ऐसा एक नयका पत्त है, और वह रागी नहीं है ऐसा दूसरे 
न्यका पछ्ष है; इसप्रकार चित्स्वरूप जीवके सस्वन्धमें दो नयोंके दो पक्तपात हैं । जो तत्त्ववेत्ता 
पक्षुपातरद्दित हैं उसे निरन्‍्तर चित्म्ररूप जीव चित्स्वरूप ही है ।७२। 


अर्थ:---जीव द्वेपी है ऐस। एक नयका पक्ष है और जीव हेषी नहीं है ऐसा दूसरे: 
नयका पक्ष है; इसप्रकार चिल्स्वरूप जीवके सम्बन्ध दो नयोंके दो पक्तपात हैं। जो तत्ववेत्ता 
पक्षपातरहित है उसे निरन्तर चित्स्वरूप जीव चित्स्वरूप ही है ७१ 


श्र्थ:--जीव कवो दै ऐसा एक नयका पक्ष दै और जीब कर्ता नहीं है ऐसा दूसरे 
नयका पक्ष है; इसप्रकार' चित्प्वरूप जीवके उम्बन्धमें दो लयोंके दो पक्तपात हैं | जो तत्त्ववेत्ता 
पक्षपादरहित है उसे निरन्तर चित्स्वरूप जीव चित्त्वरूप द्वी है ७४ 


२१६ «»« समयसार --.[ भगवान श्ौकुल्दकुद-कद्वान 

( उपज्ञाति ) 

एकस्प भोक्ता ने तथा परस्य 

चिति इयोद्द्धाविति पश्षपाती। 

यस्तत्तववेदी.. व्युवपक्षपात- 

स्वस्पास्ति नित्यं खलु चिचिदेव ॥9१॥ 
(उपजाति ) 

एकर्य जीवों ने तथा परस्प 

चिति दथोर्द्नाविति पक्षपातों। 

यस्तत्ववेदी. च्युतपक्षपात- 

स्तस्यास्ति नित्य॑ खलु चिथिदेव ॥७६॥ 
(उपजाति ) 

एकस्प सृक्ष्मो न तथा परस्य 

चिति इयोदाविति पक्षपाती | 

यस्‍्तत्तवेदी . च्युतपक्षपात- 

स्वस्पास्ति नित्य॑ खलु विच्चिदेव ॥७७॥ 
( उपजाति ) 

एकस्य हेतु्न तथा परस्य 

चिति दयोदावबिति पश्षयावी । 


श्र्थ:---जीव भोक्ता है ऐसा एक नयका पक्त है और जीव भोक्ता नहीं है ऐसा 
दूसरे नयका पक्ष है; इसप्रकार चिल््वरूप जीवके सम्वन्धमें दो नयोंके दी पक्षपात हू जो 
तच्चपेता पक्षपातरद्वित दै उसे निरन्तर चिस्वरूप जीव चिल्वरूप ही है ।४२। 

भर्थ:--जीव जीव है ऐसा एक नयका पक है और जीब जीव नहीं दै ऐसा दूसरे 
नयका पच्च है; इसप्रकार चित््वरूप जीब्े सम्बन्धमें दो नयोंके दो पक्षपात हैं। जो तत्ववैत्ता 
पत्तपातरद्वित है उसे निरन्तर चित्पमवरूप जीव चित्व॒रूप ही है।७६। 

« धर्य:--बीव सूक्ष्म है ऐसा एक नयझा पक्ष है और जीव सूक्ष्म नहीं है ऐसा दूसरे 
नयझा पक है; इसप्रकार चिल्प॒रूप जीयके सम्बन्धमें दो मयोंके दो पक्षपात हैं । जो दत्तवेता 
पत्तपातरहित है उसे निरन्तर चित्खरूप जीव चित्परूप ही है |#श 

भर्यः--जीब देतु ( कायण ) है ऐसा एक नयका पक्त है और जीव द्वेतु ( कारश ) 
नहीं है ऐसा दूसरे तयका पत्त है; इसप्रकार चित्मरूष जीवके सम्बन्धम दो नयोंके दो पक्षपीर्े 
हैं ज्ञो दस्ववेता पक्तपावरदित है उसे निरन्तर चिस्परूप जीव चित्थरूप दी दै छठ) 


क्षैत्त शास्तमाला ]' 


* - फर्ताकमे अधिकार -- र्१७ 


यस्तत्ववेदी. च्युतपक्षपाव- 

स्तस्यास्ति नित्य खलु चिच्चिदेव ॥७८॥ 
( उपजाति ) 

एकस्य कार्य न तथा परस्प 

सिति हयोद्रविति पक्षपाती। 

यस्तत्ववेदी.. च्युतपक्षपात- 

स्तस्पास्ति नित्य खलु चिचिदेव ॥७९॥ 
(उपजाति ) , 

एकस्य भावों न तथा परस्थ 

चिति दययोद्गावरिति पक्षपाती। 

यस्तत्ववेदी.. च्युतपक्षपात- 

स्तस्पास्ति नित्य खलु चिझ्रिदेव ||८०॥। 
( उपजाति ) 

एकस्य चेको न तथा परस्य 

चिति दयोद्रबिति पक्षपाती। 

यस्तत्तवेदी. च्युतपश्षपात- 

स्तस्थास्ति नित्यं खलु चिश्विदेव ॥८१॥ 





अर्थ:--जीव कार्य है ऐसा एक नयका पक्ष है और जीव कार्य नहीं है. ऐसा दूसरे 
नयका पक्ष है; इसप्रकार चिल्तवरूप जीवके सम्बन्धम पो नयोंके दो पक्षपात हैं । जो-तत्खवेत्ता 
पक्तपातरहित है उसे निरन्तर चित््वरूप जीव चिस्स्वरूप ही है ।७६। 


श्रथं--जीव भाव है ( अर्थात्‌ भावरूप है ) ऐसा एक नयका पक्ष है और जीव भाव 
नहीं ( अथोत्‌ अभावरूप दै ) ऐसा दूसरे नयका पक्ष है; इसप्रकार चित््वरूप जीवके सम्बन्धमें 
दो नयोंके दो पक्षपात हैं। जो तत्यवेत्ता पक्षपातरादित है उसे निरन्तर चित्स्वरूप जीव चिल्वरूप 


ही है ८० 


श्र्थ:--जीव एक है. ऐसा एक नयका पक्ष है और जीव एक नहीं है (-अनेक है ) 
ऐसा दूसरे सयका पक्ष है; इसप्रकार चित्स्वरूप जीवके सम्वन्धमें दो लयोंके दो पक्षपात हैं। जो 
तत्यवेत्ता प्षपातरद्दित है उसे निरन्तर चित्व्वरूप जीव चित्स्वरूप ही है (८१ 


श्र ... समयसार -+ -: [ भगवान श्रीकुदकद-कद्ान 

( उपजाति ) 

एकस्य सांतो ने तथा परस्य 

चिति द्योदाविति पक्षपाती। 

यस्तस्वबेदी. च्युतपक्षपात- 

स्तस्यास्ति नित्य खलु चिच्िदेव ॥८२॥ 
( उपजाति ) 

एकस्य नित्यों ने तथा परस्य 

विति हयोद्ाविति पश्षपातौ ! 

यस्तत्ववेदी. च्युतपक्षपात- 

स्तस्पास्ति नित्य खलु चिचिदेव ॥<८३॥ 
( उपजाति ) 

एकस्प बाच्यो ने तथा »परस्य 

चिति दयो्ाविति पश्षपावी । 

यस्‍्तत्ववेदी.. च्युतपक्षपात- 

स्तस्यास्ति निर्त्य खलु चिश्िदेव ॥<८४॥ 
( उपजाति ) 

एकरय न(ना ने तथा परस्य 

चिति दृयोद्नाविति पक्षपातो | 


श्रथेः--जीव सांत (-अन्त सहित ) दै ऐसा एक नयका पत्त है और जीव नल जे कि कफ छह कह किक जार 
हेसा दूसरे नया पत्त है; इसप्रकार चित्वरूप जीवके सम्बन्धमें दो नयोंके दो पछुपान दै।गो 
सस्ववेतता पक्तपातरद्दित है, उसे निरल्तर चित्यरूप जीव चिल्वर्ुप ही है !८) ॥| 

प्र्थ:--जीव नित्य है ऐसा एक नयका पक्त है और जीव नित्य नहीं ऐसा दूसरे 
नया पक्ष है; इसप्रकार चित्वरूप जीवडे सम्बन्धमें दो नयेके दो पक्तपाव हैं। भो कच्वेत्ा 
पक्तपातरदित है उसे निरन्‍्तर चिल्वरूप जीव चित्खरूप दी है ।८३| 

पर्ष:-जीव वाच्य ( अथीत्‌ बचनसे कद्दा जा सके ऐसा ) दै ऐसा एक नया न 
है और जीव वाच्य (-वचनगोचर ) नहीं दै ऐसा दूसरे नयका पक्ष है; इसम्रकार चित्यर्हप 
जीयफे सम्यन्भमें दो नयोंके दो पक्तपात हैं। जो रक्तयवेत्ता पक्षपावरद्दित है. उसे निरन्‍्तर 
चिस्परूप लीय चित्सरूप द्वी है।<श 

प्रधेंट--जीय नानाहुप दै ऐसा एक सपका पक दै और जीव नानारूप नदी पर 





जैन शाखमाला ] -- कर्ताकर्म अधिकार -- रे६ 


यस्तसवेदी.. च्युतपक्षपात- 

स्तस्यास्ति नित्य खलु चिचिदेव ॥८१॥ 
(उपजाति ) 

एकस्य चेत्यों न तथा परस्प 

चिंति दयोद्वाविति पक्षपातौ। 

यस्तचचेदी च्युतपक्षपात- 

स्तस्यास्ति नित्यं खलु चिच्रिदेव ॥८६॥ 
( उपजाति ) 

एकस्प दृश्यो न तथा परस्य 

विति दययो््रविति पक्षपातो। 

यस्तत्तवेदी.. च्युतपक्षपात- 

स्तस्पास्ति नित्यं खलु चित्रिदेव ॥८७॥ 
( उपजाति ) 

एकस्य वेधों ने तथा परस्प 

चिति द्वयोद्धादिति पक्षपाती। 

यस्‍्तत्तवेदी.. च्युतपक्षपात- 

स्तस्पास्ति नित्य खलु विचिदेव |८८॥ 





बूसरे नयका पक्त है; इसप्रकार चित्स्वरूप ज़ीबके सम्बन्धर्मे दो नयोंके दो पक्षपात हैं।जो 
तस्त्ववेत्ता पक्षपातरहित है उसे निरन्तर चित्मरूप जीव घिस्व॒रूप ही है ८५ 
प्र्थ:--जीव चेत्य (-जाननेयोग्य ) है, ऐसा एक नयका पक्ष है और जीव चेत्य 
नहीं है ऐसा दूसरे सयका पक्ष है; इसप्रकार चित्व्वरूप जीवके सम्बन्ध दो नयोंके दो पक्तपात 
हैं। जो तस्वपेत्ता पत्चपातरहित है उसे निरन्तर चित्स्वरूप जीव चित्स्वरूप ही है |८६। 
थः--जीव दृश्य (-देखनेयोग्य ) है ऐसा एक नयका पक्त है और जीव दृश्य नहीं 
है ऐसा दूसरे नयका पक्ष है; इसप्रकार चिल्वरूप जीवके सम्बन्ध दो नयोंके दो पक्तपात हैं । 
जो तस्ववेत्ता पक्षपातरहित है उसे निरन्तर चित्स्वरूप जीव चित्स्वरूप ही है ।८७। 
प्॒र्थ:--जीव वेथ (-बेदलेयोन्य, ज्ञातद्दोनेयोस्य ) है ऐेसा एक नयका पक्ष है और जीव 
चेद्य नहीं है ऐसा दूसरे नयका पक्त है; इस्रकार चित्त्वरूप जीवके सम्बन्धर्म दो नयोंके दो 
पक्षपात हैं। जो तत्त्यवेत्ता पक्षपातरदहित है उसे निरन्तर चित्त्वरूप जीव चिल्परूप ही है ८८ 


१२० «- समयसार -- _- [ भगवान ओ्रीकुन्दकुल्द-क दावे 
( उपजाति ) 


एकस्प भातों ने तथा परस्य 

चिति दयोद्ाविति पश्षपातों | 
यस्तस्ववेदी.. च्युतपक्षपात- 
स्तस्यास्ति नित्यं खलु चिचिदेव ॥८९॥ 


( वसनन्‍्तत्तिल॒का ) 
स्वेच्छासमुच्छलद्नल्पविकल्पजाला- 
मेव॑ व्यतीत्य महतीं नयपक्षकक्षाम्‌ । 
अंतर्भदिः समरसेकरसस्वभाव॑ 
स्तव॑ भावमेकसुपयात्यनुभूतिमात्रम्‌ ॥९०॥॥ 


पर्थ:--जीव 'भात' ( प्रकाशमान अथीव्‌ वर्तमान मत्यक्ष ) है. ऐसा एक शयवी 
पक्ष है और जीव “भात” नहीं है ऐसा दूसरे नयका पक्ष है; इसप्रकार चित््वरूप जीवऊे 
सम्वन्पमें दो नयोके दो पत्तपात हैं। जो दस्ववेत्ता पत्तपात रहित है. उसे मिस्तर चित्वकूप 
जीव चित्स्रूप ही है। 
भावायें:--बद्ध अबद्, मूढ़ अमूढ, रागी अरागी, देपी अद्वेधी; को अकतों। भोका 
अभोक्ता, जीव अजीब) सूक्ष्म स्थूल, कारण अकारण, कार्य अकार्य, भाव अभाव, एक अनेक) 
सान्‍्त अनन्त, नित्य अनित्य, वाच्य अवाच्य, माना अनाना; चेत्य अचेत्य। दृश्य जदृस्य) बे 
अबेद्य, भात अभात इत्यादि नयोंके पक्षपात हैं। जो पुरुष नयोंके कथनामुसार यथायोग्य 
वियक्षापू्चक तत््का--बस्तुस्वुपका निर्णय करके नयोंके पक्षपातकों छोड़ता है उसे चित्खरुप 
जीवका चित्वरूपरूप अनुभव द्ोता है। 
जीव अमेक साधारण घर्म हैं परन्तु चित्वभाव उसका प्रगट अतुमबगोचर असा- 
धारण धर्म है इसलिये उप्ते मुप्य करके यहाँ ज़ीवको चिह्त्वरूप कद्दा है |८६। 
अब उपरोक्त २० कलशोंके कथनऊा उपसंद्वार करते हैं:-- 
धर्षे:--इसप्रफार जिसमें बहुतसे विकल्पोंका जाल अपने आप उठता है ऐसी बड़ी 
नयपक्षकक्षाको (नयपक्षकी भूमिको) उल्लंघन करके (तच्ववेत्ता) भीतर और बाहर समता-रसरूपी 
एकरम दी भिसका स्वभाव दै ऐसे अनुभूतिमात्न एक जपने भावक्ी (-सरुपको ) मराप्त करता दाध्य 


अथ नयपक्ष ही त्यागफी सायनाका अन्तिम काव्य फट्दवे हैं:-- 


जैन शास्रमाला ] * «- फर्तोकर्म अधिकार -+- श्र! 


( स्थोद्धता ) 
इन्द्रजालमिदमेवररच्बंलत्‌ 
पृष्कलोचलबिकल्पवीचिमि! । - 
यस्य विस्फुरणमेव तत्क्षण 
कृत्स्ममस्यति तदस्मि चिन्मह। ॥९१॥ 

पक्षातिक्रान्तस्य फिं स्वरूपमिति चेतू-- 


दोण्हवि छयाण मणिय जाणडइ शवरं तु सपयपडिबद्धा । 
छु हु एयपदर्ल गिरहदि किंचिति णयपरखपरिहीणों ॥१४१॥ 
इयोरपि नथयोर्मणितं आनाति देल्ले तु समृयप्रतिवद्ध: । 
थे तु नमपक्षं ग्रृष्माति किचिद तेयपक्षपरिदीनः ॥१४३॥ 
यथा खछु भगवास्केवली श्रुतज्ञानावयवभूतयोरवर्यवहारनिश्ृयनयपक्षयों विश्व- 
साक्षितया केवल स्वरुपमेब जानाति, न तु सततमुन्नसितसहजविमलसकृलकेवल- , 


श्र्थ:--विपुल, महान, चंचल विकल्परूपी तरंगोंके छारा उड़ते हुए इस समस्त 
इन्द्रजालफो जिसका र्फुरण सात्र ही तत्तण उड़ा देता है यह चिन्मात्र तेज:पुज मैं हूँ. 
भावायथे:---चेतन्यका अदुसव होने पर समस्त नयोंका पिकल्परूपी इन्द्रजाल उसी 
ण्‌ विल्यको श्राप्त होता है; ऐसा चित्मकाझ मैं हूँ ।६१॥ 
'पज्ञातिक्रास्तका स्वरूप क्या है. १? इसके उत्तरस्वरूप गाथा कहते हैं:--- 
गाथा १४७३ हि 
प्रस्वयार्थ:--[ तयपक्षपरिहीतः | तयपक्षसे रहित जीव, [ समयप्रतिबद्धः | 
समयसे प्रतिबद्ध होता हुआ ( अर्थात्‌ चित्स्वरूप आ्रात्माका अनुभव करता हुआ ), [हयो 
झ्रषि ] दोनों ही [ नघयोः ] नयोंके [ भणितं ] कथनको [ केवल तु ] मात्र 


[ जानाति ] जानता ही है | तु ] परच्तु [ नयपक्षं,] र्यपक्षको [ किचित्‌ श्रवि ] ह 
किचित्‌मात्र सी [ न गृह्लाति ] ग्रहण नहीं करता । 


टीकाः--जैसे केवली भगवान, विश्वके सोक्षीपनके कारण, श्र॒तज्ञानके अव्यबभूत 
व्यवद्वारनिश्वयतयपक्षोंके स्वरूपको ही' मात्र 'जानते हैं परन्तु, निरन्तर प्रकाशमान सहल, 


विमल, सकल केवलज्ञानके दार सदा स्वयं ही विज्ञानयन हुआ होनेसे, श्रुतज्ञानकी अूमिका 
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नवदयकथन जाने हि केवल समयमें प्रतिबद्ध जो । 
नयपक्ष छुछ भी नहिं ग्रे, नयपश्से परिहौन वो ॥१४३॥ 








श्र्र्‌ “-+ समयसार “5. [ भगवान औरुन्दकुस्द-कद्दान 


प्ञानतया नित्य॑ सयमेव विज्ञानवनभूवल्वात्‌ थ्रुतज्ञानभूमिकातिक्रांवतयां समस्तनय- 
पश्षपरिग्रहद्रीभूवत्वात्कंचनापि नयप्षे परिशह्वाति, तथा कि ये श्रुतज्ञानावथ- 
भूतयोब््यवहारनिश्चयनयपक्षयो! क्षयोपशमविजृम्मितश्रुतज्ञानात्मकबिकल्पप्रत्युदमः 
नेपि परपरिग्रहप्रतिनिशनचौत्सुक्यतया स्वरूपमेब केवल जानावि, न हु खरतरचषट- 
शहीतसुनिस्तुपनित्योदितचिन्मयसमयप्रतिवद्धतया तदात्वे स्वयमेव विज्ञनपनर- 
भूतत्वात्‌ श्रवज्ञानात्मकप्तमस्तांतर् दिजेन्परूपविकल्पभूमिकातिक्रांततयां समसनव- ' 
पक्षपरिग्रहद्रीभूतत्वात्कृंचनापि नयपक्ष परिगृह्दाति, से खल निखिलविकल्पेम्यः 
परतरः परमात्मा शानात्मा अत्यग्स्योतिरित्मंस्यातिरिपो:लनुभूतिमात्र! समयसारः । * 

हर ( स्वागता ) 0325 5 मु 

' चिल्सभावमरभावितभावा- 

मायभावपरमार्थतयैकम्‌ ।. 


की अतिक्रान्तताके द्वारा ( अर्थीत्‌ श्रुतज्ञानकी भूमिकाकों पार फर चुकनेके कारण ) समस्त 
नयपक्षके प्रहणसे दूर हुओे होनेसे, किसी भी नयपक्षको ग्रहण नहीं करते, इसीपकार ( 27 
ज्ञानी आत्मा )) छयोपरामसे जो उत्पन्न होते हैं ऐसे भुतज्ञानात्मक विकल्प उतन द्वोने पर 
भी परका प्रहणए करनेके श्रति उत्साह निवृच् हुआ होनेसे, श्रुतज्ञानफे अवयवभूत उ्यवह्दार 
निश्चयनयपक्षोंफे स्वरूपको ही फेवल जानते हैं परन्तु, तीद्ूण ज्ञानदट्टिसे मद किये गये निर्मेत) 
नित्य-वदित) चिस्मथ समयसे अतिवद्धताके द्वारा ( अर्याव्‌ चैतन्यगय आात्माके अतुभवन हारा ) 
जनुभवके समय स्वयं ही विज्ञानपन हुये दोनेसे, श्रुतज्ञानात्मक समस्त अन्तर्जल्परूप 0 
बहिजैल्परूप विकल्पोंकी भूमिकाकी अतिक्रान्तताके हारा समस्त नयपत्तके प्रदएसे दूर 
दोनेसे, किसी भी मथपक्षकों सह नहीं करता, बह ( आत्मा ) वास्तवर्में समस्त विकल्पोंसे पर 
परमात्मा, ज्यामात्मा, पत्य््योति, आत्मख्यातिरूप, अठुभूतिमात्र समयसार है। 
भावाथे:--जैसे केवली मगथान सदा नयपक्षके खरूपके साह्ती ( ज्ञाताद्रष्ट ) है 
उसीभ्रकार श्रुतज्ञानी भी जब समस्त नयपत्षोंसे रहित होकर शुद्ध चैतन्यमात्र भावका अनुमवन 
करते हैं तब वे नयपक्षके सवरुपके ज्ञाता ही हैं, यदि एक सयका सवेया पक्ष प्रहए किया जाये 
तो मिथ्यात्वके साथ मिला हुआ राग होता है; ग्रयोजनवश एक नयको अधान करके उसका 
अद्दण करे तो मिध्यात्वके अतिरिक्त मात्र चारिव्रमोहका राग रहता है और जब नवपत्षको 
छोड़कर बस्तुखवरुपको मात्र जानते ही हैं तव श्रतज्ञानी भी फेवलीकी भाँति बीतराग जैसे द्दी 
दोते हैं ऐसा जाननो । दर 
अब इस कलझमें यह कहते हैं कि वह आत्मा ऐसा अनुरब करता कै-८ 
प्र्ष:--चिल्वमावके पुज द्वारा दी अपने उत्पाद; व्यय) घौत्य किये जाते हैं, ऐसा 


5 





जैन शास्रमात्ा ] «- फर्ताकर्म अधिकार -« 


वंधपद्धतिमपास्प समस्तां 


चेतये समयसारमपारम्‌ ॥९२॥ 
पक्षातिकान्त एवं समयसार इत्यवतिष्ठतृ-- 


सम्मईंसजणाणं एसो लहदिदि एवरि ववदेसं । 
सब्वशयपद्खरहिदो भषिदों जो सो समयसारो ॥१४४॥ 
सम्प्दर्शनशानमेद छत इति देखते व्यपरदेशम। 
सनयपक्षरह्ती भ्रणितों यः से समयसारः ॥६४४॥ 


अयमेक एवं केवल सम्पम्दशनज्ञानव्यपदेश किल लभते | यः खल्वखिल- 
नयपक्षाज्ुण्णतया विश्रांतसमस्तविकल्पव्यापारर स समयसार! | यतः प्रथमताः 





ज़िसका परसाथ स्वरूप है इसलिये जो एक है ऐसे अपार समयसारको मैं, समस्त बंधपद्धतिको 
दूर करके अयीत्‌ कर्मोदयसे होनेवाले सबे भावोंको छोड़कर, अनुभव करता हूँ । 


भावार्थ:--निर्विकल्प अनुभव होने पर, जिसके केवलक्षानादि गुणोंका पार नहीं है 


ऐसे समयसाररूपी पस्मात्माका अनुभव ही बर्तता है; मैं अतुभव करता हूँ? ऐसा भी विकल्प 
नहीं होता--ऐसा जानना ।६२। 


अब) यह कहते हैं कि नियमसे यह सिद्ध है कि पक्षातिक्रान्त ही समयसार है।--- 
गाथा १४४ 
प्रस्वयाथे:--[ यः | जो [सर्वनयपक्षरहितः] सर्व नयपक्षोंसे रहित [भरितः] 
कहा गया है [ सः ] वह [ समथसारः ] समयसार है; [ एबः ] इसी (-समयसाय 
को ही ) [ केवल ) केवल [ सम्पस्दर्शनज्ञानस्‌ ] सम्थग्दशंत और सम्यकृज्ञान [इति| 
ऐसी | व्यपदेशस्‌ ] संज्ञा ( नाम ) [ लभते ] मिलती है, ( चामोंके भिन्न होने पर भी 
बस्तु एक ही है। ) 
दीका:--वास्तवर्म समस्त नयपत्षोंके द्ाण खणिडत न होनेसे जिसका समस्त 
पिकल्पोंका व्यापार रुक गया है; ऐसा समयसार है; वास्तव्मे इस एकको ही केवल सम्यस्दशन 


और सम्यख्शानका नाम श्राप्त है। ( सम्यस्दर्शन और सम्यस्तञान समयसारसे अलग नहीं है, 
एक ही है। ) 





सम्यक्त्व और सुज्ञानकी, जिस एकझ्नो संज्ञा मिले । रे 
नयपक्ष सकल विद्दीन भाषित, वो समयका सार है ॥१४४॥ 


श्र४ +- समयसार -- [ भगवान भीकुलदकुदद-कद्ठान 


श्रुतज्ञानाव्टभेन ज्ञानस्वभावमात्मानं निश्चित्प ततः खल्वात्मर्पातये परख्याति- 
हेतुनखिला एवेन्द्रियानिन्द्रियवुद्धोरबधाय॑ आत्मामियुखीकृतमतिज्ञानतत्तः, तथा 
नानाविधनयपक्षालंबनेनानेकविकल्पेराकुलयंतीः श्रतज्ञानवुद्धीरप्यवघाय. श्ुतत्ञानः 
वत्त्ममप्यात्मामिमुसीकुवेत्न॒त्पंतम विकत्पो भूत्वा झगित्येव स्तरसत एवं व्यक्तीमंत- 
मादिमष्यांतविमुक्तमनाइुठमेक केगलमखिलस्थापि विश्वस्पोपरि तरंतमिवरासंडपरति 
भासमयमनंतं विज्ञनघनं परमात्मानं समयसारं दिंदुन्तेवात्मा सम्पस्दश्यतें ज्ञायते च 
ततः सम्यग्दशन ज्ञानं च समयसार एवं । 

(्‌ शादू लविक्रीडित ) री] है 
आक्रामन्नविकल्पभावमचल पप्तैनेयानां '>विना.. **, 
सारो य। सम्यस्य भाति निमभृतेरास्वाधमानः स्वयम्‌ । 
विज्ञानंकरसः स्तन एप भगवान्पुण्यः पुराण: पुमान्‌ 
ज्ञानं' दर्शनमप्यय॑ किमथवा यत्किचनेको5प्ययम्‌ ॥९३॥ 


अथम, श्रुतज्ञानके अवलम्बनसे ज्ञानस्॒भाव आत्माका निश्चय फरके, और फिर आत्माकी 
अगट प्रसिद्धिके लिये, पर पदार्यकी प्रसिद्धिकी कारणभूत इन्द्रियों और मनके द्वारा प्रवमान 
चुद्धियोंकी मयौदामें लेकर जिसने मतिज्ञान--तच्त्यको (-मतिज्ञानके स्वरूपकों ) आत्मसन्युस 
किया है, तथा जो नानाप्रकारके नयपन्षोंके आलंचनसे होनेवाले अनेक विकल्पोंके द्वारा आकुलता 
उत्पन्न फरनेवाली श्रुतज्ञानकी बुद्धियोंको भी मयौदामें लाकर शुतज्ञान-तत्त्यको भी आत्मसत्त॒त 
करता हुआ, अत्यन्त विकल्प रहित होकर, तत्काल निजरससे ही प्रयट होता हुआ, आदि-मध्व 
और अन्‍्वसे रद्दित, अनाकुल) फेवल एक, सम्पूर्ण द्वी विश्व पर सानों तैरता हो ऐसे अखएड 
अतिभासमय, अनन्द विज्ञानघन परमात्मारूप समयसारका जब आत्मा अनुभव करता है तब 
उसी सगय आव्णा सम्यकृतया दिखाई देता है. ( अथोत्‌ उसकी भ्रद्धा की जाती दै) और जात 
होता है इसलिये समयसार ही सम्यकद्शन और सम्यख्ान है । 
भावारथे:--पहले आत्माका आगमज्ञानसे ज्ञानस्वरूप निश्चय करके फिर इस्द्रिय- 
बुद्धिरूप मतिज्ञानको ज्ञानमात्रमें ही मिलाकर, तथा श्रुतज्ञानरूपी नयोंके विकल्पोंको मिठाकर 
श्रुतज्ञानकों भी निर्विकल्प करके, एक अखण्ड प्रतिभासका अतुमव करना ही 'सम्यस्शना 
ओर 'सम्यण्ञान! के नामको प्राप्त करता है; सम्यकृदशन और सम्यकृज्ञान कहीं अतुभवसे 
भिन्न नहीं हैं. 
अब, इसी अर्थका कलशरूप काव्य कहते हैं:-- 
प्र्ध:--नयोंके पक्षोंसे रहित; अचल निर्विकल्पभावको प्राप्त दोता हुआ जो समयका 
( आात्माका ) सार प्रकाशित कस्ता है बह यह समयसार ( युद्ध आत्मा )--जो कि निश्त 


जैत् शाखमाला ] * “- कतोकर्म अधिकार -+ 


( शारदू लविक्रीलित ) 
दूर॑ भूरिविकल्पजालगहने आम्यल्रिनौधाच्च्युतो 
दूरादेव विवेकनिम्नगमनान्नीतो निजोध बलात्‌ | 
मिश्ानिकरसस्तदेकरसिनामात्मानमात्मा दरन्‌ 
'आत्मन्येव सदा गतानुगततामायात्ययं तोयबतू ॥।६४॥ 

# अनुप्ट्रस # 

विकल्पकः परं कर्ता विकल्पः कर्म केवलम्‌ । 
न जातु कर्देकर्मत्व॑ सविकल्पस्प नश्यति ॥९४॥ 


नशे 
प्र 
न 








(मिशचल, आत्मलीन) पुरुषोके द्वारा स्वयं आस्वाग्रमान है (-अतुभव्म आता है.) वह--पिज्ञान 
ही जिसका एक रस है ऐसा भगवान है, पवित्र पुराण पुरुष है; चाहे, ज्ञान कहो या दश्शन बहू 
यही ( समयसार ) ही है; अधिक क्या करें ! जो छुद है सो यह एक ही है (-मात्र मिन्न भिन्न 
नामसे कहा जाता है ) ।६३॥ 
अब यह कहते हैं कि यह जात्मा ज्ञानसे जऋुत हुआ था सो झानमें ही आ 
मिलता हैः-- 
प्रथे:---जैसे पादी अपने समूहसे च्युत होता हुआ दूर गहन वनमें वह रद्दा हो उसे 
दरसे ही ढाल्वात्रे सार्यके द्वार अपने समूहकी ओर बल पूचेक मोड़ दिया जाये; तो 
फिर वह पाली) पानीको पानीके समूहकी ओर खींचता हुआ प्रवाहरूप होकर, जपने समूहमें आ 
मिलता है; इसीप्रकार यह आत्मा अपने विज्ञानवनस्वभावसे च्युव होकर प्रचुर विकल्पजालोंके 
गहन बनमें दूर परिश्रसण कर रहा था उसे दूरसे ही विवेकरूपी ढालवाले सा्गेद्वारा अपने 
विज्ञानघनस्वभावकी ओर बलपूर्वक मोड़ दिया गया; इसलिये केवल विज्ञानधनके ही रसिक 
पुरुषोंको जो एक विज्ञानरसवाला द्वी अनुभवमें आता है ऐसा वह आत्मा, आत्माको आत्मामें 
खींबता हुआ ( अथीत्‌ ज्ञान ज्ञानको खींचता हुआ प्रवाहरूप होकर ), सदा विज्ञानधत- 
स्वभावमें आ मिलता है। 
भावारथें:--जैसे पानी, अपने पानीके निवासस्थलसे किसी मार्गले बाहर निकलकर 
बनमें अनेक स्थानों पर वह निकले; और फिर किसी ढालवाले भागेद्ारा, ज्योंका त्यों अपने - 
मिथास-स्थानमें आ मिले; इसीप्रकार आत्मा भी मिथ्यात्वके सार्गसे स्वभावसे बाहर निकलकर 
विकल्पोंके वनमें भ्रमण करता हुआ किसी सेदज्ञानरूपी ढालवाले मार्ग द्वारा स्वयं ही अपनेको 
खींचता हुआ अपने विज्ञानधनस्थभावमें आ मिलता है ।६४॥ 
अब कर्वाकर्म अधिकारका उपसंदार करते हुए, कुछ कलशरूप काव्य कहते हैं, उनमेंसे 
प्रथम कलशमें को और कर्मका संक्षिप्त स्वरूप कहते हैं:-..- े 
श्रथं:--विकल्प करनेवाला ही केवल कर्ता है और विकल्प ही केवल कर्म कै 


(अन्य 
रद 


२२६ “+ समयसार --...[[ भगवान श्रीकुदकुल्द-कहान 


( रथोद्धता ) 
यः करोति स करोति केवर्ल 
यस्तु वेचि स तु वेचि केवलम्‌ । 
यः करोति न दि वेचि स कचित्‌ 
यस्तु वेचि न करोति स क्चित्‌ ।85॥ 
( इन्द्रवज्ना ) 
ज्ञप्तिः करोतौ न हि मासते5न्तः 
ज्ञप्ती करोतिय न भासतेउन्तः 
ज्ञप्ति करोतिथ वतो विभिन्‍ने 
ज्ञाता न कर्तेति ततः स्थित व ॥९७॥ 


कोई कतो-कर्म नहीं है; ) जो जीव विकल्पसददित है उसका कर्तीकर्मपना कभी नष्ट रहीं द्वोता 
भावा्:--जबतक विकल्पभाव है. तबतक कर्तोकर्ममाब है; जब विकल्पका अभाते 
हो जाता है तब कर्ताकर्मंभावका भी अभाव हो जाता है ।६४ 
अब कहते हैं कि जो करता है सो करता ही है। और जो जानता है सो जानता दी दै- 
प्रथ:---जो करता है सो मात्र करता ही है. और जो जानता है सो मात्र जानता ही 
है; जो करता है बह कभी जानता नहीं और जो जानता है वह कभी करता नहीं । 
भावार्थ:--जो कर्ता है वह ज्ञाता नहीं और जो ज्ञाता है वह कर्ता नही ।६९। 
इसीप्रकार अब यह्‌ कहते हैं कि करने और जाननेरूप दोनों क्रियाएँ भिन्न हैं: 
श्रये:--करनेरूप क्रियाके भीतर जाननेरूप क्रिया सासित नहीं होती और जानमेरुप 
क्रियाके भीतर करनेरूप क्रिया भासित नहीं होती; इसलिये ज्प्तिक्रिया और 'करोति! हिया 
दोनों भिन्न हैं; इससे यह सिद्ध हुआ कि जो ज्ञाता है वह कर्ता नहीं है। 
भावार्थ:--जब आत्मा इसभ्रकार परिणमन करता है कि 'मैं परद्वव्य को करता है! 
लव तो वह कत्तीमावरूप परिणुमनक्रियाके करनेसे अथीत्‌ 'करोति' क्रियाऊे करनेसे कर्ता ही द्द 
और जब वह इस अकार परिणमन करता है कि 'मैं परद्रव्यको जानता हैँ? तब ज्ञाताभावरुप 
परिणमन करनेसे अथीत्‌ श्प्तिकियाके करनेसे ज्ञावा द्वी है | 
यहाँ कोई प्रश्न करता है कि अविरत-सम्यकूडष्टि आदिको जबतक धारिब्रमोदका 
उदय रहता है तवतक वह कपायरूप परिणमन करता है इसलिये उसका बह कर्ता कहलाता द्द 
या नहीं १ उसका समाधान:--अविरत सम्यक्दृष्टि इत्यादिके श्रद्धाज्ञानमें परद्वव्यके स्थामितः 
रूप कर्दत्थका अभिप्राय नहीं है; जो कपायरूप परिणमन है वह उदयकी बलवत्ताके कास्एं है 
चद उससा श्ञाता है; इसलिये उसके अज्ञान सम्बन्धी कर्दे् नदी है। नि्मिचकी बलवततासे 
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(६ मादू लविकीदिस ) 
फर्या कर्मणि नाम्दि नास्ति नियत फर्मापे तत्कतेरि 
#ंढं विश्रतिषिष्यते यदि तदा का कठेकर्म स्थितिः | 
ताता जञातरि कर्म कर्मणि सदा ज्यक्तेति वस्तुस्थिति- 
नेंपथ्ये बत नानटरीति रमस्ता मोहस्तथाप्थेप क्रिय ॥९८॥ 
अथवा नानदयतां तथापि-- 
( मंदाकान्ता ) 

कर्ता कर्ता भ्रति ने यथा कर्म कर्मापि नें 

ज्ञानं जञानं भवति च यथा पुद्दलः पुद्वलो5पि । 

ज्ञानज्पो तिर्ज्य लितमचले व्यक्तमंतस्तथोरूचें- 

थिन्छक्तीनां. निकरभरतो 5त्यंतगंभीरमेतत्‌ ।॥९९॥॥ 


इोनियाल परिणमनका फल्न फिंचित होता ई वह संसारका कारण रहीं है। जैसे प्रत्तकी जड़ 
फाड देनेफे बाद वह प्रक्ष छुद्ध समय तक रहे अथवा न रहे--अ्रतिक्तण उसका नाझ् ही होता 
जाता हैं, इसीप्रकार यहाँ भी समभना ।६७। 
पुनः इसी बालकों रृढ करते रै:-- हा 
प्रय:--निश्चयसे न वो कर्ता कर्ममें है, और न कर्म कर्तामें दी दै--यदि इस' 
प्रकार परस्पर दोनोंका नियेध किया जाये तो कर्ता-कर्मेकी क्‍या स्थिति होगी १ ( अर्थात्‌ जीच- 
पुहलके कर्तोकर्मपेत कद्रापि नहीं दो सफेगा। ) इसप्रकार ज्षाता सदा क्षातामें ही है और कर्म 
सदा कमेमें दी है ऐसी वस्तुस्विति श्रगट दे तथापि अरे ! नेपथ्यमें यद् मोह क्यों अत्यन्त 
वेगपूर्वक नाच रदा है.  ( इसप्रकार आचास्येको खेद और आश्चस्य होता है। ) 
भावार्थ:--कर्म तो पुहलल है, जीवफों उसका कर्ता कहना असत्य है। उन दोनोमें 
अच्यन्त भेद है; न वो जीव पुद्नलमें है और न पुद्रल जीवमें; तब फिर उत्तमें कर्ताकर्मभाव 
केसे हो सफता है. १ इसलिये जीव तो आता है सो ज्ञाता दी है; बह पुदलक्मोंका करती नहीं है; 
और पुदललकर्म हैं वे पुद्ल ही हैं; ज्ञाताका कमे नहीं हैं। आचार्यदरेवने खेदपूर्वक फहदा है 
कि--इसमप्रकार प्रगद भिन्न द्रव्य हैं तथापि 'मैं कर्ता हूँ और यह पुद्नल मेरा कर्म हैः 
अज्ञानीका थह मोह (-अज्ञान ) क्यों नाच रहा है ? ६८ 
अब यह कहते दें कि यदि मोह नाचता है तो भले राचे; तथापि वस्तुस्वरूप तो जैसा 
है बैसा ही हैः-- 
श्रथं:--अचल) व्यक्त और चितशक्तियेंके (-श्ञानके अविभागप्रतिच्छेदों: 
समूहके भारसे अत्यन्त गम्भीर यह ज्ञानज्योति अन्तरंग में उम्रतासे ऐसी जाज्यल्यमान 





इसप्रकार 


के 
हुईं 


) 
ड़ 
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इति जीवाजीगी कर्कर्मेषबिमुक्तो निष्क्रांती | 
| ी ज 
इति श्रीमद्मृतचन्द्रशरिविरचितायां समयसारव्याख्यायामात्मस्याती करतेकर्- 
प्रछूपक! द्वितीयोंक! ॥ 
कि-आत्मा अज्ञानम को होता था सो अब वह कतो नहीं दोता और अज्ञानके निम्मित्तत 
पुल कर्मरूप होता था सो बह कर्मरूप नहीं होता; और ज्ञान ज्ञानरूप ही रहता दे तवा फत 
पुद्लरूप ही रहता है । 
भावधार्थ:--जव आत्मा ज्षानी होता है तब ज्ञान तो ज्ञानरूप ही परिणमित होता है 
पुद्ठलकर्मका कर्ता नहीं होता; और पुद्दल पुद्रल ही रहता है; कर्मरूप परिणमित नहीं होगा 
इसम्रकार यथार्थ ज्ञान होने पर दोनों द्रव्योंके परिणमनमें निमित्तनैमित्िकभाव नहीं होग। 
ऐसा ज्ञान सम्यक्दृष्टिके होता है |६६। 
टीका:--इसप्रकार जीब और अजीब कर्ताकर्मका बेष त्यागकर बाहर निकल गये। 
भावार्थ:--- जीव और अजीय दोनों कर्ती-कर्मका येप घारण करके एक होकर रंगे 
आमिमें प्रविष्ट हुए थे । जब सम्यक्द्रिने अपने ययार्थ दर्शक ज्ञानसे उन्हें मिन्न भिन्न लक्षणते 
यद्द जान लिया फि वे एक नहीं किन्तु दो अलग अलग हैं, तब थे बेपका त्याग करके रंगभूमिसे 
यादर निकल गये | बहुरूपियाकी ऐसी प्रभृत्ति होती है कि जबतक देखनेवाले उसे पहिया 
नहीं लेते तवतक बह अपनी चेष्टाएँ किया करता है, किन्तु जब कोई ययायरुपसे 
पद्दिचान लेता है तव वह नित्र रूपको प्रगट करके चेष्टा करना छोड़ देता है। इसीसकार 
यहाँ भी सममना | 
ज्ञीब अनादि अज्ञान चसाय विकार उपाय यणे करता सो, 
ताकरि बंधन आन सी फल ले सुख डुःख भवाश्रमवासो, 
ज्ञान भये करता न बने तब वबन्ध न होय खुले परपासो/ 
आतमर्मादि सदा सुबिलास करे सिव पाय रहे निति थासो । 
॥ द्वितीय कर्ताकर्म अधिकार समाप्रः ॥ 
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है हर 
हि 5४. 8 डे ही पा हि 
हु छ 8278  इट्ई€ श्र 
हि  अक छः 
है पुएय-वात आकार अं 
ई्‌ प बज ही 
रे प्र 


व्यषए धट पा पद पात पह कट पप ५० 
फ्रमक काका काका के का का ५ 


हि 


कीफशाधाक के डक पा ४ 
अयैक्रमेव कर्म ठिंयोत्रीयय परंण्य॑पापरूंपेणें प्रेंपिंगति--- 
('लेबिलंबिंत ) 
हर 

तदथ कम शुभाशुभभेदतो 

हितयतां गतमैक्यप्रुपातयन्‌ | 

ग्लपितनिर्भरमोहरजा अय॑ 

स्वयमुदेत्यवयोधसुधास्वः ॥१००॥| 


-४ दोहा ४-- 
पुण्य-पाप दोऊ करस) बन्धरूप ढुर्‌ मानि। 
शुद्ध आतमा जिन लक्षो, नमूँ चरण हित जानि ॥ 


प्रथम टीकाकार कहते हैं. कि “अब एक ही कर्म दो पात्ररूप होकर पुण्य-पापरूपसे 
प्रवेश करता है. ।? 





जैसे लृत्यमंच पर एक ही पुरुष अपने दो रूप दिखाकर नाच रहा हो तो उसे यथा 
ज्ञाता पहिचान लेता है और उसे एक ही जान लेता है, इसीप्रकार यद्यपि कर्मे एक ही है तथापि" 
बह पुण्य-पापके भेदसे दो प्रकारके रूप धारण करके नाचता है उसे, सस्यक्दृष्टिका ययार्थज्ञान 


एकरूप जान लेता है। उस झानकी महिसाका काव्य इस अधिकारके प्रासम्भमें टीकाकार 
आचार्य कहते हैं:-- 


श्रथ---अब ( कर्ताकर्म अधिकारके पश्चात्‌), शुभ और जशुभके मेद्से ह्वित्थको 
प्राप्त उस कर्मको एकरूप करता हुआ, जिसने अत्यन्त सोहरजको दूर कर दिया है ऐसा यह 


( अत्यक्ष-अजुभवगोचर ! )7ज्ञानसुबाश (+संस्यकक्ञानहिपी बन्द्रेमा )” स्वयं उदयकों प्राप्त 
होता है। 


२३० प्‌ »- समयसार -« [ भगवान श्रीकुन्दकुन्द-कद्दान 
( मंदाक़रांता ) 
एको दूरात््यजति मदिरां ब्राह्मणलामिमाना- 
दन्य; शद्रः स्वयमदमिति स्नाति नित्य॑ तयेव । 
दावप्येती युगपदुदरालिगंती शूद्रिकायाः 
श॒द्री साक्षाद॒पि च चरतो जातिभेदअमेण ॥|१०१॥ 
कम्ममसुहं कुसील॑ सुहकम्मं चावि जाणह सुसील॑। 
कह. व॑ होदि सुसील॑ ज॑ संसार परवेसेदि ॥१९थ। 


फर्म अशुभ कुशीले शुभकर्म चापि जानीथ सुशीलम्‌ ! 
कं तद्मधवति सुशील यत्संसारं अवेशयति ॥१४४॥ 


भावारथे:--अज्ञानसे एक ही कर्म दो प्रकार दिखाई देता था उसे सम्यकज्ञानने 
एक प्रकारका बताया है। ज्ञान पर जो मोहरूपी रज चढ़ी हुई थी उसे दूर कर देनेसे यया 
ज्ञान प्रगट हुआ है; जैसे बादल या कुहरेके पटलसे घन्द्रमाका यथार्थ प्रकाश नहीं ह्वोता 
किन्तु आवरणके दूर होने पर बह यथार्थ प्रकाशमान होता है, इसीप्रकार यहाँ भी समझना 
चाहिये ।१०० 
अब पुए्य-पापके स्वरूपका दृष्टान्ररूप काव्य कहते हैं:-- 
धर्ष:--( श्द्राके पेटसे एक ही साथ जन्मको प्राप्त दो पुत्रोंमेंसे एक आह्मणके यहाँ 
और दूसरा उसी शूद्राके यहाँ पला उनमेंसे ) एक तो मैं ब्राह्मण हूँ! इसप्रकार बाह्माएत्वक 
अभिमगानसे दूरसे दी मदिराका त्याग करता है, उसे रपश तक नहीं करता, तब दूसरा " 
शयग शूद्र हूँ? यद् सानकर नित्य मद्रासे द्वी रनान करता है. अर्थात्‌ उसे पवित्र मानता द्दे। 
गंधपि पे दोनों शूद्राके पेट्से एक ही साथ उसन्न हुए हैं इसलिये ( परमार्थतः ) दोनों साकाव 
घुद्र 5 तथापि वे जातिमेदके भ्रम सद्दित प्रवृत्ति ( आचरण ) करते हैं। ( इसीप्रकार पुर 
शौर पापफे घम्बन्धर्मे समझना चाहिये । ) 
भावाधे;--पुएय-पाप दोनों विभावपरिणतिसे उत्पन्न हुए हैं इसलिये दोनों बन्‍्ध- 
४१ ही * । ध्ययद्वारटष्टिसे अमवश उनकी प्रवृत्ति भिन्न भिन्न भासित इोनेसे, थे अच्छे और 
हु ह थी दो प्रकार दिखाई देते हैं। परमार्यदष्टि तो उन्हें एकरूप दी, पन्यरूप दी घुस दी 
ज्गमी हि ०१ 
अप शुभाशुभ फर्मेके स्वभाषडा यर्णन सायामें करते हैँ:-- 


है फर्म भभुम इुशील भरु जानो सुप्रील शुमकर्मको ! 
दिस रीत होय सुश्चीठ ज्ञो संसारमें दासिल करे ? ॥!४५॥| 





जैन शाखमाला ] -- पुण्य-पाप अधिकार -- २३१ 


शुभाशभजीवपरिणामनिमिचत्वे सति कारणमेदात्‌, शुभाशुभपुद्ठलपरिणाममयत्वे 
सति स्वभावभेदात्‌, शुभाशुभफलपाकत्वे सत्यनुभवभेदात्‌, शुभाशुभमोक्षवस्थमार्गा- 
श्रितत्वे सत्याश्रयमेदात्‌ चैंकमपि कर्म किंचिच्छुम क्रिंचिदशभमिति केफचित्किल 
पक्ष | स॒ तु संप्रतिपक्ष: । तथाहि--शुभो5शुभो वा जीवपरिणामः केवलाज्ञान- 
मयत्वादेकस्तदेकत्वे सति कारणामेदात्‌ एक कर्म | शुभोडशुभो वा पुद्वलपरिणामः 





गाया १४५ 


अच्वयार्थ:--[ श्रश्ुभ कर्म ] अशुभ करे [ कुझौल ] कुशील है (-बुरा है ) > 
[ श्रपि च ] और [ शुभकर्म ] शुभ कर्म [ चुशोलम | सुशील है (-अच्छा है ) ऐसा 
[ जानीथ ] तुम जानते हो ! ( किन्तु ) [ तत ] बह [ सुझील ] सुशील [ कथं ] 
कैसे | भवति ] हो सकता है [ यत्‌ ] जो | संसार 4 ( जीवको ) संसारमें- 
[ प्रवेशयति | प्रवेश कराता है ? हर ह 


टीकाः--किंसी कर्म शुभ जीवपरिणाम निमित होनेसे और किसीसें अशद्युभ जीव- 
परिणाम सिमित्त होनेसे कर्मके कारणोंमें भेद होता है; कोई कर्म शुभ पुहलपरिशाममय और 
कोई अशुभ पुदलपरिस्णाममय होनेसे कर्मेके स्वभावमें भेद होता है; किसी कर्मका शुभ फल्रूप 
और किसीका अशुभ फलरूप विपाक होनेसे कर्मके अनुभव (-स्वाद्से ) भेद होता है; कोई 
कर्म ( शुभ (-अच्छे ) म्ोक्षमार्गके ) आश्रित होनेसे और कोई कर्से अशुभ (-बुरे ) बन्धभार्गके 
आश्रित होनेसे कर्मके आश्रयमें भेद होता है। ( इसलिये ) यद्यपि ( वास्तवमें ) कर्स एक ही 
है तथापि कई लोगोंका ऐसा पक्ष है कि कोई कर्म शुभ है और कोई अशुभ है। परन्तु वह 
( पक्त ) प्रतिपक्ष सहित है। भ्दद प्रतिपक्ष ( अथीव्‌ व्यवह्ारपक्षका निषेध करनेबाला निश्चय- 
पक्ष ) इसप्रकार हैः- ५ 
शुभ या अशुभ जीवपरिणाम केवल अज्ञानमय होनेसे एक हैं; और उनके एक होनेसे 
कर्सके कारणोंमें भेद नहीं होता; इसलिये कम एक ही है। शुभ या अशुभ पद्नलपरिणाम केवल 
पुदलमय होनेसे एक है; उसके एक द्वोनेसे कर्मके स्वभावमें भेद नहीं होता; इसलिये कर्म एक 
ही है | शुभ या अशुभ फलरूप होनेवाला विपाक केवल पुश्नलमय होनेंसे एक है; उसके एक 
होनेसे कर्मके अजुभवमें (-स्वादमें ) भेद नहीं होता; इसलिये कर्म एक ही है। छुभ (भच्छे) 
भोच्षसायें केवल जीवमब है और जम (बुरे) बन्धमागे केवल पुहलमय है इसलिये दे 
अनेक (-सिन्न मिन्न; दो ) हैं; और उनके अनेक होने पर भी करे केबल पुद्नलमय-वन्धमार्गके 
दी आश्रित होनेसे कर्मेके आश्रयमें भेद नहीं है; इसलिये करे एक हीई.. | ४ 


श्श्र ++ समयसार -- [ भगवान श्रीकुल्दकुद-कदाने 
केवलपुद्लमयत्वादेकस्तदेकत्वे पति स्वभावाभेदादेके करम। शुभोठ्शमो को 
फलपाकः कैंबलपुद्नलमयत्वादेकस्तदेकत्वे सत्यनुभवामेदादेफ कर्म । शुभाभुगी 
भोक्षबन्धमार्गों तु प्रत्येक केवलजीवपुद्वलमयल्वादनेकौ तदनेकत्वे सत्यप्ि कैंप 
पुहलमयबन्धमार्गाश्रितस्वेनाशया मेदादेक कर्म | ः 





भावार्भ:--कोई ऊर्म तो अरहन्वादिमें मक्ति-अनुराग, जीबोंके प्रति अलुकम्पाके 
परिणाम और सन्द कपायसे चित्तकी उम्ज्यलता इत्यादि शुभ परिणामोंके निमित्तसे होते ५ 
और कोई कर्म तीत्र क्रोधादिक अशुभ लेश्या, निरयता विपयासक्ति, और देव; गुरु आदि पृ 
पुरुषोंके प्रति बिनयभावसे नहीं प्रवर्तना इत्यादि अग्युमपरिणामोंके निमित्तसे होते हैं; इसप्रकार 
हेतु भेद होनेसे कर्मके शुभ और अश्ुभ दो भेद हो जावे हैं। सातावेदनीय, शुभआयु; गैभनामे 
और शुभगोत्र--इन कर्मोके परिणामों (-प्रकृति ) इत्यादिमें तथा चार घातीयकर्म, असाता- 
चेदनीय, अश्म-आयु, अशुभनाम और अशुभगोत्र--इन कर्मोके परिणामोंमें भेद है। इसप्रकार 
स्मावसेद होनेसे कर्मोके शुभ और अश्ञम दो भेद हैं। किसी कर्मके फल्का अनुभव सुखरूप 
और किंसीका दुःखरूप है; इसप्रकार अनुभवका भेद होनेसे कमेके शुभ और अशुभ दो 
भेद हैं। कोई कमे मोह्मार्गके आश्रित है और कोई कर्म बन्धमार्गडे आश्रित है; इसप्रकार 
आश्रयक्रा भेद होनेसे कर्मके छुभ और अश्म दो भेद हैं । इसप्रकार हेतु) स्वभाव) अतुभव 
और आश्रय--ऐसे चार प्रकारसे कर्ममें भेद होनेसे कोई कर्म शुभ और कोई अश्यभ दै। ऐसा 
बुछ्ध लोगोंका पक्त है। 
अब इस भेदपक्षका निपेध किया जाता हैः--जीवके शुभ और अश्युभ परिणाम दोनों 
अज्ञानमय हैं. इसलिये कर्मका देतु एक जज्ञान ही है; अतः कर्म एक ही है। झभ ओर 
अशुभ पुद्लपरिणाम दोनों पुहलमय ही हैं इसलिये कर्मका स्वभाव एक पुद्डलपरिण्यामर्ूप ह्ठी 
है; अतः कर्म एक ही है। सुख-दुःखरूप दोनों अनुभव पुद्रलमय ही हैं इसलिये कर्मेका अदभव 
एक पुदलमय ही है; अतः कर्म एक ही है। मोक्षमाग और वन्धमार्गमे मोक्षमागें तो फेयल 
जीवके, और बन्धमार्ग केवल पुद्रलके परिणाममय ही है इसलिये कर्मका आश्रय सात्र बँवमार्ग 
ही है ( अधात्‌ कर्म एक चन्धमार्गके आश्रयसे ही होता दै--मोक्षमार्गमें नहीं होता ) अतः 
कर्म एक ही है। 
इसप्रकार कर्मके झुमाश्ुुभ भेदके पक्तको गौण करके उसका निषेध किया है। क्योंकि 
यदाँ अमेदपक्ष प्रधान है, और यदि अमेदपच्तसे देखा जाये तो कर्म एक द्वी दै-पदो नहीं। 


अब इसी अर्थका सूचक कलशरूप फाव्य कद्दते हैं:-- 


ऊन शासत्रमाला ] <+ पुएय-पाप अधिकार -« ४३३ 


( उपजाति ) 
हेतुस्वमावालुभवाश्रयाणां सदाप्पभेदाल हि कर्मशैद! । 
तद्वंधमार्गा भ्रितमेकमिष्दं स्वयं समस्त खलु बंधहेतु३ ॥१०२॥ 
अथोभय कर्माविशेषेण बन्धहेतुं साधयाति-- 
सोवण्णियं पि शियलं बंधदि कालायसं पि जह पुरिसं। 
बंधदि एवं जीव सुहमसुहं वा कद कम्म ॥१४की। 
सौवर्णिकमपि निगल बध्नाति कालायसमपि यथा पुरुपम्‌ । 
बध्नात्येवे जीब॑ शुभमशु्भ वा कृत कर्म ॥ १४६ ॥ 


शुभमशुभ व कर्माविशेषेणेत्र पुरुष बध्नाति बंधत्वाविशेषात्‌ कांचनकालायस- 
निगरुपत्‌ । 





अर्थ:--हेंठु, स्वभाव, अलुसव और जाश्रय--इन चारोंका सदा ही असेद होनेसे कर्ममें 

लिश्वयसे भेद नहीं! है; इसलिये; समस्त कर्म स्वयं निश्चयसे बन्धमार्गके आश्रित हैं और बंधका 
कारण हैं, अतः कर्म एक ही माना गया दै--उसे एक ही सानना योग्य है। १०२। 

अब यह सिद्ध करते हैं कि--दोनों--झुभाशुभकर्म, बिना किसी अन्तरके बंधके 


कारण हैं:-- गाया १४६ 


प्रस्वयार्थ:---[ यथा ] जेसे [ सौवर्शिक्स ] सोनेकी [ निगल ] बेड़ी 
[ श्रपि ] भी [ पुरुषस्‌ | पुरुषको | बध्माति ] बाँबती है शरर | कालायसस्‌ ] 
लोहैकी [ श्रपि ] भी बाँधती है, [ एवं ] इसीप्रकार [ शुभम्‌ वा अ्शुभम्‌ ] शुभ तथा 
अश्युभ [ हद कर्म ] किया हुआ कर्म [ जोवं ] जीवको [ बध्नाति ] (अ्रविश्ेषतया) | 
बाँधता है । " 

डीका;--जैसे सोनेकी और लोहेकी बेड़ी बिता किसी भी अन्तरके पुरुषको बॉथती 
है. क्योंकि बन्वनभावकी अपेक्षासे उनमें कोई अन्तर नहीं है, इसीग्रकार शुभ और अशुभ कम 
जिला किसी भी अन्तरके पुरुषको (-जीचको ) बाँधते हैं क्योंकि बन्धमावकी अपेच्तासे उनसें 
कोई अन्तर नहीं है। 


ज्यों लोहकी त्यों कनककी जंजीर जकड़े पुरुषको | 


इस रौतसे झुम या बशुभ कृत, कर्म बांधे जीवकी ॥१४६॥ 
ड््‌्० 


र्३३ +- समयसार «+ [ मंगवान श्रौकुस्दकुद-कदान 


अथोभयं कर्म प्रतिपेषयति-- 


४ ॥ 22252 
तम्हा दु कु्ीलेहि य राय मा कुणह मा व संस । 
साहीणो हि विणासों कुस्तोलसंसग्गरायेण ॥१४७॥ 


तस्माचु कुशीलास्यां च रागं मा कुरुत मा वा संसर्गम्‌ । 
स्वाधीनो हि. विनाशः कुशीलसंसर्गरागेण ॥१४७॥ 
कुग्नीलशभाशुभकर्मम्यां सह रागसंस्गों प्रतिपिद्धी वन्धहेतुलवात्‌ छुशीलमनो- 
रमामनोरमकरेणुकृइनीरागसंसर्गक्त्‌ । 
अथोभप॑ कर्म प्रतिपेष्यं स्वयं दृ्शातेन समर्थयते-- 


जह णाम कोवि पुरिसो कुच्छियसीलं जण्ण वियाणित्ता । 
वज्जेदि तेण सम्रयं॑ संसग्गं॑ रायकरणं च ॥१४पां 
एमेव कम्मपयडीसीलसहावं॑ व कुच्छिद॑ णाएं। 
-ग्ज॑ति परिहरंति य॑ तस्संसग्ग॑सहावरया ॥श्था 
अब दोनों कर्मोंका निपेध करते हैं:--- 
मल आधा लत शी 
लक 77607 44777: 
[ मा ] मत करो [ हि ] क्योंकि [ कुशोलसंसगरागेण ] कुशीलके साथ संसर्ग और 


राग करनेसे [ स्वाधीनः विनाशझः ] स्वाधीनताका याश होता है ( पर्थात्‌ अपने द्वारा 
ही गपना घात होता है ) । 


टीक्वाः--जैसे छुशील--मनोरम और अमनोरम हथिनीरूपी कुद्ननीके साथ (द्वायीका) 

राग और संसर्ग बन्ध (वन्धन) का फारण द्वोता है, उसीप्रकार छुझील अर्थात्‌ झुभाशम करमेंहे 
साथ राग और संसर्ग बन्धके कारण द्वोनेसे, शुमाञ्ुम कर्मोके साथ राग और संसर्गका निष 
किया गया है । 

इससे करो नहि राग था संसर्ग उमय कुशीलका । 

इस कुणीलके संमर्गसे है, नाम,तुझ्न स्वातंत्यका ॥!४७॥ 

जिस भाँति फोई प्ररुष, कृत्मिवरणील जनको जानके । 

मंमर्ग उमके साथ स्पोंडी, राग करना परितजे ॥१४८॥ 

यों कर्मप्रकति भीठ और स्वमाव कृत्सित जानके । 

निन्न भावमें रत गग अई संसर्ग उसका परिदरें ॥१४९॥ 


जैन शाखमाला ] ज«+ पुण्य-पाप अधिकार ७० 


दा 
््छ 
शर्ट 


यथा नाम कोऊपि पुरुषः कुत्सितशील अने विज्ञाय | 
वर्जयति तेन सप्तक॑संसर्ग रागकरण थे ॥१४८॥ 
एवमेव कर्मप्रकृतिशीसस्थभाव॑ च कुत्सितं ज्ञात्या । 
वर्जय॑ति परिहरंति च॑ तत्संसर्ग स्वमावरताः ॥१४७१९॥ 


यथा खत छुशलः कम्रिहनहस्ती स्वस्थ वेधाय उपसर्पन्ती चढुलमुखीं 

मनोरमाममनोरमां वा करेणुकुइनों तत्त्तवः कुत्सितशीलां विज्ञाय तया सह 
रू हक 0 

शगसंसगो प्रतिपेषषति, तथा किलात्माड्रागी ज्ञानी स्वस्थ वेंधाय उपसप्यन्ती 





अब, भगवान कुन्दकुन्दाचार्य स्वयं ही इृष्टांसपूर्वक यह समर्थन करते हैं कि दोनों कर्म 
'निपेध्य हैं:--- 
गाथा १४८-१४९ 
श्रस्वयाय:-- [ यथा नाम] जैसे [को5पि पुरुषः] कोई भी पुरुष [कुत्सितश्ीलं ] 

कुशील प्रर्थात्‌ खराब स्वभाववाले [ जन ] पुरुषको [ विज्ञाय | जातकर [ तेल 
समक॑ ] उसके साथ [ संसर्ग च रागकरणं ] संसर्ग श्रोर राग करता [ वर्जवति ] 

छोड़ देता है, [ एवस एव च | इसोप्रकार [ स्वभावरताः ] स्वभाव रत पुरुष 
[ कमप्रकृतिशीलस्वभार्व ] कर्मप्रकृतिके शील-स्वभावको [ कुत्सितं ] कुत्सित श्रर्थातू 

खराब [ ज्ञात्यवा | जातकर [ तत्संसर्ग | उसके साथ संसर्य [ चर्जयंत्र | छोड़ देते हैं 

[ परिह॒रंति व ] श्रौर राग छोड़ देते हैं । 


टीका:ः---जैसे कोई जंगलका कुशल हाथी अपने बन्धनके लिये निकट आती हुई 
सुन्दर मुखबाली मनोरम अथवा अमनोस्म हथिनीरूपी कुट्टनीको पस्मार्थवः बुरी जानकर 
उसके साथ शग था संसगे नहीं करता, इसीप्रकार आत्मा अरागी ज्ञानी होता हुआ अपने 
बन्धके लिये समीप आनेबाली ( उदयमें आनेबाली ) मनोस्म था अमनोस्म ( छुम् या 
अशुभ )--सभी कर्मप्रकतियोंको परमा्थैतः बुरी जानकर उनके साथ राग तथा संसर्ग 
नहीं करता | 


भावाथे;---हाथीकों पकड़नेके लिये हथिनी रखी जाती है, हाथी कामान्ध होता 
हुआ उच्त हथिनीरूपी छुट्टनीके साथ राग तथा संसगे करता हैं इसलिये वह पकड़ा जाता है 
और पराधीन होकर दुःख भोगता हैं; जो द्वाथी चतुर होता है वह उस हथिनीके साथ राय 
तथा संसर्ग नहीं करता; इसीप्रकार अज्ञानी जीव कर्मेग्रकृतिको अच्छा सममकर उसके साथ 


र३४ +- समयसार --. [ भगवान भ्रौकुरदकुद-कहान 
अथोभयं कर्म प्रतिपेधयवि-- 


2 है [| & 32 
तम्हा दु कुमीलेहि य राय॑ मा कुणह मा व संसरं । 
ताहीणो हि विणासों कुसीलसंसगरायेण ॥१४७॥ 


तस्माचु कुशीलाम्यां च राग मा कुरुत मा वा संसर्गम | 
स्वाधीनो हि. विनाश! कुशीलसंसगगरागेण ॥१४७॥ 
कुशीलशुभाशभकर्म भ्यां सह रागसंस्गों प्रतिपिद्धौ बन्धहेतुलवात्‌ छुशीलमनो: 
रमामनोरमकरेणुकुइनीरागसंसर्गवत्‌ | 
अथोभप॑ कर्म प्रतिपेष्यं स्वयं दृष्टांतेन समर्थयतै-- 


जह णाम्र कोषि पुरिस्तो कुब्छियसीलं जणं वियाणित्ता । 
वृज्जेदि तेण समय संसम्गं रायकरणं थे ॥१५८॥ 
एमेव कम्मपयडीसीलसहावं॑ च कुच्छिद॑ णाहं । 
- पेज्जंति परिहरंति य तस्संसग्गं सहावरया ॥१४६॥। 
अब दोनों कर्मोका निपेघ करते हैं:-- है 
१४ हि 
भग्वयारथ:-- [ तस्माव्‌ छु] इसलिये | 'ैजोचान्यों ] इन दोनों कुशीलोंके साय 
[ राग ] राग [ सा कुदत ] मत करो [ वा ] अथवा [ संसर्गम्‌ च | संसर्ग भी 
| भा ] मत करो [ हि ] बयोंकि [ कुशीलसंत्रगंरागेण ] कुशीलके साथ संयर्ग और 


राग करनेसे [ स्थाधीनः विनाशः ] स्वाधीनताका नाश होता है ( ग्र्थाव्‌ अपने हारा 
द्वी अपना घात होता है ) । 


टीका:--जैसे कुशील--सनोरम और अमनोरम हथिनीरूपी छुद्टनीके साथ (दायीका) 
राग और संसर्ग वन्य (वन्धन) का कारण ह्वोता है, उसीग्रकार छुशील अथाव्‌ शुभादम कर्मेरे 
साथ राग और संसर्ग वन्धके कारण होनेसे, झुभाशुभ कर्मोके साथ राग और संसर्मका निरेध 
किया गया है। 


इससे करो नदि राग वा संसर्ग उमय कुशीलका । 

इस कुश्ीलके संसर्गसे है, नाग:पुझ स्त्ातंत्यका ॥१४७॥। 
जिप्त भाँति कोई पुरुष, कृत्मितशीरू जनको जामके । 5 
मंसर्ग उसके साथ त्पोंद्ी, राग करना परिते ॥१४८॥ 

यो कर्मप्रकृति शील और स्वभाव कुत्सित जानके । 

निज भावमें रत राग अर संसर्ग उसका परिदरे ॥१४९॥ 


जैन शारवमाता ] _+ पुण्यन्पाप अधिकार ७5 श्र 


यथा नाम को5पि पुरुष: कुत्सितशी् बने विज्ञाय | 
बर्जयति तेन समर संसर्ग रागकरणं च्‌॥१४८॥ 
खमेव कमप्रकृतिशीलस्वभाव॑ च कुत्तितं ज्ञात्वा | 
बर्जयूति परिहरंति च॑ तत्संसर्ग स्व॒भावरता। ॥१४९॥ 


यथा खलु कुशल) कथ्रिद्वनहस्ती स्वस्थ बंधाय उपसप्पन्ती चडुलमु्ी 
मनोरमाममनोरमां था करेणुकृइनी तत्त्वतः कुत्सितशीलां विज्ञय तया सह 
रागसंसमों प्रतिपेषमति, तथा किलात्माड्रागों ज्ञानी स्वस्थ बंधाय उपसर्णस्ती 





अब; भगवान झुन्दइुन्दाचार्य स्वयं दी दृष्टांतपू्वक यह्‌ समर्थन करते हैं कि दोनों कर्म 
निपेध्य हैं:-- 


गाथा १४८-१४९ 


न्वधार्थ:-- [ यथा नाम] जैसे [फोडपि पुरुषः] कोई भी पुरुष [कुल्सितशीलं ] 
कुंशील श्र्थात्‌ खराब स्वभाववाले [ जन॑ ] पुरुषको [ विज्ञाय ] जानकर [ तेन 
समक॑ ] उसके साथ [ संसर्ग व रागकरणं ] संसर्ग शोर राग करता [ वर्जयति | 
छोड़ देता है, [ एचस्‌ एव व ] इसीप्रकार [ स्वभावरत्ताः | स्वभावमें रत पुरुष 
[ कर्मप्रकृतिशीलस्वभावं ] कर्मंप्रकृतिके शील-स्वभावको [ कुत्सितं ] कुत्सित श्रर्थात्‌ 
खराब [ ज्ञात्वा ] जावकर [ तत्संसर्ग ] उसके साथ संचर्ग [ वर्जयंत ] छोड़ देते हैं 
[ परिहरंति च ] ओर राग छोड़ देते हैं । 


'दीकाः--जैसे कोई जंसलका कुशल हाथी अपने बन्धनके लिये निकट आत्ती हुई 
सुन्दर मुखबाली मनोस्म अथवा अमनोरम हथिनीरूपी कुद्टनीकों परमार्थतः बुरी जानकर 
उसके साथ राग या संस नहीं करता; इसीप्रकार आत्मा जरामी ज्ञानी होता हुआ अपने 
बन्धके लिये सम्मीप आनेवाली ( उद्यमें आनेवाली ) मनोस्म या अमनोरम ( शुभ या 


अशुभ )-सभी फर्मप्रकतियोंको पस्मार्थेधः घुरी जानकर उनके साथ राग तथा संसर्ग 
नहीं करता । 


भावाथें:---द्वाथीको पकड़नेके लिये हथिती रखी जाती है, हाथी कामान्‍्ध होता 
हुआ उस हथिनीरूपी कुट्टनीके साथ राग तथा संलर्ग करता है इसलिये वह पकड़ा जाता हो 
जौर पराधीन दोकर दुःख भोगता है; जो हाथी चतुर होता है वह उस हथिनीके साथ राग 
तथा संसगे नहीं करता; इसीप्रकार अज्ञानी जीव कर्मप्रकृतिको अच्छा समककर उसके साथ 


२३६ - «+ समयसार -« [ भगवान भौकुलकु्द-कट्ठात 


मनोरमाममनोरमां था सर्वामिपि कर्मप्रकृतिं तत्तततः कुत्सितशीलां विज्ञाय दया 
सद्द रागसंस्गी अ्रतिपेधयत्रि । 
अधोभय कर्म बन्धहेतुं प्रतिपेष्यं चागमेन साथयति-- 
रत्तो वन्धदि कम्म॑ मुचदि जीवों विरागसंपत्तो । 
एप्तो जियोवदेसों तम्हा कम्मेसु मा रज ॥१४०॥ 
रक्तो वध्नाति कर्म धरच्यते जीगो विशगसंत्राप्र! 
एपो मिनोपदेश! तस्मात्‌ फर्मस मां रज्यख ॥१५ण॥। 

य। खलु रक्तोअ्वश्यमेव कर्म बध्नीयात्र विस्‍क्त एवं झच्वेतेत्यपमांगतः 
से सामान्येन रक्तत्ननिमिचत्वाच्छुममशुभम्रभयकर्माविशेषेण बन्धहेतु साधपति, 
तदुभयमपि कर्म प्रतिपेघयति । 
राग तथा संसर्ग करते हैं इसलिये वे वन्धमें पड़कर पराधीन वनकर संसारकें: ड््ग़्ल 
भोगते हैं, और जो ज्ञानी होता है वह्‌ उसके साथ कभी भी राग तथा संसर्ग नदी 
करता । 

अब, आगमसे यह सिद्ध करे हैं कि दोनों कर्मे बन्धके कारण हैं और निषेध्य हैँ 
गाया १५० 
प्रस्यधाषेः--[ रक्त: जीवः ] रागी जीव [कर्म] कम [बध्नाति] बॉववा है 
[ विरागसंप्राप्तः ] और वैराग्यको प्राप्त जीव [ छुच्यते ] कर्मसे छूटता है--[ एक ) 
थह [जिनोपदेश:] जिनेन्द्र भग्रवानुका उपदेश है; [वस्मात्‌] इसलिये (है भव्य जीव  ) 
तू [ फर्मंसु | कर्मोमें [ मा रज्यस्थ ] प्रीति--राग मत कर । 
टोका:--/रक्त अयीत्‌ रागी अवश्य कमे बाँथता है; और विरक्त अबौत, वियगे 
ही कर्मसे छूटता है? ऐसा जो यह आगमवचन है सो, सामान्यतया रागीपनकी 8222 
कारण शुभाशुभ दोनों कर्मोको अविशेषतया वन्धऊ्रे कासएरूप सिद्ध करता है और इसाँ 
दोनों कर्मोंका निषेध करता है । 
इसी अर्थका कलशरूप काव्य कहते हैं:-- 


जीत रागी बांधे कर्मको, वैराग्यगत झुक्ती हे! 
-ये जिनप्रभू उपदेश है नहिं रक्त दो त्‌ कर्मसे ॥१५० ॥ 


जैन शाध्यमाला ) +- पुण्य-पाप अधिकार -- ४३७ 


(६ स्वागता ) 
कर्म स्वेमपि सर्वेविदों यदू 
वंधसाधनपुझन्त्यविशेषात्‌ । 
तेन सर्वमपि तत्पतिपिद्धे 
ज्ञानमेव विहितं शिवहेतु। ॥१०३॥ 
( शिखरिरी ) 
निपिद्धे सर्वस्मिन्‌ सुकतदुरिते कर्मण किल 
प्रबूत्ते मैप्कम्ये न खललु मुनयः संत्यशरणा | 
तदा ज्ञाने ज्ञानं प्रतिचरितमेपां हि भरणं 
स्वयं दिंद॑त्येते परममसृतं तत्र निरता। ॥१०४॥ 
अथ ज्ञान॑ मीक्षहेतु! साधयति-- 





श्र्थ:-- क्योंकि सर्वक्षदेव समस्त ( झुमाझुभ ) कर्मको अविशेपतया वस्धका साधन 
( कारण ) कहते हैं. इसलिये ( यह सिद्ध हुआ कि उन्होंने ) समस्त कर्मका निषेघ किया है 
और ज्ञानको ही मोक्षका कारण कहा है ।१०श 


जब कि समस्त कर्मोका निपेध कर दिया गया तब फिर मुनि्योकी किंसकी शरण रही' 
स्रो अब कहते हैं:-- 
झअर्था--झुभ आचरणरूप फर्म और अशुभ आचरणरूप कर्म--ऐसे समस्त कर्मोंका 
जलियेध कर देने पर निष्क्म ( निदृक्ति ) अबस्थामें प्रवतेमान, सुनिजन कहीं अशरण नहीं हैं; 
(क्योंकि) जब निष्कर्म अवस्था प्रवतेमान होती हे तब ज्ञानमें आचरण करता हुआ--रमर करता 
हुआ-परिणसत करता हुआ ज्ञान ही उन मुनिरयोको शरण है; वे उस छ्ानमें लीन होते हुए 
परम अम्रृतका स्वयं अनुभव करते हैं--स्वाद लेते हैं ! 
भावार्थ:---किसीको यह शंका हो सकती दे कि-जब सुकृत और दुष्कृत--दोनोंको 
निषेध कर दिया गया है तब फिर मुनियोको कुछ भी करना शेष नहीं रहता, इसलिये वे किसके 
आश्षयसे या किस आलम्वन्के द्वारा मुनित्वका पालन कर सकेंगे? आचार्यदेवने उसके 
समाधानाथे कहा है किः--समस्त कर्मोका त्याग होजाने पर ज्ञानका महा शरण है। उस ज्ञानमें 
लीन होनेपर सब आक्ललतासे रहित परमानत्दका भोग होता है--जिसके स्वादको ज्ञानी ही 
जानते हैं। अज्ञादी कषायी जीव क्मोंको ही सवेस्व जानकर उन्‍्होंमें लीन हो रे हैं, थे 
ज्ञानानख्के स्वादकों नहीं जानते ।१०४ 
अब, यह सिद्ध करते हैं कि ज्ञान सोच्का कारण हैः-- 


श्वेघ ञ+ समग्रसार -- [ भगवात्र प्कुल्दकुख-वद्वात 


परमट्टो खलु समझो सुद्धो जो केवली मुणी णाणी । 
तम्हि डिदा सहावे मुणिणों पावंति णिल्वाणं ॥१५१॥ 
परमार्थ: खलु समय; शुद्दों यः केवली पुनिर्शानी । 

तस्मिन्‌ स्थिताः स्वभाव मुनयः आप्लुदंति निर्वाणम्‌ ॥१११॥ 
ज्ञान मोक्षहेतु, शञानस्‍्प शुमाशुभकर्मणोरपंपहेतुल्ले सति मोभहेतलस 
तथोपपते! | तचु सकठकर्मादिजात्यंतरविविक्तचिज्ञातिमात्रः परमार्थ आत्मेति 
यावत्‌ | स तु॒युगपदेकीमावप्रवूततञानगमनमयतया समयः, सकठनयपक्षासंकीणक 
ज्ञानतया शुद्ध) केवलबिन्मात्रवस्तुतमा केयली, मननमात्रभावतया हनिं। 





गाथा १४१ 
प्रत्वयार्थ:--[ खलु ] निश्चयसे [ यः ] जो [ परमार्षः | परमार्ष 
( परम पदार्थ ) है, [ समयः ] समय है, [ शुद्धः ] शुद्ध है, [ केवली ] केवली है! 
[ मुनि: ] स॒नि है, [ ज्ञानो ] ज्ञानी है, [ तस्मित्‌ स्वभावे ] उस ह्वभावों 
[ स्थिता: ] हिथित [ मुनयः ] घुनि [ विर्याण ] निर्वाणकों [ प्राप्लुबंति ] शाह 
होते हैं । 


टीका:--ज्ञान भोक्तका कारण है, क्योंकि वह घुभाशुम फर्मोके बन्धका पासण नहीं 
दोनेसे उसके इसप्रकार मोक्षका कारणपना चनता है। बह ज्ञान, समस्त कर्म आई अन्य 
ज्ञातियोंसे भिन्न चैतन्य-जातिमात्र परमार्य (-परम पदाय॑ ) दै-आत्मा है। बढ (थामा) 
एक दी साय एकरूपसे प्रवर्तमान ज्ञान और ग्मन ( परिणमन ) स्वरूप दोनेसे समय क 
समस्त नयपक्षोसि अमिश्रित शक ज्ञानस्वरूप दोनेसे शुद्ध है; फेबल चिन्मात्र यखतुखरूप दोनेमे 
फेवली है, फेल मननमात्र ( झ्ानमात्र ) सावस्थरूप दोनेसे सुनि है। स्वयं दी 
शानस्वरुप दनेसे धानी है, 'रव! का 'मवनमात्रल्वरुप धोनेसे स्थमाव है. अथवा स्वतः चैतन्या 
भवनमात्ल्यरुप द्वोनेसे सदूमाय है ( क्‍योंकि जो स्वतः दोता है यद सत्‌-स्परूप ही द्वोता है)। 
इसप्रकार झब्दभेद दोने पर भी दरुभेद नहीं है (यत्मपि भाम भिन्न मिन्न मैं वयापि यु 
एक दी है )। 





१ भदत होता; 


परमार्ष है निधय, समय, शुघ, फेवली, शनि, शनि है । 
दिप्ले जु उमदि स्वमाद मुनिवर) मोप्तकी प्राप्ती करे ॥१११॥ 


हैन शाखमाला ] « पुण्य-पांप अधिकार +- ९३६ 
सयमेव ज्ञानतया ज्ञानी, स्वस्थ भववप्रात्रतया स्वभाव, स्वतथितों भवनमात्रतया 
सद्भावों वेति शब्दभेदेठपि न च वस्तुमेद) | 

अथ ज्ञावं विधापयति--- 
परमट्रम्हि दु अठिदों जो कुणदि तब॑ ब्द व धारेई। 
त॑ सब्ब॑ बालतव॑ बालवदं विंति सब्बण्द ॥५२॥ 
परमार्थ त्वस्थित। यः करोति तपो व्रत व धारयति । 
तत्सव बालतपी वालत्रत॑ विंदंति सर्वज्ञा/ ॥१४२॥ 


ज्ञानमेव मोक्षस्प कारण बिहितें परमार्थभृतज्ञानशुन्पस्पाज्ञानक्रतयोत्र त- 
तप/कर्मणोः बंघहेतुत्वाद्र/लव्यपदेशेन प्रतिपिद्धत्वे सति तस्पैब मोक्षहेतुत्वात्‌ । 





भावाये:--सोक्षका उपादान तो आत्मा दी है। परमार्थते आत्माका ज्ञानस्वभाव 
है; जो ज्ञान है सो आत्मा है और आत्मा है सो ज्ञान है। इसलिये श्ञानकों ही भोक्षका कारण 
कहना योग्य है। मु 
अब, यह वतलते हैं कि आगमम्म.मी ज्ञानफों ही मोक्षका कारण कहद्दा हैः-- 


गाथा १४२ 

श्रन्वयाथथ:--[ परसार्शें तु ] परमार्थमें [ प्रत्थितः ] भ्रस्थित [ यः] जो 
जीव [ तपः करोति ] तप करता है | च॒ ] और [ ब्तं घारयति ] व्रत धारण करता 
है, [ तत्सव॑ ] उसके उन सब तप और ब्रतकी [ सर्वज्ञा: | सर्वज्ञदेव [ बालतपः 
बालतप और [ बालक ] बालक्त [ विदंति ] कहते हैं। 

 दीकाः--आगममें भी क्वानको ही भोक्षका कारण कहा है. ( ऐसा सिद्ध होता है); 
क्योंकि जो जीव परमार्थभूत श्नसे रहित है उसके, अज्ञानपूवेक किये गये ब्रत, तव आदि: 
के बन्धके कारण हैं इसलिये उत्र कर्मोको वाल संज्ञा देकर उनका निषेध किया जानेसे 
ज्ञान ही मोक्षका कारण सिद्ध होता है। 

भावाये+--ज्ञानके विनय किये शये तप, अतादिको सर्वश्षदेवने बालतप तथा बाल- 

ब्रत ( अज्ञानतप तथा अज्ञानब्रत ).कहा है, इसलिये मोक्षका कारण ज्ञान ही है। 


प्रमार्थमें नहिं तिहकर, जो तप करें बतको धरें । 
तप सब उसका बाल अरु, त्त वाल जिनवरने कट्टे ॥१४२॥ 


२४० -- समयसार -- [ भगवान भौकुदकुदन्कदात 
अथ ज्ञानाश्ने मोक्षवंधहेत्‌ नियमयति--- 
वदणियमाणि धरंता सीलाणि तहा तप॑ च कुजंता । 
परमइबाहिरा जे णिव्वाणं ते ण॒ विंदंति ॥१५श॥ 


अतनियमान्‌ घारयंतः शीलानि तथा तपश् छुबतः । 
परमार्थवाद्या ये निर्वाणं ते न विंदंति ॥१५३॥ 
जानमेव भोक्षहेतु), तदभावे स्वपमज्ञनभूतानामज्ञानिनामस्त्म तनियमशील- 
तपश्रभूतिशुभकर्मसद्भावेठपि मोक्षाभावात्‌ । अज्ञानमेव बंधहेतुई, तदभावे ख्ं 
ज्ञानभूतानां ज्ञानिनां बदतर तनियमशीलतप!प्रभुतिशुभकर्मासद्भावे5पि मोक्षमद्भावात्‌ । 


हे यह कहते हैं फि ज्ञान ही मोक्षका देत है और अज्ञान ही वन्यका हेतु है यह 
नियम हैः-- 





गाया ११३ 

अस्वयार्थ;--[ त्रतनियमान्‌ ] ब्रत और नियमोंको [ धारयस्तः ] धारण 
करते हुए भी [ तथा ] तथा [ झोलानि च तपः ] श्ील और तप [ कुर्वस्तः ] करते 
हुए भी [पे] जो [परमार्थब्राह्या:] परमार्थमें बाह्य हैं (अर्थात्‌ परम परदार्थरूप ब्ञावका* 
शानस्वष्प आात्माका जिसको श्रद्धान नहीं है ) [ते ] वे [ निर्वाणं ] निर्वाशकी 
[ न विदंति ] प्राप्त नहीं होते । 

टीकाः--ज्ञान ही मोक्षुका हेतु है; क्योंकि ज्ञानके अभावमें स्वयं ही अज्ञानहूप होने 
चाले अज्ञानियोंके जन्तरंगर्मे श्रत, नियम, शील तप इत्यादि शुभ कर्मोका सदुमाष होने १९ 
भी मोक्षका अभाव है। अज्ञान ही वन्धका कारण है; क्योंकि उसके अभावमें स्वयं ही ज्ञान 
रूप होनेवाले ज्ञानियेंके बाह्य श्रत, नियम, शील, तप इत्यादि झुम कर्मोका असदभाव दोते 
पर भी मोक्षका सदुभाव है । 

भावायें:--ज्ञानरूप परिणमन ही मोक्षका कारण है और अज्ञानरूप परिणमन दी 
घन्धका कारण है; प्रत, नियम, शील, तप इत्यादि शुभ भावरूप झुम कर्म कहीं मोप्के कारण 
नहीं हैं; ज्ञानहप परिणमिद श्वानीके वे शुभ फर्म न द्वोने पर भी बह मोक्षको शराप्त फरता कै 
तथा अक्ञानकूप परिणमित अज्ञानीके ये झुम कर्म द्ोनेपर भी। बढ पन्‍्धफो प्राप्त करता दे । 
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प्रदनिषमको घारे भले, तपश्नीठकों भी आंचरे | 
परमायसे ज्ञो शाद्य यो, निर्वाणप्राप्ती नदिं करे ॥१५३॥ 


जैन शाखमाला ] «- पुण्य-पाप अधिकार--- , श्छ१- 
(शिखरिणी)  ' 
यदेतदू ज्ञानात्मा भ्रुवमचलमाभाति भवन 
शिवस्थायं हेतुः स्वथमापि यतस्तच्छिव इति |: 
अतोन्यदूषंधस्य स्वयमपि यतो बंध इति तत्‌ 
तो ज्ञानात्मत्व॑ मवनमनुभूविर्िं विहितम्‌ ॥१०१॥ 
अथ पुनरपि पुण्यकर्मपक्षपातिनः प्रतिबोधनायोपक्षिपति-- 


परमधबाहिरा जे ते अण्णाणेशण पुण्णमिच्छ॑ति । 
संसारगमणहेदु' वि मोक्खहेदु अजाणंता ॥१५४॥ 
परमार्थवाह्या ये ते अज्ञानेन पुण्यमिच्छ॑ति । 
“संसारगमनहेतुमपि मोक्षहेतुमजानंतः ॥१४४॥ 
इह खलु फेचिन्रिखिलकर्मपक्ष्षयसंभावितात्मला्स मोक्षममिरपंतो 5पि तद्भेतुभूते । 
सम्पम्दश्शनज्ञानचारित्रस्थभावपरमार्थ भूतज्ञानमवनमात्रमैकउयरक्षणं. समयसारभ्ूतत . 








अब इसी अर्थका कलशरूप काव्य कहते हैं:--- 
प्रथें:--जो यह ज्ञानखरूप आत्मा ध्रुवरूपसे और अचलरूपसे ज्ञानस्वरूप होता 
हुआ--परिणमता हुआ भासित होता है, वही मोक्षका हेतु है, क्योंकि वह स्वयमेष मोक्षस्वरूप है; 
उसके अतिरिक्त अन्य जो कुछ है. वद्द बन्धका हेतु है क्योंकि वह स्वथमेव जन्‍्धस्वरूप है| इस- 
लिये आगममें ज्ञानस्वरूप होनेका (-ज्ानस्वरूप परिणमित होनेका ) अर्थीत्‌ अनुभूति करनेका 
ही विधान है।१०५ 
अब फिर भी; पुण्यकर्मके पक्षपातीको समभानेके लिये उसका दोष बतलती हैं:-- 


गाओ्ा १५४ 
श्रन्वयार्ध:--[ ये | जो [ परमार्थबाह्या: ] परमार्थसे बाह्य हैं [ ते ] वे 
[ मोक्षहेतुम ] मोक्षके हेतुको [ भ्रजानन्तः |] न जानते हुए---[ संसारगसनहेतुस्‌ भ्रपि ] 
संसारगमनका हेतु होने पर भी--[ श्रज्ञानेन ] अज्ञानसे [ पुण्यस ] पुण्यको ( मोक्षका 
हेतु समभकर ) [ इच्छंति ] चाहते हैं । 
टीका:--समस्त कर्मोके पक्का लाझ करनेसे- उत्पन्न होनेवाले ( निजस्वरूपकी प्राप्ति ) 
आत्मलामस्वरूप भोक्षको इस जगतूम॑ कितने ही जीव चाहते हुए भी, मोक्षकी कारणमभूत 


परमार्थवादिर जीवगण, जानें न हेत्‌ मोक्षका | 
न अज्ञानसे वे पुण्य इच्छें, हेतु जो संसारका ॥१४छ॥। 


श्र “--- समयसार --_* [ मंगवान श्रीकुदकुद-कदात 


सामायिक अतिज्ञायापि दुरंतकर्मचक्रोचरणक्लीबतया परमार्थभूतश्ञानातुभबनाग 
सामायिकमात्मखभावमलभमानाः प्रतिनिवत्तस्थूलतमसंक्लेशपरिणामकर्मतया प्रवृचत- 
मानस्थूलवमविशुद्धपरिणामकर्माणः कर्मालुमबंगुर॒तापतरपतिपत्तिमावसंतुशपेततः 
स्थूलरक्ष्ययया सकते कर्मकांडमलुन्मूलेयंतः स्वयमज्ञानादशमकर्म केवर्क बंधहेतु- 
मध्यास्य थे अ्रतनियमशीलतपशञ्रमृतिशभकर्म बंधदेतुमप्यजञानंतो मोशहेतुमम्थाः 
गच्छति | 
अथ परमार्थमेक्षहेतुस्तेपां दर्शय ति-- ॥॒ 
जीवादीप्दहणं सम्मच तेसिमधिगमों शार्ण । 
रायादीपरिहरणं चरणं एसो दु मोकखपहो ॥१५५॥ 


सामायिककी--जो ( सामायिक ) सम्यक्दर्शन-ज्ञान-चारित्रस्वभाववाले परमार्थ भूत ज्ञानकी 
भवनमात्र है; एकाप्रतालक्तणयुक्त है, और समयसारस्वरूप है--उसकी प्रतिज्ञा लेकर भी) ढुरंत 
कर्मचक्रकों पार फरनेकी नपुसकताके कारण पस्मार्थभूत ज्ञानके अनुभवनमात्र सामायिकलर 
आत्मस्वभावको न प्राप्त होते हुए, जिनके अत्यन्त स्थूल संक्लेशपरिणामरूप कम निवृत्त हुए हक 
और अत्यन्त स्थूल विशुद्धपरिणामरूप कम प्रवर्त रे हैं ऐसे बे, करमेके अजुभवके गुरुतत-ल् 
प्राप्तिमात्रसे ही सन्तुष्ठ चित्त होते हुए भी, स्वयं स्थूललक्ष वाले छोफर ( अपन 
छोड़ते हुए भी ) समस्त करमेकाएडको मूलसे नहीं उखाडुवे। इसप्रकार वे) खय अपने जहा 
केघल अश्युभकर्मको द्वी बन्धका कारण मानकर, न्रत) नियम, शील) तप इत्यादि झुभ को 
बन्धका कारण होने पर भी उन्हें बन्धका कारण न जानवे हुए मोज्षके कारणरुपमे 
करते हैं,--मोक्षके कारणरूपमें उनका आश्रय करते हैं । पु 

भआावार्थ:--कितने ही अज्ञानीजन दीक्षा लेते समय साप्तायिककी प्रतिज्ञा लेते हैं 
परन्तु सूक्ष्म ऐसे आत्मस्वभावकी श्रद्धा, लक्ष्य तथा अनुभव न कर सकनेसे, स्थूल लक्ष्यवात के 
थे ज्ञीय स्थूल संक्लेशपरिणामोंको छोड़कर ऐसे ही स्थूल विश्वुद्परिणामोंमे ( शुम परिशर् 2) 
प्रसन्न दोते हैं । ( संस्लेशपरिणाम तथा विद्यद्धपरिणाम दोनों अत्यन्त स्थूल हैं। आमस्वभाव 
सूक्ष्म दै। ) इसप्रकार चे--यद्यपि वास्तविकतया सर्वकर्मरदित आत्मस्वभावका अलुभवन ही 
मोक्षका कारण है तथापि--कर्मालुभवके अल्प-वहुत्वको दी वन्ध-मोक्तका कारण मानकर श््का 
नियम) झील) उप इत्यादि शुभकर्मोफा मोक्षऊे हेलुके रूपने आश्रय करते हैं । 

अथ जीघींकों परमार्य ( वाध्तविक ) मोक्षका फारण बतलाते हैं:- 





जीवादिका भ्रद्धान समकित, ज्ञान उसका ज्ञान है । 
रागादि-बर्जन चरित है, अठु ये दि यरक्ती पंथ है ॥१४१॥ 


जैन शाक्षमाला ] : _- फर्ताकर्त अधिकार -« २४३ 
जीवादिश्रद्धानं सम्यक्त तेपामधिगमो ज्ञानम्‌ | 
रामादिपरिहरणं चरणं एपस्तु सोक्षपथा ॥१५४५॥ 


मोक्षहेतुः किछ सम्यग्दशनज्ञानचारित्राणि | तत्र सम्य्दशन तु बीवादि- 
श्रद्धानसवभाविन ज्ञानस्प भप्रनम् | जीवादिज्ञानस्थमावेन ज्ञानस्थ भवन ज्ञानम्‌ ! 
रागादिपरिदरणस्वभावेन ज्ञानस्थ भवन चारित्रिम । तदेव॑ सम्यग्दशनज्ञानचारित्रा- 
प्येकमेव श्ञानस्य भवनमायातम्‌ । ततो ज्ञनमेव परमाथमोशक्षहेतु 


अथ परमाथमोक्षहेतोरन्यत्‌ कर्म प्रतिपधय॑ति-- 
मोत्तण णिच्छयद् ववहारेण विदुसा पवट्ठ ति। 
परमद्रभस्सिदाण दु जदीण कम्मक्खथो विहिओ ॥१५६॥ 


गाथा १४५ 





प्रस्ववार्थ:--[ जीवादिश्रद्धानं ] जीवादि पदार्थोका श्रद्धान [ सम्यक्‍त्द ] 
सम्यवत्व है, [ तेषां झ्धिगमः ] उन जीवादि पदार्थोका अधिगम [ ज्ञान | ज्ञान है 
और [ रागाविपरिहरणं ] राग्ादिका त्याग [ चरणं | चारित्र है।--[ एपः तु ] यही 
[ मोक्षपथः | मोक्षका मार्ग है । 
टोकाः--मोक्षका कारण वास्तवमें सम्यक्दर्शन-ज्ञान-चारित्र है। उसमें। सम्यकू- 
दर्शन तो जीबादि पदार्थेके श्र्धनस्वभावरूप ज्ञानका होना-परिणमन करना है; जीवादि 
पदार्थोके ज्ञानस्वभावरूप ज्ञालका होना--परिएमत करना झान है; रागादिके त्यागस्वभ[वरूप 
ज्ञानका दोना--परिणमन करना सो चारित्र है। अतः इसप्रकार सम्यकदर्शन-ज्ञान-चारित्र 
तीनों एक ज्ञानका ही भवन (-परिणमन ) है। इसलिये ज्ञान ही परमार्थ ( वास्तविक ) मोक्षका 
कारण है;। 
भावार्थ:--आत्माका असाधारण स्वरूप ज्ञान ही है। और इस अ्करणमें ज्ञानको 
ही प्रधान करके विवेचन किया है । इसलिये 'सम्यकृदशन, ज्ञान और चारित्र--इन तीनों स्वरूप 
ज्ञान ही. परिणमित होता है? यह कहकर ज्ञानकों ही भोक्षका कारण कहा है। ज्ञान है वह 
अभेद्‌ विवज्ञामें आत्मा ही है-ेसा कहनेमें कुछ मी विरोध नहीं है, इसीलिये टीकामें कई 
स्थानोंपर आचार्स्य३ेवने ज्ञासस्वरूप आत्माको ज्ञान! शब्दसे कह है। 
अब, परमार्थ मोक्षकारणसे अन्य जो कर्म उनका निषेध करते हैं:-- 


विद्वान जन सूताथ तम, व्यवहारयें वर्न करे। 
पर कर्मनाश विधान तो, प्रमार्थ-आश्रित संतके ॥१४६॥ 





श्छ8४ ++ समयसार -- [ भगवान श्रीकुरकुद-कद्ठात 


एकता निश्रयार्थ व्यवद्दरेण विद्वांतः प्रवर्तते । 
परमार्थमाशितानां तु यदीनां कर्मक्षयों विद्वितः ।१४६॥ 


यः खल परमार्थमोक्षद्ेतोरतिरिक्तो अततपश् भृतिशुभकर्मात्मा केपांपिल्मो् 
हेतु! स सर्वोषपि अतिपिद्धस्तस्य द्रव्यान्तरस्वमावत्वात्‌ तत्स्वभावेन ज्ञानमवनस्पा- 
भवनात्‌, परमार्थमोक्षहेतोरेबेकद्रव्यस्वभावत्वात्‌ तत्सवभावेन ज्ञानमवनस्प सवरनाएँ । 
( अलुष्डुमू ) 
बृर्च ज्ञानस्वभावेन ज्ञानस्थ भवन सदा | 
एकद्रव्यस्वभावल्वान्मोक्षहेतुस्तदेव तत्‌ ॥१०६॥ 
७ (जहुष्दुम) 
वृत्तं फमस्पमावेन ज्ञानस्थ भवन न हि। 
द्रब्यांतरस्वभावतवान्मोक्षहेतु्न कर्म तत्‌ ॥१०७॥ 


गाया ११३ 

प्रस्ययार्थ:-[ निम्चयार्थ ] मिश्चयनत्रके विषयको [ सुबत्वा ] छोड़कर 
[ विद्वांसः ] विद्वान [ व्यवहारेण ] व्यवहारके द्वारा [ प्रवर्तते ] प्रवर्तते हैं; [ है ] 
परन्तु [ परमार्मम प्राश्चितानां ] परमार्थके (-आत्मस्वरूपके ) आश्रित [ पतोनां ] 
यतीश्वरोंके हो [ फर्मक्षयः ] कर्मोंका नाश [ विहितः ] आगमं कहा गया है। (किक 
व्यवहारमें प्रवत्तत करनेवाले पश्डितोंके क्मक्षय नही होता । ) शमपरलाह 

टीका;:--कुछ लोग पस्मार्थ मोज्नदेतुसे अन्य, जो ब्रत, तप इत्यादि ५ 
मोचहेतु मानते हैं, उस समस्तहीका निपेघ किया गया है; क्योंकि वह ( मोक्तहेत ) अन्य द्र्ताा 
स्वभाषवाला ( पुदलस्वभाववाला ) दै इसलिये उसके स्व-भावसे ज्ञानका भवन ( होमा ) नहीं 
बनता,--सात्र परमार भोक्षदेतु ही एक द्रव्यके स्थभाववाला ( जीवस्वभाववाला ) है इसलिये 
उसके स्वभावके द्वारा ज्ञाका भवन ( होना ) बनता है। 

भावार्षः--क्योंकि आत्माका गोचर होता है इसलिये उसका कारण भी आत्मत्वभावी 
ही दोना चाहिये। जो अन्य द्रव्यके स्वभाववाला है उससे मात्माका मोक्ष केसे हो सकता है 
घुभ फर्म पुद्॒लस्रभाववाले हैं इसलिये उनके भवनसे पस्मार्य आत्माका भवन नहीं वन सकता 
इसलिये घे आत्माके मोक्षके कारण नहीं होते। ज्ञान आत्मखभावी है इसलिये उसके मवनसे 
आत्माका भवन बनता है, अतः वह आत्माके मोक्षका कारण द्वोता है। इसप्रकार ज्ञान ई 
वास्तविक मोक्षदेठु दै। 

अग्न इसी अर्थऊे फलशरूप दो श्लोक कद्दते हैं:--- 
अर्य:--शान एकद्रव्यस्थभादी (-जीवस्वभावी-) द्वोमेसे क्ञानक्रे स्वभावसे सेगं 





जैम शास्त्रमात़ा ] «- पुर्य-्पाप अधिकार «« १४ 


“(जनुष्डुम ) : 
मोक्षहेतुतिरोधानादूबन्धत्वात्खयमैव च। 
मोक्षहेतुविरोधायिभावल्वाचल्ििपिध्यते.. ॥१०८॥ 

भथ कर्मणों मोक्षह्देतुतिरोधानकरणं साधयति--- 
वत्थस्स सेदभावों जह णासेदी मलमेलणासत्तों।. 
मिच्छत्तमलोच्छएणं तह सम्पत्त खु शायव्बं ॥१५७॥ 
वत्थस्स सेदभावों जह णासेदी मलमेलणासत्तो । 
अण्णाणमलोच्छरणं तह णाणं होदि णायब्वं ॥१५८॥ 
वत्यस्स सेदभावों जह णासेदी - मलमेलणासत्तो । 
कसायमलोच्छण्णं तह चारितं पि णायच्व॑ ॥१५६॥ 
बस्नस्य श्वेतभावो यथा नश्यति मलमेलनासक्तः | 
मिथ्यात्रमलावच्चस्नं तथा सम्यक्त्व॑ खलु ज्ञातव्यम्‌ ॥१५७॥ 
बखस्थ रवेतभावों यथा नश्यति मल्मेलनासक्तः | 
अज्ञानमलाबच्छन्न॑तथा ज्ञानं भवति ज्ञातव्यम्‌ ॥१४८॥ 
चर्रस्य श्वेतभावों यथा नश्यति मलमेलनासक्तः | 
कषायमलावच्छ॒न्त॑तथा चारित्रमपि ज्ञातव्यम्‌ ॥१५९॥ 
जानका भवन बनता शानका भवन बनता है; इसलिये ज्ञान ही भोक्षका कारण है। (०६ 77 इसलिये ज्ञान ही मोक्षका कारण है । १०क 
प्र्थ:-- कर्म अन्यद्रव्यस्वभावी (-पुद्रलस्वभावी-) होनेसे कर्मके खवभावसे श्ञानका 
भवन नहीं बनता; इसलिये कर्म मोक्षका कारण नहीं है |९०७ 
अब आगासी कथनका सूचक श्लोक कहते हैं:--- 
श्र्ध:--कर्म मोक्षके कारणोंका तिरोधान करनेवाला है, और बह स्वयं ही बन्धस्वरूप 
है तथा सोक्षके कारणोंका तिरोधायिभावस्वरूप ( तिरोधानकर्तो ) है इसीलिये उसका निषेध 
किया गया है ।१०८। 
मलमिलनलिप्त जु नाश पावे, श्वेतपन ज्यों वख्रका | 
मिथ्यात्वमलके लेपसे, सम्यक्त स्थों हो जानना ॥१४७॥ 
मलमिलनकिप्त हु नाश पावे, श्वेतपन ज्यों वख्रका | 
अश्वानमलके लेपसे, सबृज्ञान त्थों ही जानना ॥१४८॥ 
मलछमिलमलिप्त जु नाक पावे, श्वेतपन ज्यों बस्रका | 
चारित्र पवे नाश लिप्त कपायमलसे जानना ॥१४९॥ 





३४६ +- समयसार --.[ भगवान ऑीकुल्दकुद-क्दान 


ज्ञावस्य सम्पक्त्व मोक्षहेतु! स्वमावः परमावेन मिथ्यालनाम्ता कर्ममले- 
नावच्छन्नल्वाचिरोधीयते, परभावभूतमलावच्छनरवैतवसस्वभावभूतशवेत स्वभाव | 
झनस्य ज्ञान मोक्षहेतुः खमावः परमावेनाप्षाननाम्ना कर्ममलेनावच्छनलाचिऐेधी- 
यते, परमावभूतमलाबच्दननरवेतबद्रस्वभावभूतरवैतस्थभाववत्‌ । ज्ञानस्प चार्खिं मोक्ष 
हेतु; स्वभावः परभावेन कपायनाम्ना कर्ममलेनावब्छन्नत्याचिरोधीयते, परभावशृत- 





अब पहले, यह सिद्ध करते हैं कि कर्म भोक्षके कारणोंका तिरोधान फरनेवाला है 
गाया १५७-१५९ 


प्रग्वपार्थ:---[ यथा ] जैसे [ वद्धत्य ] वस्थ॒का [ इवेतभावः ] इवेतभावे 
[ मलमेलनासकतः ] मैसके मिलनेसे लिप्त होता हुआ [ नश्यति ] मष्ठ हो जाता है 
तिरोभूत हो जाता है, [ तथा ] उसीप्रकार [ मिथ्यात्वमलायच्छान ] मिथ्यात्वहपी 
मेश्से व्याप्त होता हुबा--लिप्त होता हुआ [सम्यवत्वं खलु] सम्पकत्व वाहतवमे तिरोग्रत 
द्ोता है [ ज्ञातव्यम्‌ ] ऐसा जानना चाहिये। [ घथा ] जैसे [ वस्यस्य ] वस्की 
[ श्वेतभाव: ] श्वेतभाव [ मलमेलनासक्त: ] मेलके मिलनेप्ते लिप्त होता हुआ 
[ नश्यति ] नाशको प्राप्त होता है--तिरोश्रूत हो जाता है, [ तथा ] उसीग्रकीर 
[ प्रज्ञानमलावच्छसन ] अज्ञानरूपी म॑लसे व्याप्त होता हुआ--लिप्त होता हुआ [ ज्ञाव 
भवतति ] ज्ञान तिरोम्ृत हो जाता है [ ज्ञातव्यम् ] ऐसा जानता चाहिये। [ यथा ] 
जैसे [ कत्तस्व | वख्का [ इवेतभाव: ] इ्वेतभाव [ मलमेलनासक्तः ] मैलके 
मिलनैसे लिप्त होता हुप्रा [ नश्यति ] नाशकों प्राप्त होता है-तिरोध्ठत हो 
जाता है, [ तथा ] उसीधघ्रकार [ कपायमलावच्छन्त ] कपायरूपो मैलते ध्याप्त- 
लिप्त होता हुआ [चारित्रस्‌ श्रपि] चारित्र भी तिरोभूत हो जाता है [ज्ञातव्यप्‌] ऐसा 
जानना चाहिये । 

टीफा:--ज्ञानका सम्यक्त्थ जो कि सोक्षका कारणरूप स्वभाव है बह) परभावखरत 
मिध्यात्य नामक कर्मरूपी मैलके द्वारा व्याप्त होनेसे, तिरोमूत होजाता है--जैसे परभावषकय 
सैलसे व्याप्त हुआ श्वेव वस्नका स्वभावभूस श्वेतस्वभाव तिरोथूत हो जाता है। झञानका शर्त 
जो कि मोक्षका कारणरूप स्वभाव है वह, परभावस्वरूप अज्ञान नामक कर्ममलके हारा 
च्याप्त होनेसे विशेभूल हो जाता है--जेसे परमावत्वरूप मैलसे व्याप्त हुआ रवेत बखका ख़माव” 
भूत शवेतस्थमाव तिरोभूत हो जाता है। ज्ञानका चारित्र जो कि मोक्षका कारणरूप खभान 


जैन शाखमाला ), : :. # पुएय-पाप अधिकार «« श््ड 
मलावच्दननश्वेतवस्रखभावधूतश्वेतंसमावत्त्‌ ।- अतो मोक्षद्ेतुतिरोधानकरणात्‌ कर्म 
प्रैतिपिदम । ' 
भथ कर्मणः स्वयं बन्ध॒त्व॑ साधयति--० 
सो सब्वणाणदरिसी कम्मरएण णियेशवच्छण्णो । 
संसारसमावण्णो ण॒ विजाणंदि सब्बदों सब्बं ॥१६०॥ 
स्‌ सर्वशञानदर्शी कर्मरजसा निजेनावच्छन! | 
संसारसमापत्नों न विजानाति स्वतः स्व ॥१६०॥ 


यतः स्वयमेव शानतया विश्वसामान्यविशेषज्ञानशीलमपि ज्ञानमनादिस्वपुरुषा- 





है बह, परभावस्वरूप कपाय नामक कर्ममलके द्वारा व्याप्त होनेसे तिरोभूत होता है--जैसे 
परभावस्वरूप मैलसे व्याप्त हुआ श्वेतवश्रका- स्वभावभूत श्वेत स्वभाव विरोभूत हो जाता है। 
इसलिये मोक्षके कारणका (-सम्यक्दर्शन, ज्ञान और चारित्रका-) तिरोधान' करनेवाला होनेसे 
कर्मका निषेध किया गया है। 

भावार्थ:--सम्यक्द्शन-ज्ञानं और चारित्र मोक्षमांगे है| शानका सम्यक्तवरूप 
प्ररिणमन मिथ्याखकर्मसे तिरोभूत होता है; ज्ञानका ज्ञानरूप परिणमन अज्ञानंकर्मसे तिरो- 
भूत होता है; और ज्ञानका चारित्रूप परिशसन कपायकर्मसे तिरोभूतर होता हैं। इसंप्रकारं 
सोक्षके कास्एसाबोंको कर्म तिरोभूत करता है इसलिये उसका निषेध किंया गया 
है। ४ 

अब) यह सिद्ध करते हैं कि कर्म स्वयं ही बन्धस्वरूप हैः-- 
गाथा १६० हे 

प्रस्वया्ें:--[ सः ] वह आत्मा [ सर्वज्ञानदर्शो | ( स्वभावसे ). सर्वको: 
जानने-देखनेवाला है तथापि [ विज्ञेन कर्म रजसा ] अपने कर्ममल्नप्ते |[ श्रवच्छून्न: ] 
लिप्त होता हुआ--व्याप्तः होता हुआं [ संसार संमापन्नः ] संसारको ग्प्त हुआ बह: 
[ सवंतः | सब प्रकारसे [ सब ] सर्वको [ व विजानाति ] नहीं जानता । 

दौकाः--जो खयं ही ज्ञान दोनेकें कारण विश्वको (-सर्व पदार्थोको.) सामान्य- 
विशेषतया जानमेके स्वभाववाला है, ऐसा ज्ञान अथोव्‌ आक्मद्रव्य, अनादि कालसे अपने 


यह सर्वज्ञानी-दर्शि भी, निजकर्म रज आच्आादसे | 
संसारप्राप्त, न॑ जानता थो स्वेको सब-रीतसे ॥१६०॥ 


र्ष्प ++ संमयसार -«[ भगवान भौकुर्दकुखद-कहान 


पराघप्रवर्तमानकर्ममलावच्छन्नत्वादेव वन्धावस्थायां सर्वतः सर्वमप्पात्मानमविजञानद- 
ज्ञानमावेनेवेदमेवमबतिष्टत, ततो नियत खयमेव करमेंच बन्‍्धाः | अतः - सा 
बन्यत्वात्कर्म प्रतिपिद्म। 5 
अथ फर्मणो मोक्षदेतुतिरोधायिभावत्व॑ दर्शयति-- 
सम्मत्तपढिणिवद्ध॑ मिच्छतं जिणवरेहि परिकहियं । 
तस्सोदयेण जीवो मिच्चादिट्ित्ति णायलो ॥१६१॥ 
णाएस्स पडिणिवद्ध अप्णाणं जिएपरेहि परिकहियं । 
तस्सोदयेण जीवो अएणाणी होदि णायब्वो ॥६२॥ 
चारित्ृपदिणिवद्ध' कताय॑ जिणवरेहि परिकहियं। 
तस्पोदयेण जीवो अचरितो होदि णायब्वो॥११३१॥ 


७०४2 5 5623 -+कन पप कनक मय रकपल्‍न मे मनन जम ने“ अलक मल टी 
पुस्पाके अपराधसे श्रवर्तमान फर्ममलफे द्वारा लिप्त था व्याप्त दोनेसे ही; चत्प-भवरवार 
सर्वप्रशास्मे सम्पूर्ण अपनेको अथात्‌ सर्व प्रकारसे सर्व श्षेयोंकों जाननेयाले अपने ् 
जानता हुआ, इसप्रफार भत्यक्ष अज्ञानभावसे (-अज्ञानद्शा्मं ) रू रद्दा द्दै हम ५ 
निधित हुआ कि फर्म स्थयं दी यन्धस्वरूप हैं। इसलिये, स्वयं यन्धस्वरूप होनेसे फर्म निर्ष 
फिया गया है। ] 

आवा:-यहाँ भी कानों राद्से आत्मा सममना चादिये। क्ञान अथव्‌ सम 
डष्प रश्मायमे लो सथझो जानमे-देसनेयाला है परन्तु अनादिसे स्थयं अपराधी ऐनेडे पाए्य 
फर्मोगे आच्दादित है; इसलिये यद जपने सम्पूर्ण स्वरुपको नहीं जानता) यों आशनदशार द्ह 
गदा है। इसप्रफार फ्ेयलश्ञानरयरुप अयया मुत्तरयरूप आत्या फर्मोसे लिम दोनेसे गन 
अयबा बद्धरुप पर्तेता है; इसलिये यह निश्चित हुआ कि फर्म स्वयं दी बस्धररूप &। 24 
बर्मति निदेय फिया गया :। 


सम्पसस्पप्रतिबन्धक करम, मिथ्यास्य मिनयाने कझो | 
उसके उदयसे जीर मिध्यास्दी एने यह जानता ॥१६१॥ 
सो छानर ठिपन्पक फरम, सझान विनरग्ने पडा । 
डसके उदपगे जीर भजानी इसे यद्द जानना ॥!$२॥ 
पातिदप +िसल्‍्पक फरम, दिन ने कवार्यो्ी फद्दां॥ 
डेमके ठद॒पमे भीतर बारिदीन हो यह आनना ॥६३॥ 


न शाघ्गाज्ला ] #- पुण्य-पाप अधिकार ७ ४६ 


सम्पक्त्वप्रतिनिवद्धं मिथ्यात्व॑ जिनवरे! परिकथितम्‌ | 
तस्पोदयेन जीबी मिथ्यादृष्टिरिति ज्ञातव्यः ॥१६१॥ 
ज्ञानस्प प्रतिनिवद्ध॑ लज्ञानं जिनवरें! परिकथितम्‌ । 
तस्पोदयेन जीवोकज्ञानी भवति . ज्ञातव्यः ॥१६२॥ 
चारित्रप्रतिनियद्धा कपायो जिनवरे! परिकथितः। 
तस्पोदयेन जीवो5चारित्रों भवति ज्ञातव्ः ॥१६३॥ 


..पम्बक्ल्वस्थ मोक्षहेतोींः स्थमावस्य प्रतिवस्थक किछ मिथ्यात्वं, तचु स्वयं 
फर्म, तदुद्यादेव ज्ञानस्प मिध्याइश्टिलम्‌ । ज्ञनस्प मोक्षहेतोः स्वभावस्य अतिबन्धक 





अब, यद्द चतलाते हैँ कि कर्म मेन्‍ज्ञके कारणके तिरोधायिभावस्वरूप ( अर्थात्‌ मिथ्या- 
ल्वादि भाषस्वरूप ) हैं:-- 


गाथा १६१-१६३ 

प्रस्थयार्थ:--[_ सम्यक्‍त्वप्रतिनिबद्धं | सम्यक्त्वको रोकनेवाला [ प्ि- 
ध्यात्व॑] मिथ्यात्व है ऐसा [ जिनवरे: ] जिनवरोंते [ परिकथितम्‌ ] कहा है; 
| तस्प उदयेव ] उसके उदयसे [ जीवः ] जीव [ मिथ्याहष्टिः ] मिथ्याहष्टि 
होता है [ इति ज्ञातव्यः ] ऐसा जानना चाहिये। [ ज्ञानत्प प्रतिनिबद्ध ] 
ज्ञानको रोकनेवाला [ भ्रज्ञान॑ ] भ्ज्ञाव है ऐसा [ जिनसवरेः | जिववरोंने [ परि- 
फवितस्‌ ] कहा है; [ तस्य उदयेन ] उसके उदयसे [ जोबः ] जीव [ ग्रज्ञानी ] 
श्रज्ञाना [ भवति ] होता है [ ज्ञातब्यः | ऐसा जानता चाहिये। [ चारिक्न- 
प्रतिनिबद्ध ] चारित्रकों रोकनेवाला [ कषायः ] कषाय है ऐसा [ जितबरैः ] 
जिनवरोंने [ परिक्रथितः |] कहा है; [ तस्य उदयेन ] उसके उदयसे [ जीवः ] 
जीव [ श्रचारित्रः ] अ्चारित्रवात [ भवति ] होता है [ ज्ञातव्यः ] ऐसा जानना 
चाहिये । 


टीकाः--सम्यकत्व जो कि मोचके कारणरूप स्वभाव है उसे रोकनेवाला मिथ्यास्व 

है; वह ( सिथ्यात्व ) तो स्व करे ही है, उसके उदयसे ही ज्ञानके मिथ्याहप्टिपना होता है। 

ज्ञान जो कि मोक्षका कासएरूप स्वभाव है उसे रोकनेवाला अज्ञात है; वह तो स्वयं करे ही 

"है, उसके उद्यसे ही ज्ञानके अज्ञानीपना होता है । चारित्र जो कि मोक्षुका कारणरूप स्वभाव 
श्र 


२५० «« समयसार «« 
किलाज्ञानं, तच स्वयं कमेंव, तदुद्गादेव ह्ानस्पाह्ञानित्वशू 4 
स्वमावस्य प्रतिबन्धक! किल कपायः, स तु स्वयं कर्मेंब, 
लग । अतः स्वयं मोप्हेतुतिरोधायिभावत्वात्कम प्रतिषिद्धम 
( शादू लक्क्रीडित ) बे 
संन्यस्तव्यमिद॑ समस्तमपि तत्कमेंव मोक्षार्थिना , 
संन्यस्ते सति तत्र का किल कथा पुण्यस्य पाएस्य थाई 
सम्यक्त्वादिनिजस्वभावभवनान्मोप्तस्य ' 
नैष्कम्पप्रतिवदमद्घवर्स झञानं स्वप॑ चाबति॥१०8॥ 


हे उसे रोकनेवाली कपाय है; वह तो स्वयं कर्म ही है; उसके उदयसे ही श्ञानके . 


होता है | इसलिये, स्वयं मोक्षके कारणका तिरोधायिभावस्वरूप होनेसे 
गया है। 









भावार्ध:--सम्यक्द्शन, ज्ञान और चारित्र मोक्षके कारणरूप भाष हें 
रीत मिध्यात्वादि भाव हैं; कर्म मिथ्यात्वादि भाव-स्वरूप हैं | इसप्रकार कर्म मोएके._ 
भावोंसे विपरीत भाव-स्वरूप हैं। ईः 
पहले तीन गाथाओंमें कहा था कि कर्म मोक्षके कारणरूप 
घातक है। वादकी एक गाथामें यह कद्दा दे कि कमे स्वयं ही बन्धत्वरूप है। और इन 
तीन गाथाओंमें कहा है कि कर्म मोक्षके कारणरूप भाषोंसे विरोधी भावस्वरूप 
त्वादिस्वरूप है। इसप्रकार यह बताया है कि कर्म मोक्षके कारणका घातक दे) 
और वन्धका कारणस्वरूप हे, इसलिये निपिद्ध है। है 
अशुभ कर्म तो मोक्षका कारण हूं ही नहीं, प्रयुत बाधक द्वी हैः इसलिये निषिड 
है; पर्तु शुम कर्म भी कर्म सामान्यमें आज्ञाता है इसलिये बह भी बाधक ही हे 
निपिद्ध हो है ऐसा सममना चाहिये। 
अब इस अर्थका कलशरूप काव्य कहते हैं:-- 
अर :---मो क्षार्थको यह समस्त ही कर्ममात्र त्याग करने योग्य है। जहाँ 
कर्मोका त्याग किया जाता है फिर वहाँ पुर्य या पापकी क्‍या वात है  ( कर्ममात्र त्यक्य 
फिर पुण्य अच्छा दे और पाप थुरा है--ऐसी वातको अवकाश ही कहां हे ? कर्म 
दोनों आगये हैं। ) समस्त कमका त्याम होने पर, सम्यक्त्वारदि अपने स्वमाकरूप 


परिणमन करनेते सोक्षका कारणमभूत होता हुआ, निष्कर्म अबस्थाके साथ . 
( अस्‍्कुट ) रस प्रतिबद्ध हे ऐसा ज्ञान, अपने आप दोझ़ चला माता है। 


जैन शासमाला ] +- पुण्य-पाप अधिकार -- श्र 
: ( शाद लविक्रीडिंत ) 
यावत्पाकमुपैति कर्मविरतिय्ञानस्य सम्पड् न सा , 
कर्मज्ञानसमुच्यो5पि विहितस्तावन्न काचित्क्षतिः । 
किंस्वश्रापि समुन्लसत्यवशतों यत्कर्म बंधाय तन्‌ 
मोक्षाय स्थितभेकमेव परम ज्ञानं विशुक्ते स्वतः ॥११०॥ 
( शादू लविक्रीडित ) 
मग्ना। कम नयावलंबनपरा ज्ञानं न जानंति यन्‌ 
मग्ना ज्ञाननये पिणो5पि यदतिस्वच्छंदमंदोधमा! | 





आावा्थे:--क्ेको दूर करके, अपने सस्यकक्‍त्वादिस्थभावरूप परिशमन करनेसे 
मोक्षका कारणरूप होनेवाला ज्ञान अपने आप प्रगठ होता है, तब फिर उसे क्ौत रोक 
खकता है. १ ॥१०६। 


अब आशंका उसपन्न होती है कि--जबतक अविरत सम्यक्दृष्टि इत्यादिके करमका उदय 

. रूता है तब तक ज्ञान मोक्षका कारण केसे हो सकता है ! और कर्म तथा ज्ञान दोनों (-कर्मके 

निमित्तसे होनेवाली झुभाझुभ परिणतति तथा ज्ञानपरिणति ) एक ही साथ केसे रह सकते हैं ९ 
इसके समाधानार्थ काव्य कहते हैं:--- 


प्र्थ:--जबतक छ्वानकी कर्मंबरिरति भल्लीभाँति परिपूर्शताको प्राप्त नहीं होती तबतक 
कर्म और ज्ञानका एकत्रितपना शास्त्रमें कहा है; उसके एकत्रित रहनेगे कोई भी क्षति या विरोध 
नहीं है.। किन्तु यहाँ इतना विशेष जानना चाहिये कि आत्मा अवशपने जो कर्म प्रगट होता है 
चह तो चन्धका कारण है, और जो एक परम ज्ञान है वह एक ही मोक्षका कारण है--जो कि 
स्वतः विमुक्त है ( अर्थात्‌ तीनोंकाल परद्वव्य-भाबोंसे भिन्न है। ) 


भावाथें:--जबतक यथाख्यात चारित्र नहीं होता तबतक सम्यक्दृष्टिके दो घाराएँ 
रहती हैं,--शभाञभ कर्मघारा और ज्ञानधारा | उन दोनोंके एक साथ रहनेमें कोई भी विरोध- 
नहीं है । जैसे मिथ्याज्ञन और सम्यकज्ञानके परस्पर विशेध है वेसे कर्मसामान्य और ज्ञानके 
विरोध नहीं है। ) ऐसी स्थितिमें कर्म अपना कार्य करता है, और ज्ञान अपना कार्य करता है। 
जितने अँशर्मे शुमाशुभ कर्मंबार है उतने अंशर्से कमेबन्ध होता है और जितने अंशर्ें 
ज्ञानधारा है उतने अंशमें कर्मका लाश होता जाता है। विषय कपायके विकल्प या ज्रत नियमके 
विकल्प--अथवा झुछ स्वरूपका विचार तक भी--कर्मेबन्धका कारण है, शुद्ध परिणविरूप 
ज्ञानघारा ही सोच्षका कारण है।११०। 

अब कर्म और ज्ञानका नयविभाग बतलाते हैं:--- 


श्श्र [... 
वि्वस्‍्पोपरि ते हरंति सतत शानें मरतः सं 
ये कर्देति न कर्म जातु न व्श यांति प्रमादस्य थ 





भ्र्थ:---ऊर्मनयके आलम्बनमें तत्पर (कर्मनयके पक्षपाती) पुरुष 
वे ज्ञानको नहीं जानते। 'ज्ञाननयके इच्छुक ( पक्तपाती पुरुष भी डूबे 
खच्छन्दतासे अत्यन्त मन्द्‌-उद्यमी हैं (-वे स्वरूपप्राप्तिका पुरुषार्य नहीं करते, 
विषयकषायमें व्तते हैं )। वे जीव विश्वके ऊपर तेरते हैं जो कि स्वर्य निरन्‍्तर 


हुए--परिणमते हुए कम नहीं करते और कभी भी प्रमादवश भी नहीं छते ( .*. 
रहते हैं )। हे 


ह् 


भावार्थ:--यहाँ सर्वथा एकान्त अभिप्रायका निषेध किया है क्योंकि सर्षवा, हे 
अभिप्राय ही मिथ्यात्व है। 


कितने दी लोग परमार्थ भूत ज्ञानस्वरूप आत्माको तो जानते नहीं और व्यवहार 
ज्ञानचारित्ररूप क्रियाकाण्डके आडम्बरकों भोक्षका कारण जानकर उसमें तत्पर 
उसका पक्षपात करते हैं। ऐसे कर्मनयके पक्षपाती ले.ग--जो कि ज्ञानकों तो नहीं जाने 
कर्मेनयमें ही रूदखिन्न हैं. बे--संसार में डूबते हैं । 


और कितने ही लोग आत्मस्वरूपको यथार्र नहीं जानते तथा सर्वथा - 
मिथ्यादृष्टियोंके उपदेशसे अथवा अपने आप ही अन्तरंगमम ज्ञानका स्वरूप मिथ्यां 
कल्पित करके उसमें पक्षपात करते हैं। वे अपनी परिण[्तेमें किंचित्मात्र भी परिवर्तन 
अपनेको सर्वथा अबन्ध मानते हैं और व्यवहार दर्शनज्ञानचारित्रके क्रियाकाण्डको 
जानकर छोड़ देते हैं । ऐसे ज्ञाननयके पक्षपादी लोग जो कि स्वरूपका कोई पुरुषार्य 


और शुभ परिणामोंको छोड़कर स्वच्छन्दी होकर विषय-कपायोंमें वर्तेते हैं वे मी 
रूचते हैं. 


मोक्षमार्गा जीव ज्ञानरूप परिणमित द्वोते हुए झुभाश्ुम _कर्मोंको ( अर्थात्‌ झुमाझने' 
आषोंको ) देय जानो हैं. और झुद्ध परिणतिको ही उपादेय जानते हैं । वे मात्र अशुभ ८८ 
दो नहीं किंतु शुभ कर्मोको भी छोड़कर, स्वरूपमें स्थिर होनेके लिये निरंतर उदयमी शहर ह““” 
थे सम्पूणं स्वरूपस्थित होने तक पुरुषार्थ करते ही रहते हैं । जबतक, पुरुवार्षकी ., 
कारण, शुभाशुभ परिणामोंसे छूटकर स्वरुपमें सम्पूर्शतया स्थिर नहीं हुआ जा सकवा 
यश्यपि स्वरूपत्थिरताका आन्तरिक-आलम्बन तो शुद्ध परिणति स्वयं दी है 


जैन शाखरमाला ] +- पुर्य-पाप अधिकार «- ४३ 


( मंदाकान्ता ) 
भेदोन्मादं अमरसमरात्राव्यसीतमोहं 
मूलोन्मूल सकलमपि तत्कर्म कृत्वा बल्तेन | 
हेलोन्मीलत्परमकलयासार्थमारव्धकेलि 
जञानज्योतिः कबलिततमः मोजजुम्से मरेण ११२॥ 
इति पुण्यपापरूपेण हिपात्रीभृतमेकपात्रीभूय कर्म निष्क्रांतम्‌ | 





आलम्बन लेनेबालेकों जो बाह्य आलम्बनरूप होते हैं ऐसे ( शुद्ध स्वरूपके बिचार आदि ) शुभ 
परिणामों 4 वे जीव देयबुद्धिसे प्रवर्तते हैं, किन्तु झुभ कर्मोफो निरथेक्र मानकर उन्हें छोड़कर 
स्पच्छन्ददया अशुभ कर्मोमें प्रदृत्त होनेकी बुद्धि कभी नहीं होती । ऐसे एकान्त अमिप्राय रहित 
जीव कर्सोका नाश करके, संसाससे निवृत्त होते हैं ।१११ 


अब पुस्य-पाप अधिकारको पूर्ण करते हुए आचार््यरेव क्ञानकी महिमा करते हैं:--- 


प्रथ--मोहरूपी मद्राक्रे पीनेसे, अमरसके भारसे ( अतिशयपनेसे ) शुभाझुभ 
कर्मके भेद्रूपी उन्मादकों जो नचाता है ऐसे समस्त कर्मको अपने वलद्वारा समूल उखाढ़कर 
अत्यन्त सामर्थ्यय्रुक्त ज्ञानज्योति प्रगट हुई। वह ज्ञानज्योति ऐसी है कि जिसने अज्ञानरूपी 
अन्धकारका ग्रास कर लिया है अथीत्‌ जिसने अज्ञानरूपी अन्धकारका नाश कर दिया है, जो' 
लीलामाबसे (-सद्दज पुरुषार्थे) विकसित होती जाती है और जिससे परम कला अथीत्‌ 
केवलज्ञालके साथ क्रीड़ा प्रास्म्म की है ( जब॒तक सम्यग्टप्टि छद्मस्थ है तबतक झात्ज्योति 


केवलज्ञानके साथ झुद्धनयक्रे बलसे परोक्ष क्रीड़ा करती है, फेबलज्ञान होनेपर साज्षात्‌ 
दोती है.। ) 


भावार्थे:---पको ( ज्ञानज्योतिको ) प्रतिबन्धक कर्म ( भावकर्म ) जो कि शुभाशुभ 
भेदरूप होकर नाचता था और ज्ञानको भुला देता था उसे अपनी शक्तिसे उखाड़कर ज्ञासज्योत्ि 
सम्पूर्ण सामथ्ये सहित मकाशित हुई बह ज्ञानज्योति अथवा ज्ञानकला केवलज्ञानरूपी परम- 
कलाका अंश है तथा बह फेवलक्षानके सम्पूर्ण स्वरूपको जानती है और उस ओर प्रगति 
करती दै, इसलिये यह कद्दा है कि 'ज्ञानव्योतिने केवलश्ञानके साथ क्रीड़ा प्रारम्म की है! 
ज्ञानकला सहजहूपसे बिकासको ग्रात्त द्ोती जाती है और अन्त्में वह परमकला अथीत्‌ 
केवलज्ञान दो जाती है। 


टीका:---पुस्थ-पापरूपसे दो पात्रोंके रूपमें नाचनेवाला कस्ते एक पाज्रूप होकर 
( रंगभूमिनेंसे ) बाहर निकल गया। 


श्श्ह 


«० समयसार «७» 
इति श्रीमद्भ्तचन्द्रधूरिविरिचितायां 
प्ररूपकः ततीयोंकः |॥ 
नैक्वे 


4] 


भावार्थ :-- यद्यपि कर्म सामान्यतया एक ही है. तथापि उसने” 
पात्रोंका स्वांग घारण करके रंगभूमिमें प्रवेश किया था। जब उसे ज्ञानने .., 


लिया तब यह एक पात्ररूप होकर रंगभूमिसे बाहर निकल गया, - , 
कर दिया। 


आश्रय, कारण, रूप, सवादर्स भेद विचारि गिनें दोऊ न्यारेक 
पुए्य रु पाप शुभाशुभभावनि बन्धभये सुखदुःखकरा रे। 
ज्ञान भये दोड एक लखे बुघ आश्रय आदि समान विधारे 
बन्धके कारण हैं दोऊ रूप इन्हें तजि जिनमुनि मोक्ष पघारे। 


॥ दृतीय पुण्य पाप अधिकार समाप्त: ॥ 
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हा कि 
॥! . गा 
२ न हु 4& ; 
है] री 
ही इाणएदय छाछियर ए डे 
है आर आऋायदार 7 
४; 
फ्फकेकापा का पशपपरफ एम न 
अथ प्रविशत्यासखवः । 
( द्रुतविलंबित ) 
अथ महामदनिर्भरमंथर 
समररंगपरागतमास्तवस्‌ । 
अयप्नदारगभीरमद्दोदयो 
जयति दुर्जयवोधधनुधरः ॥११३॥ 
--४४ दोहा ::-- 


द्रव्याखवर्तें भिन्न हो) भावास्ब करि नास। 
भये सिद्ध परमातमा, नमूँ तिनहिं, सुख मास ॥ 


प्रथम टीकाकार कहते हैं कि--अब आख्व प्रवेश करता है? | जैसे तृत्यमंच पर 
जृत्यकार स्वांग धारण कर प्रवेश करता है उसीप्रकार यहाँ आखबका स्वांग है। उस स्वांगको 
_ थधार्थत्या जाननेबाला सम्यकूक्षान है उसकी महिमारूप मंगल करते हैं:-- 
श्र्थ:--अब समरांगररमें आये हुए, महामदसे भरे हुए मदोन्मत्त आखबकों यह 
दुर्जय ज्ञान-धजुर्धर जीत लेता है, जिसका (-ज्ानरूपी घाणावलीका ) भहान्‌ उदय उदार है. 
( अधीत, आख्चबको जीवनेके लिये जितना पुरुषार्थ चाहिये उतना वो पूरा करता है ) और 
गम्भोर है, ( अथौत्‌ छु्नस्थ जीव जिसका पार नहीं पा सकते ) | हु 


भावार्थ:--थहाँ आरूवने दृत्यमंच पर प्रवेश किया है। डृत्यमें अनेक रखोंका 
चेन होता है इसलिये यहाँ रसवत्‌ अलंकारके द्वारा शांद स्समें बीर रसको प्रधान करके 
बर्णन किया है कि 'ज्ञानरूपी घल॒र्धर आख्रवको जीतता है ।! समस्त विश्वको जीतकर सदोन्मत्त 
हुआ आज़ संग्रामभूमिमें आकर खड़ा हो गया; किन्तु ज्ञान तो उससे भी अधिक है 


श्श्द्‌ «७» समयसार “- 


तबालवस्तरूपम मिदधाति- 2 
मिच्छत्तअविरमणं कतायजोगाय. 
बहुविहभेया जीवे तस्सेव अणण्णपरिणामा ॥ , 
णाणावरणादीयस्स ते दु कम्मस्त करण होंति ।_-_ 
तेति पि होदि जीवों य रागदोसादिभावकरों ॥ 


मिथ्यात्वमविरमर्ण कपाययोगौ च॒ संज्ासंशास्तु। 
वहुविधमेदा जीवे तस्येवानन्यपरिणामा। ॥ रैै४ 
ज्ञानावरणायस्य ते तु कर्मणः कारणं भवंति । न 
तेषामपि भवति जीव रागदेषादिमावकरः ॥ १६४ ॥ 


योद्धा है इसलिये वह आख्रवको जीत लेता है अर्थोत्‌ अन्तमुंहूर्तमें कर्मोंका नाक 
केवलज्ञान उत्पन्न करता है। ज्ञानका ऐसा सामथ्य है। ११३। 
अब आख़बका स्वरूप कहते हैं:-- 
गाया १६४-१६५ 

प्रस्वयार्थ:--[_मिख्यात्वम्‌ ] मिध्यात्व, [ भ्रविरमरशं ] प्रविस्मण, [ , 
बाययोगो व ] कषाय और योग--यह आाल्लव [ संज्ञासंज्ञाः तु ] सं ( 
विकार ) भी हैं श्रौर असंज्ञ (पुदुगलके विकार) भी हैं । [ बहुविधभेवाः ] विविष 
याले संज्ञ आस्रव-[ जोवे ] जो कि जीवमें उत्पन्न होते हैं वे-[ तस्य एवं ] 
[ प्रनन्‍्पपरिणामा: ] प्रनन्‍्य परिणाम हैं। [ते तु ] भौर असंज्ञ प्रासव [ कं 
सावरणादस्य कर्ण: ] ज्ञानावरणादि कमके [ कारण ] कारण [ निमित्त 
[ भषति ] होते हैं [ च ] श्रोर [ तेघास श्रपि ] उठका भी [ असंश आख़वोंड़े 
कम बस्धका निमित्त होनेमें ) [ रागद्रेघादिभावकरः जोबः ] रागद्ेपादि भाव «- 
जोव [ भबति ] काररणा ( निमित्त ) होता है | 


मिध्यात्द अगिरत अठझु कवायें, योग संड असंत् हैं । 
वे विविध भेद जु जीबमें, जीवके मननन्‍्य दि भाव हैं ||१६४॥ 
जड़ ये हि ह्ानावरतआदिक, कर्मके कारण बने । 
डनका मि सारण जोब बने, जो रागदपादिक करे ||१६१५/ 


जैन शाखमाला ] -- आखंव्र अधिकार -- म्श७ 


रागद्रेपमोद्य आख्॒वाः हह हि जीवे स्वपरिणामनिमित्ता), अजठ॒त्वे सति 
विदाभासाः । मिथ्यात्वाविरतिकपाययोगाः पुद्वलपरिणामाः ज्ञानावरणादिपुद्वलकर्मा- 
स्वणनिमित्तस्वात्किलासवा: । तेपां तु॒तदासत्रणनि्मिचतवनिमित अज्ञानमया 
आत्मपरिणामा रागह्ेपमोहाः। तत आद्चवणनिरमिच्वनिमिचलात्‌ रागदेपमोदा 
एवास्रवाः । ते चाह्ञानिन एवं भवंतीति अर्थादेवापद्ते । 
अथ ज्ञानिनस्तदभाव॑ दर्शवति-- 


ए॒त्वि दु आसवर्बंधो संम्मादिडिस्स आसबणिरोहो । 
संते पुष्यणिबद्धे जाणदि सो ते अबंधन्तो ॥१६६ ॥ 


टीका:--इस जीव राग, ढेंप और मोह--यह आल्चव अपने परिणामके कारणसे 
होते हैं. इसलिये थे जड़ न होमेसे चिद्माभास हैं (-अथीतू जिसमें चैतन्यका आभास है ऐसे 
हैं, चि6ट्ठिकार हैं )। 
मिथ्यात्व, अविरति, कपाय और योग--यह पुद्लपरिंणाम, ज्ञानावरणादि पुह्नलकर्मके 
आल्बणके निमित्त दोनेसे; वास्तवर्मे जाज्रव हैं; और उनके ( मिथ्यात्वादि' पुद्रल॒परिणामोंके ) 
कर्म-आलस्बणके निमित्तत्वके निमित्त रागह्रेपमोह हैं--जो कि अज्ञानमय, आत्मपरिणाम 
हैं। इसलिये ( मिथ्यात्यादि पुद्ठलपरिणामोंफे ) आख्रवणके निमित्तत्वके निमित्तमूत होनेसे 
राग-हेप-मोह ही आस हैं।और थे तो (-रागद्वेषमोह ) अक्षानीके ही होते हैं यह अर्थमेंसे 
ही स्पष्ट ज्ञात होता है। (यद्यपि गायामें यह स्पष्ट शब्दोंमें नहीं कद्दा है. तथापि गाथाके ही 
अर्थमेंसे यह आशय निकलता है । ) 
भावार्थ:--ज्ञानावरणादि कर्मोके आस्रवणका (-आगमनका ) निमित्तकारण तो 
मिथ्यात्वादिकर्मके उद्यरूप पुद्रल-परिणाम हैं, इसलिये वे वास्तवमें आखव हैं | और उनके 
कर्मोस्बणके निमित्तभूत होनेका निमित्त जीबके रागद्रेषमोहरूप ( अज्ञानमयय ) परिणाम 
हैं. इसलिये रागद्रेपमोह ही आखब हैं।उन रागह्ेपमोहको चिह्रिकार भी कहा जाता 
है। थे रागद्रेषमोह जीवकी अज्ञान-अवस्थामें ही होते हैं। सिथ्यात्य सहित ज्ञान ही 
अज्ञान कहलाता है। इसलिये मिथ्यादष्टिके अथोत्‌ अज्ञासीके ही रागद्रेपमोहरूप आस 
दवोते हैं । 
अब यह बतलादे हैं कि ज्ञानीके उन आसबोंका ( भावालबोंका ) अमाव हैः-- 





सदृइृष्टिको आप नहीं, है बन्ध, आख़बरोध है | 
नहिं बाँवता जाने हि पूर्वनिवद्ध जो सचाविपें ॥ १६६-॥ 


२४८ + समयसार -- ..[ भगवान भ्रीकुखकुसद-कद्दात 
नास्ति लासबबन्धः सम्यग्द्ए्रासबनिरोधः । 
संति पूवेनिबद्धानि जानाति स तान्यबध्नर ॥ १६६॥ 
. यो हि ज्ञानिनों ज्ञानमयैभावैरज्ञानमया भावा: परस्परविरोधिनोंअरपगेव 


निहष्य॑ते, ततो5ज्ञानमयानां मावानां रागद्रेपमोद्यानां आस्वभूवानां निरोधाद शी 
भवस्येव आल्वनिरोधः । अतो ज्ञानी नासवनिमिचानि पुद्वलकर्माणि बध्नाति। 








गाया १६३ 
झन्वयार्ध:--[ सम्यग्हष्टेः तु ] सम्यग्हष्टिके [ भालवबंधः ] आखव जिस 
निमित्त है ऐसा वन्ध [ नास्ति ] नहीं है, [ प्रासवतिरोधः ] ( क्योंकि ) आवक 
( भावास्तवका ) निरोध है; [ तानि ] नवीन कर्मोको [ झबध्नन ] तही बाँधता हुआ 
[ सः ] वह, [ संतति ] सत्तामें रहे हुए [ पुर्वतिवद्धानि ] पूर्ववद्ध कर्मोंको [जानाति] 
जानता ही है। 
टीका:ः--धास्तवमें ज्ञानीके ज्ञनमय भावोंसे अज्ञानमय भाव अवश्य ही निरध० 
अभावरुप होते हैं क्योंकि पररपर विरोधी भाव एकसाथ नहीं रद सकते; इसलिये 5039%% 
भावरुप राम-द्ेप-मोदद जो कि आल्षवभूत ( आसबस्॒रूप ) हैं उनका नियोध द्वोनेंसे, शा 
नि ज्ञानाव दूँ 
आखवबफा निरोघ द्वोवा ही है। इसलिये ज्ञानी, आल्व जिनका निमित्त है ऐेसे ( रणारि ) 
पुदलकर्मेफों नह्दीं बाँधता/--सदा अकर्दत्य होनेसे नवीन फर्मोको न बॉधवा हुआ स्तर 
हुए पूर्वचद्ध फर्मोको, स्वयं श्ञानस्वभाववान्‌ दोनेसे, मान जानता ही है । ( ज्ञानीका ज्ञान ं 
हि ९ कर्मेको फ् | बन्‍्प 
स्वभाव है) फर्दत्व नहीं; यदि फर्दृत्य द्वो तो कर्मको बॉथे) ज्ादत्व होनेसे फर्म बन्य 
फरता। ) 
भावाषं:--झ्ानोके अज्ञानमय भाव नहीं होते, और अक्षानमय भाव न दवोनेंसे 
( अज्ञानमय ) रागद्वेपमोद् अर्थात्‌ आस्य नहीं छोते और आखव न द्वोनेसे नवीन पन्प नदी 
दोता। इसप्रझार शानी सदा दी अऊतों दोनेसे नवीन फर्म नहीं बाँधता जौर जो पूरषषद्ध कम 
संचामें पिचगान हैं उनका मात्र ज्ञाता दी रदता है। 
अविरतमसम्पझूटष्टिके भी अक्ानमय शगद्वेपमोद् नदीं दोता। लो मिप्यात सद्दित 
शगादि दोता द पद्दी अज्ञानके पक्षमें साना ज्ञाता है। सम्पकत्य सदिव रागादिफ जशानर् 
पष्में नहीं दै। सम्यफ्रष्टिके सदा शानसमय परिणमग ही दोता है। उसफों चारिप्रमोद्क 
उदयडी पापा को रागादि दोता दै उसका स्थामित्य उसफरे नदी है; थाई गगादिफों रोग 
रुझान जानकर हवर्ेंदा है और अपनी शक्तिझे जनुसार उस्दें छादता जाता ै। इससिय 


सका 


बैन शाखमाला ] _+ आखसध अधिकार श्श्च 
नित्यमेबाकर् कत्वालवानि न वध्नन सदवस्थानि पूर्ववद्धानि ज्ञानसमभावल्वात्केवरमेंव 
ज्ञानाति । ' 
अथ रामहेपमोहानामासवर्स नियमयति-« 


भावों रागादिजुदो जीवेश कदो दु बंधगो भणिदो। 
रागादिविषमुक्की अवंधगो जाएगो एवरि ॥१६७॥ 
भावों रागादियुतो जीवेन क्ृतस्तु बंधको भणित!। 
रागादिविध्रयनक्तोउवंधकी. ज्ञायकः  केबलम ॥ १६७ |॥ 
इह खलु रागड्रेपमोहसंपर्कनो5ज्ञानमय एवं भाव), अयस्कांतोपहसंपर्कज इथ 
कालायसद्ी, कर्म कतु मात्मानं चोदयति । तद्विवेकअस्तु ज्ञानमयः, अयस्कांतोपल- 





ज्ञानीके जो रगादि होता है वह विद्यमान होने पर भी अविद्यमान जैसा ही है। वह आगामी 
सामान्य संसारका वन्ध नहीं करता, मात्र अल्प स्थिति-अतुभागवाला बन्ध करता है। ऐसे 
अल्प वन्धकों यहाँ त्हीं गिना है। 

इसप्रकार ज्ञानीके आखव न होनेसे चन्ध नहीं होता | 

अब) रागह्वेपमोह ही आसव है ऐसा नियम करते हैं:-- 


गाथा १६७ 

प्रन्वयाये:--[ जोवेम कृत: ] जोवकृत [ राग्ादियुतः | रागादियुक्त [भावः 
तु ] भाव [ बंधकः भणितः ] बस्धक ( नवीन कर्मोका वन्‍्ध करनेवाला ) कहा गया 
है। [रामादिविप्रमुक्तः ] रागादिसे रहित भाव [ श्रवंधकः ] बंधक नहीं है, [ केवलम्‌ 
ज्ञायकः ] बह भान्त शञायक ही है । 

टीकाः--जैसे लोहचुम्बक-पाषाणके साथ संसभेले ( लोहेकी सुईमें ) उत्पन्न हुआ 
भाव ल्लोहेकी सुईको ( गति करनेके लिये) प्रेरित करता है उसीग्रकार रागह्नेघमोहके साथ 
मिश्रित होनेसे ( आत्मामें ) उत्पन्न हुआ अज्ञानमय भाव ही आत्माको कर्म करनेके लिये प्रेरित 
करता है, और जैसे लोइचुम्बक-पापाणके असंसर्गसे ( सुईमें ) उत्पन्न हुआ भाव लोहेकी 
सुईको (गति न करनेरूप ) स्वभाचर्म ही स्थापित करता है उसीभ्रकार रागह्रेषमोहके साथ 


रागादियुत जो भाव जीवकत उसहिको बन्धक कहा | 
रामादिसे प्रविद्नक्त ज्ञायक मात्र, बंधक नहिं रहा |। १६७ |॥ 


२१६० *_झमयसार -७ -[ 
विवेकत हव-कालाससबची; अकर्मकरणोत्सुक्यमास्मार् 
रागादिसेकीणों5द्वानमय एवं कहत्वे चोदकत्वाद घरकः। 
द्वासकलात्केवर्ट ज्ञायक एवं, ने मनागपि बंधक! । 

अथ रागायपंकीर्मावसंभर्व दर्शपति-_- कै 
पक्के फलम्हि पडिए जह ण फ़ल॑ बज्भाए पुणों विटे. ' 
जीवस्स कम्मभावे पडिए ण पुणोदयमुवेई ॥ १६८ ह# 
पक्के फले पतिते यथा न फल बध्यते पुनईतै!। 
जीवश्य कर्मभावे एतिते न पुनरुदयप्रपैति | १६८ ॥ 
यथा 'खलु पढ्व पढें इंतास्सकृद्विश्लि्ं सत्‌ न पुनईतसंबंधपौति 
मिश्रित नहीं होनेते ( आत्मामें ) उत्पन्न हुआ ज्ञालमय भाव, जिसे कर्म फरनेको उरत्दुकवा 

है ( अयोत्‌ कर्म करनेका जिसका स्वमाव नहीं है ) ऐसे आत्माकों स्वमावमें दवी स्वापित, 

है; इसलिये रागादिके साथ मिश्रित अज्ञातमय भाव ही करेत्वमें प्रेरिठ करता है 

अन्धक है और रागादिफे साथ अमिश्रित भाष स्वभावका प्रकाशक दोनेसे सात्र हाबक 
किंखितमात्र भो बन्धक नहीं है । 

भावार्थ:--रागादिके साथ मिश्रित अज्ञानमय भाव ही बन्यका कवों है 
रागादिके साथ अमिश्रित श्ञानमय भाव बन्धका को नहीं है;।--यद नियम है। 
अब, रागादिके साथ अमिश्रित भावकी उत्पत्ति बतलाते हैं;-- 
हो गाया १६८ ॥ क्र 
प्रसंदधार्ध:--[ यथा ] जंसे [ पबवे फले ] पके हुए फलके [ पतिते | दि 
पर [ पुणः ] फिरसे [ फल ] वह फल [ बस्ते: ] उस डठलके साथ [ मे बभ्करे डर 
नहों शुड़ता, उसीअ्रकार [ जोवस्थ ] जीवके [ कर्ममाने ] कर्म भाव [ पतिते ]छर: 


जानेपर वह [ धुतः ] फिरसे [ उदयम्‌ न उपति ) उत्पन्न नहीं होता ( प्र्षाद कं 
कर्ममाब जीवके साथ पुनः नहीं जुड़ता ) । 


४३% ४ 


डोकाः--जैसे पका हुआ फल एक बार डंठलसे गिर क्षाने पर फिर वह इसके साथ 
सम्बन्पको मात्र भही दोता, इसीप्रकार कर्मोद्यसे उत्पन्न दोजेवाला आप जीषभावते पड 


फल पकय खिरता, पून्त सह संदंध फिर राख कहीं | 
स्पों कर्ममाद दिरा, पुनः शदमें डदय क्रक्ष कहो ॥ १९८ ॥ 


मैच शाज़माला ] -. - आ्व श्रधिकार -- श्ह१- 
कर्मोदयजों भावों जीवभावात्सकृद्विश्टिप्टः सन्‌ ने पुवर्जीवभावमुपैति | एवं ज्ायमयों 
शगावसंकीर्णो भावः संमवति । 
# शालिनी # 

भात्रीं रागद्रेपमोदैबिना यो 

जीवस्प स्पादू ज्ञाननिईंच एवं । - 

रुन्धन्‌ सर्वान्‌ द्रव्यकर्मालवीधान्‌ ४ 

एपो5भावः सर्वभावासवाणाम्‌ | ११४ | 

अथ ज्ञानिनों द्रव्यास्रवाभावे दर्शयति-- 





अलग होसे पर फिर जीवभावको प्राप्त नहीं होता | इसग्रकार रागाढिके साथ न मिल्रा हुआ 
झ्ञाससयसाथ उत्पन्न होता है। 


भावार्थ:--यदि ज्ञान एकबार ( अप्रतिपाती भावसे ) रागादिकसे. भिन्न परिणमित 
दो तो वह पुनः कभी भी रागादिके साथ मिश्रित नहीं होता । इसप्रकार उत्पन्न हुआ, रागादिके 
साथ न मिला हुआ ज्ञानमथ भाव सदा रहता है। फिर जीव अस्थिरतारूपसे . रागांदिम युक्त 
होता है बह निश्चयचृश्टिसे युक्तता है. ही नहीं और उसके जो अल्प बंध होता है बह भी निश्चयदष्टिसे 
बंध है ही नहीं, क्योंकि अवद्धस्पप्रकूपले परिणमन निरंतर वर्तता ही रहता है। तथा उसे 
मिध्यात्वके साथ रहनेवाली प्रकृतियोंका बन्ध नहीं होता और अन्य अक्ृंतियाँ सासान्य संसारका 
कारण नहीं हैं; मूलसे कटे हुए वक्षके हरे पत्तोंके समान वे प्रकृतियाँ शीघ ही सूखनेयोग्य हैं । 

अब, 'ज्ञानमय भाव ही सावालवका अभाव है? इस अर्थका कलशरूप काव्य 
कहते हैं: है शी 4 0 ०0 

श्रथे:--जीवका जो रागट्वेषमोह रहित, ज्ञानसे ही रचित भाव है और जो सर्व 

द्व्यकमके आल्रव समूहको (-अथोत्‌ थोकबंध द्रव्यकर्मके अवाहकों ) रोकनेवाला है, वह 
( ज्ञानमय ) भाव सर्द भावालव॒के अमावस्वरूप है। 


भावार्ध:--मिध्यात्व रहित भाव ज्ञानसथ है। वह ज्ञानमय भाव रागट्रेषमोह रंहित है 
और द्रव्यकमेके प्रवाहको रोकनेदाला है; इसलिये वह भाव द्वी भावालवक्े अभावस्वरूप है। 


संसारका कारण मिथ्यात्य ही है; इसलिये मिध्वास्वसम्बन्धी रागादिका असाव 
होनेपर, सर्ब॑ भावाख्वोंका अभाव दो जाता है यह यहाँ कहा गया है। ११४। 


अब, ग्रह बतलाते हैं कि झञानीके द्रव्यास्वका असाब है-- 


२६२ जौ] समवशार + : हूँ 
पुटवीपिंडसमाणा पुज्वणिबद्धा दु पच्चया तहहं। 
कम्मसरीरेण दु ते बढ़ा सब्वे वि लाथिस 


पृथ्वीपिंडसमानाः पूर्दनिबद्धास्तु प्रत्ययास्तस्य | | 
कर्मशरीरेण तु ते बद्धाः सर्वेषपि ज्ञानिनः॥ १३६९. 


ये खलु पूर्वभज्ञानेन बद्धा मिथ्यात्वाविरतिकाययोगा 
प्रत्ययाः, ते ब्वानिनों द्रव्यांतरभूता अचेतनपुद्धलपरिणामत्वात्‌ 
ते तु सर्वे3पि स्रभावत एवं कार्माणशरीरेणैव संबद्धा, न तु जीवेन | गतः 
एव द्रव्यात्नवाभावों ज्ञिनिनः | 


गाया १६६ 
प्रस्वयार्थ:--[_ तस्यथ ज्ञामिन: ] उस ज्ञानीके [ पूर्वतिबद्धाः तु ] 
[ रथ प्रपि ] समस्त [ श्रत्यया: ] प्रत्यय [ पृस्वीपिष्डसमाताः ] मिट्टीके 
समान हैं [ तु] ओर [ ते ] वे [ कमंशरोरेण ] (मात्र ) कार्मश घरीरे 
[ बढ़ा: ] बंधे हुए हैं। 


टीकाः--जो पहले अश्ञानसे बँधे हुए मिथ्यात्, अविरति, कषाय और 
द्रव्याद्रवभूत प्रत्यय हैं) वे अन्यद्रव्यस्वरूप प्रत्यय अचेतन पुद्ठलपरिणामपाले हैं इसलिये 
लिये मिट्टीके दंलेके समान हैं (-जैसे मिट्टी आदि पुद्दलस्कन्घ हैँ वेसे दी यद पस्यव 
तो समरतर ही, स्वभावसे ही मात्र कार्मण शरीरके साथ बंधे हुए हैं--सम्बन्धयुक्त हैं 
साथ नहों; इसलिये शानीके स्वभावसे ही द्रव्यास्वका अभाव सिद्ध है। 

भावा्थे:--हानीके जो पहले अश्ञानद्शा्मे बंधे हुए मिध्यात्वादि 
हैं थे तो मिट्टीके ढेलेको भॉति पुद्रलमय हैं इसलिये वे स्वभाषसे ही अमूर्तिक ४ 
भिन्न हैं। उनका बस्ध अववा संबंध पुट्लमय कार्मशशरीरके साथ द्वी है, चिन्मय झोवफे 
नहीं | इसलिये झ्ञानीके दव्याख्रवका अभाव तो स्वभावसे ही है। ( और झ्ातीफे 
स्यभाव दोनेसे, द्रब्यास्थ नवीन कर्मोफे आस्जणके कारण नहीं दोठे इसलिये इस 
श्ञानीरे द्रस्याक्षबका अभाव दे । ) 

अछ इसो अध्धक! कलशहूप कास्य कइते हैं:-..- 


ओ सर्व पूर्वनिदद्ध प्रत्यय, बर्तते हें झानिके। 
दे पृश्चिपिद्द ममान हैं, झार्मजशरीर निबद हैं ॥| स्क्छज 


हैने शास्त्रमाला ] जन खाखव अधिकार +» है] 


( उपजाति ) 
भावात्रवाभावमंय॑ अपनी 
द्रव्याद्धवेभ्यः स्वत एव भिन्नः | 
छानी सदा ज्ञानमगैकभावो 
निराखतवों ज्ञायक एक एवं ॥ ११४ ॥ 
कर्थ ज्ञानी निराखब इति चेतू--- 
चउपिह अऐेयमेह बंधंते णाणदंसणगुणेहिं। 
समए समए जम्हा तेश अवं॑धोत्ति णाणी हु॥ १७० ॥ 
चतुर्विधा अनेकमेदं वरध्नंति जञानदर्गनगुणास्याम । 
समये सम्रये बस्मात्‌ तेनाबंध इति जानी तु ॥ १७० ॥ 
जानी हि तावदास्रवभावभावनाभिप्रायाभावानिराखव एव । यु तस्थापि द्रव्य- 





न स्त 
प्रथ:--भावालबोंके अभावकों प्राप्त और द्रव्याखबोंसे दो खवभावसे ही सिन्न 
ज्ञानी--जो कि सदा एक ज्ञानमय भाववाला है--निरासूब ही है, मात्र एक ज्ञायक ही है। 
भावार्थ:--ज्ञासीके रागद्रेपमोहस्वरूप भावासूवका अभाव हुआ है. और चंद 


द्रव्यासबले तो सदा ही स्वथमेव भिन्न ही है क्योंकि द्रव्यासब पुदलपरिणामस्वरूप है और 
ज्ञानी चैतन्यस्वरूप दै। इसप्रकार ज्ञानीके भावासृव तथा द्रव्यासूबका अभाव होनेसे वह 
निरासूध द्वी दै। ११५ | 


अब यह प्रश्न होता है कि ज्ञानी निरासब केसे है ? उसके उत्तरस्थरूप गाथा 
कहते हैं:-- 
गाथा १७० - 
पन्‍्वयार्थ:--|[ यस्मात्‌ ] क्योंकि [ चतुविधाः ] चार प्रकारके द्रव्यास्रव 
[ ज्ञानवशेनगुसाभ्याम ] ज्ञानदशंनग्ुणोंके द्वारा [ समये समये मैं समय समय पर 
[ प्रनेकभेंदं | अनेक प्रकारका कर्म [बब्नंति] बाँयते हैं. [ तेल ] इसलिये [ज्ञानी तु 
ज्ञानो तो [ भ्रबंधः इति ] अबन्ध है । 


टीका--पहले, ज्ञानी तो आसूबभावकी भावनाके अमिप्रायकरे अमावके कारण 





चडविधास्रव समय समय जु, ज्ञानदर्यन गुणहिसे । 
बहु भेद वाँधे कर्म, इससे ज्ञानि बंधक नाई है ॥ १७० है 


र६२ « समयसार |. अपर 
पुदवीपिंडसमाणा पुन्वणिबद्धा दु पच्चया तर्स्स ... 
कम्मसरीरेण दु ते बद्धा सब्वे वि णाणिस्स 


पृथ्वीपिंडसमानाः पूर्व निवद्धास्तु प्रत्ययास्तस्थ | 
कमंशरीरेण तु ते बद्धाः सर्वेडपि ह्ानिनः ॥ १९६६ 


ये खलु पूर्वमड़्ानेन बद्धा मिथ्यातराविरतिकवाययोगा 
प्रत्ययाः, ते ज्ञानिनों द्रव्यांतरभूता अचेतनपुद्टलपरिणामत्वात्‌ 
ते हु सर्वे 5पि स्वभावत एवं कार्माणशरीरेणैव संबद्धा, न तु जीवेन | बंतः . 
एव द्रव्यास्रवाभावों प्ञानिनः । 


गाया १६६ 
प्रस्दया्थ:--[ तस्य ज्ञानिलः ] उस ज्ञानोके [ पूर्बनिबद़ाः तु ] 
[ सर्बे प्रपि ] समस्त [ प्रत्यया: ] प्रत्यय [ पृष्दीपिष्डसमानाः ] मिट्टीके 
समान हैं [ तु ] और [ ते ] वे [ कर्मशरोरेण ] (मात्र ) कार्मश शरीरके 
[ बढ़ाः ] बंधे हुए हैं। 


टोकाः--जो पहले अज्ञानसे बँथे हुए मिध्यात्य, अविरति, कपाद और 
द्रव्यास्रवभूल प्रत्यय हैं, वे अन्यद्रव्यस्वरूप प्रत्यय अचेतन पुद्र॒लपरिणामवाले हैं इसलिये 
लिये मिट्टीके ढेलेके समान हैं (जैसे मिट्टी आदि पुद्लर्कन्ध हैं बेसे दी यह प्रत्यव है 
तो समरत्र ही, स्व॒भावसे दी मात्र कार्मण शरीरके साथ बंधे हुए हैं--सम्बन्धयुक्त है 
साथ नहीं; इसलिये श्ञानीके स्वभावसे ही द्रब्यास्रवका अभाव सिद्ध है। दि 
भावात्:---शानीके जो पहले अज्ञानदशा्म बंधे हुए मिध्यात्यादि द्रस्यालबभूत कली 
हैं वे हो मिट्टीके देलेडी मोंदि पुटलमय हैं इसलिये ये स्थभावसे ही अमूर्तिक चेतन्वस्वरूप लीक 
सिन्न हैं। उनका बन्ध अथवा संबंध पुट्लमय कार्मणशरीरके साथ दी है, चिन्मण लीकके 
नहीं | इमलिये ह्ानोके द्रव्यासत्रवका अभाव तो स्वमावसे दी है। ( ओर क्षातीके है 
अभाव इनेसे, द्रत्याखक्ष नवीन कर्मेके आस्रदणके कारण नहीं दोते इसलिये इस प्कघ सी 
क्ानी$ दब्पाल्बणका अभाद है । ) कर 
अब इसो अर्थका कलशरूप कास्य कदते हैं:-- 
3 अल 42577 मम 


हो सर्द पृ निषद्ध प्रस्यप, बर्नते हैं हानिके | 
हे पृच्चिपिद ममान हैं, छार्मणशरीर नियडध हैं ।। १९९ # 


बैन शालमाला ] »+ आखव अधिकार “5 २६५ 


एवं स॒ति कर्थ ज्ञानी निरासतव इति चेत-- डर 
दंसणणाणचरित ज॑ परिणमदे जहण्णभावेण । 
णाणी तेण दु बज्कदि पुर्मलकम्मेण विविहेण 0१७२॥ 
दर्शनज्ञानचारित्रं यत्मरिणमते जधन्यभावेन | 
हानी तेन तु बध्यते पुद्वलकर्मणा विविधेन ॥ १७२ ।॥॥ 


यो हि ज्ञानी स "बुद्धिपूकरगढ्ेपमोहरूपासवभावाभावात्‌ निराखव एव, किंतु 
सो5पि यावज्जानं सोत्कृष्भावेन द्रष्ट ज्ातुमलुचरितु वाउशक्तः सन्‌ जपन्यभावेनेष 
जान पश्यति जानात्यछुचरति तावत्तस्यापि अघस्यभावान्यथानुपपत्त्याउलुमीयमाना- 


बह विपरिणामक्ों प्राप्त होता है। इसलिये ऐसा अतुमाव भी हो सकता है कि सम्यक्दृष्ट 
आत्मा सबिकल्प दशामें हो या निर्विकल्प अलुभवदशामें हो--उसे यथास्यातचारित्र-अवस्था 
होनेसे पूर्व अवश्य ही रागभावका सदूभाव होता है; और राग होनेसे बंध भी होता है। 
इसलिये क्ञानगुणफे जधन्य भावको चन्यका हेतु कद्दा गया है! 
अब पुनः प्र होता है कि--यदि ऐसा है ( अर्थीत्‌ ज्ञानगुणका जघन्य भाव वन्धका 
कारण है ) तो फिर ज्ञानी निरासव केसे है ९ दे खा गाथा कहते हैं:-- 
छ 





भ्रस्वयार्थ:--[ यत्‌ ] वर्योंकि [ दर्शनज्ञानचारित्रे ] दर्शव-जश्ञान-चारितर 
[ जधघस्यभावेन ] जघन्य भावसे [ परिणमते ] परिणमन-करते हैं [ तेम तु. ] इसलिये 
[ ज्ञानी ] ज्ञानी [ विविधेन ] श्रनेक प्रकारके [ पुदगलकर्सणा ] पुदुगलकर्मसे 
[ बध्यते ] बेंघता है । 

टीकाः--जो वास्तवर्म ज्ञानी है, उसके बुद्धिपू्वक ( इच्छापूर्वक ) रागद्ेपमोहरूपी 
आज्यभावोंका अभाव है; इसलिये वह निराखव ही है । परन्तु वहाँ इतना विशेष.है क्ि--बह 
ज्ञानी जबतक ज्ञानको सर्वोत्छष्ट भावसे देखने, जानने और आचरण करनेमें-अद्गक्त वर्तता हुआ 
जघन्य भावसे ही ज्ञानको देखता, जानता और आचरण -करता दै तबतक उसे भी, जघन्यभावकी 
अन्यथा अलुपपत्तिके द्वारा ( जघन्य भाव अन्य प्रकारसे नहीं बनता इसलिये ) जिसका अनुभान 
हो सकता है ऐसे अबुड्धिपूवंक कर्मकलंकके विपाकका सदूभाव होनेसे, पुहलकर्भका बन्‍्ध 

३. बृद्िपूवेकास्ते परिणामा ये भनोद्वारा वाह्मविषयानालंन्य प्रवर्तत्तै, प्रव्तमानाश्र स्वातुभवगस्था: 


अपुमानेत परस्यापि गध्या भवत्ति | अवबुडधियुर्वकास्तु परिणासा इस्द्रियमनोध्यापारमंत्तरेण के > 
मिमित्तास्ते तु स्वानुप्वगोचरत्वादबुद्धिपूवंका इति विश्वेष: । भर 2७७०७ 


चारित्र, दर्शन, ज्ञान तीन, जघन्य भाव जु परिणमे । 


उससे . हि ज्ञानी विवि पुठ्लकर्मसे बंधात है॥ १७२ ॥ 
इ््४ट 


श्ष४ ०० खमकशार +« - 
बत्यया) श्रतिसमयमनेक्रकारं पुद्ठकम बर्न॑वि 
कं जानगुणपरिणामो बंधदेतुरिति बेह--« जे 
जम्हा दु जहृण्णादो णाणगुणादों पुथोवि 
अण्णत्त णाणगुणो तेण दु सो बंधगो 
गस्मासु अपन्यात्‌ हानगुणात पुनरवि 
अस्यत्य ड्ालगुणः तेत. तु स 
ड्ानगुणस्प हि यावज्जघन्यों मादः तावत . 
पुनरन्यतयास्ति परिणामः | स तु 
रागसह्ाबाव बंघदेतुरेद स्पात्‌ । 


निराम॒व ही है; परन्तु जो ससे भी द्रश्यप्रत्यय प्रति समय अनेक 
वहाँ ह्ानगुशका परिणमन कारण है। 


अब यह 'प्रभ् होता है कि झञानगुणका परिणमन घंघका कारण केसे 


उत्तरकी गावा कहते हैं:-- 
माणा १७१ 


धम्वयाज:--[ पस्‍्मात्‌ तु ] क्योंकि [ श्ानगुणः | शानइुण, [| 
करानशणात्‌ ] जबर्प झागपुराके कारएा [ पुररषि ] फिरसे भी [ अध्याय ] 
[ रिणमते ] परिशमन करता है, [ तेन तु ] इसलिये [ सः ) कह ॥ 


[ बंधक: ] कर्मोंका बस्थक [ जजितः ] कहा गया है । 


शौका:--जबसक झ्ञानगुणका अपन्य आय है (-फ्रायोपप्मिक आब है 
बह ( झानगुरण ) अस्समुंदूर्तमें बिपरिणामको प्राप्त दोता है इसलिये पुलः कुमः जख्म 


चरिछ्मम दोगा है। बह ( ह्ातगुका जपस्थ भावसे परिशमस ) 
जऔीचे अवश्यम्मायो रायका सद्भाव दोनेसे, बन्यका कारत दी है। 
जादा्च:--- फाबोपपतमिकक्ञान एक क्षेथ पर नंयलुंडूह 
जववत्य दी जन्‍्य शक्कर बवसब्यता है; स्वफुपनें भी कई अंददुडने दी डिफ 
के छमगुफदी कानका्े, वरमल घुण काहकक ॥5 


चित फिर ब्कल आम्यकल हु. 


जैन शाजमाला ++ आसव अधिकार -« २६५ 


एवं सति कर्थ ज्ञानी निरास्तव इंति चेतु-- 2 
दंसतणणाणचरितं ज॑ परिणमदे जहण्णभावेण । 
णाएी तेण दु वज्कदि पुग्गलकमेण विविहेण ॥१७र॥। 

दरशनशज्ञानचारित्रं यत्परिणमते जघसन्यभावेन । 
जानी तेन तु॒बध्यते पुह्लकर्मणा विविधेन | १७२ ॥ 


यो हि ज्ञानी स "बुद्धिपूवेकरागद्रेपमोहरूपासवभावाभावात्‌ निराखव एव, किंतु 
सो5पि यावज्यानं सर्वोत्कृष्टभावेत द्रष्ट जातुमतुचरितुं वाउश्चक्तः सन्‌ ,जघन्यभावेनैव 
जान पश्यति जानात्यछुचरति तावत्तस्थापि अघन्यभावान्यथालुपपत्त्याउनुमीयमाना- 


वह विपरिणामको श्राप्त छोता है। इसलिये ऐसा अमुमान भी हो सकता है कि सम्यक्रष्ट 
आत्मा सबिकल्प दशामें हो या निर्बिकल्प अनुभवदशामे दो--उसे यथाख्यातचारित्र-अबस्था 
होनेसे पूवे अवश्य ही रागभावका सदूभाव द्वोता है; और राग होनेसे बंध भी द्ोवा है। 
इसलिये ज्ञानगुणके जघन्य भावको बन्धका हेतु कहा गया है । . 
अब पुनः अञ्न होता है कि--यदि ऐसा है ( अथीव्‌ ज्ञानशुणका जघन्य भाव बन्धका 
कारण दै ) तो फिर ज्ञानी निराखत केसे है ! उसके उत्तरस्वरूप गाथा कहते हैं:-- 
गादया १७२ 





झन्वयायय:--[ यत्‌ ] क्योंकि [ दर््षमज्ञानचारिश्र ] दर्शन-शान-चारित्र 

[ जघन्यभावेव | जघन्य भावसे [ परिणमते ] परिणमसःकरते हैं [ तेन तु ] इसलिये , 
[ ज्ञानी ] ज्ञानी | विविधेत ] अनेक प्रकारके [ पुद्गलकर्मणा 3 पुदुगलकर्म्ते 
[ बध्यते ] बेंधता है । है 
टीकाः--जो वास्तव ज्ञानी है; उसके बुद्धिपूरक ( इच्छापूर्चक ) रागप्रेपमोहरूपी 
आल्चवभावोंका अभाव है; इसलिये वह निरास्रव ही है। परन्तु वहाँ इतना विशेष है. कि--बह 
ज्ञानी जवतक ज्ञानको सर्वोत्छ्ठ भावसे देखने, जानने और आचरण करनेमें अशक्त बर्वता ह्भा 
जधन्य भावसे ही ज्ञानको देखता, जानवा और आचरण-कंरता है तबतक उसे भी, ज़घन्यभावकी 
अन्यथा अलुपपत्तिके हारा ( जधन्य भाव अन्य प्रकारसे नहीं बनता इसलिये ) जिसका अनुमान 
हो सकता है, ऐसे अबुद्धिपूॉषक्त क्मकलंकके विपाकका सदभाव होनेसे, पुश्ललकर्भका बन्ध 

१. बुड्िपू्ेकास्ते परिणामा ये मनोह्वारा बाह्यविषयानाहंब्य प्रवर्तते, प्रवर्तमामा: 


अ्रनुमानेन परस्थापि भम्या भवंति। भ्रदु्धिपुर्वेकास्तु परिणाम इन्द्रियसनोव्यापा रं' 
निमित्तास्ते तु स्वामुमवगोचरत्वादबुद्धिपूवेका इति विश्वेष: । 2325 कैक्लमोहीदय- 


चारित्र, दृशन, ज्ञान तीन, जथस्य भाव जु परिणमे । 
उससे हि शानी विविध पुदवलकर्मसे बंधात है ॥ १७२ ॥ 


अर स्वानुभबगस्था: 


ड््ह 


२६६ ““समक्‍्सार ० । 
बुद्धिपूर्वेकक्ंकविपाकसद्ावाद पुद्ठठकर्मबंधः स्पाद 4... 
ड्राठव्यमनुचरितव्यं च यावज्ज्ञानस्य यावात पूर्थो गि 
सम्पर्भवति । ततः घान्षाद डानीभूवः स्वेदा निराखव एव स्थातु | + 
( शादू लक्क्रिडित ) 
संन्यस्यम्रिजपुद्धिपूर्वमनिर्न॑ राग॑ सम ध्क्य 
बारंदारमघुद्धिपूर्पमपि त॑ जेतुं स्वशक्ति रहकर) 
उच्लिदन्परवृच्तिमेद सकलां ज्ञानस्प पूर्णो पव- 
खात्मा नित्यनिरासरवों मव॒ति हि ह्ानो यदा स्थाचदा ॥ 


होता है। इसलिये तबतक झ्ञानकों देखना, जानना और आाचरस्थ 
ज्ञानका जितना पूर्ण भाव है उतना देखने, जानने और आचरण में मत्री माँति पु 
लेकर साक्षात्‌ ज्ञानी दोता हुआ ( बह आत्मा ) सर्वथा निराखव दी द्ोता है। हे 

भावा्:--शानीके सुद्धिपू्मक (अक्ञानमय ) रागदेपमोहका अभाव, 
निरासव ही है। परन्तु अबतक क्ञायोपशमिक शान है तबतक वह ज्ञानी श्ञानकों 
भावसे न वो देख सकता है, न जान सकता है और न आचरण कर सकता है; - 
आबसे देख सकता है, जान सकता है और आचरण कर सकता है; इससे 

“ है कि उस झ्ानीके अमी अबुद्धिपू्ंक कमकलंकका जिपाक ( चारित्रमोहसम्यस्दी 
विद्यमान हे और इससे उसके बंध भो होता दै। इसलिये उसे यह उपदेक्ष है 
केवलशान उत्पन्न न हों तबतक निरंतर झ्ञानका दी ध्यान करना चाहिये, ज्ञानको ही 
चाहिये, क्षानको ही जानना चाहिये और ज्ञानका हो आचरण करना जादिये।! ह्सी 
दर्शन-शान-घारित्रकों परिणमन बंदता जाता है और ऐसा करते करते केवलशाल अगढ़ 
है। जब केवलक्ञान प्रगटता है तबसे आत्मा सादात्‌ ज्ञानी हे ओर सर्व प्रकारसे 
जबतक दायोपमिक क्लान है तबसक अजुद्धिपूवंक ( चारिक्रमोहका ) यम 
ओ, आुझिपूर्वक रासके अमार्गको अपेक्षेसे झानीके नियाग्वत्क कड़ा है मोर नहहुकिलकी 
रायका अभाव होनेपर तथा केवलज्ञान प्रगट होनेपर सर्वेशा निरासबत्व कद़ा है। अं 
अबचाको विचित्रता है। अपेक्षासे समममसेपर यह सर्व कथन यथार्थ हे । 
अब इसी अर्धका कलझारूप काव्य कहने हैं:-..- 

कर्द:--भात्मा जब ज्ञानों दोता है तक, स्वयं अपने समस्त बुद्धिपूषक शायकों 
निरंगर छोकता हुमा भर्बात्‌ न करता हुम्त, और जो अयुद्धिपूर्षक राग है उसे भी जीसनेडे खिये 
जारंदार (क्ञानानुभबलरूप) स्वशन्धिका स्पर्रा करता हुआ और (इसप्रकार) समस्त परवृ्िको-८ 

झइकतदबुता हुआ क्ालके पूत्रभाषरूप दोता हुआ चास्तवममे सदर निराणव है। 


[६८ »> समबसार «० [ 


सब्पे पुन्वणिवद्धा दु पच्चया संति सम्पदिद्विस्स। 
उ्योगषाओग॑ बंधंते कम्ममावेश ॥ १७३ 
होदूण णिरप्रभोजा तह बंधदि जह हव॑ति उवमोग्जों 
सत्तटूविद् भूदा णायातरणादिभावेहिं॥ १७४ 
संता दु शिरुवभोज्जा बाला इत्यी जहेह पुरिसस्स |: . 
बंधदि ते उपभोज्जे तरुणी हत्यी जह णरस्स ॥ १७४ 
एदेण कारणेण दु सम्मादिद्ी अबंधगो भणिदों। 
आसवभावाभावे ण॒ पद्नया बंधगा भणिदा ॥ १७६ 
सर्वे पूर्बनिबद्धास्त्‌ अत्ययाः संति सम्यरूष्ठेः । ' 
उपयोगप्रायोग्य॑ बध्नंति कर्ममावेन ॥ १७१ ॥ पक 
भूत्या निरुपमोग्यानि तथा बष्नाति यथा अवंत्युपभोग्यानि । 
सप्राष्टविधानि भूतानि ज्ञानवरणादिभावेः || १७४ ।॥ 
संति तु निरुपभोग्यानि बाला ख्री यथेह पुरुषस्य । ड़ 





हम 

बध्नाति तानि उपभोग्यानि तरुणी स्ली यथा नरस्य ॥ १७५॥ #] 
एतेन कारणेन तु सम्पस्टष्टिबंधकोी मणितः । हि 
आखवभावाभावे न प्रत्यया बंधका भणिता। || १७६ ॥ ५ 
गाथा १७३-१७६ पे 


शस्वयार्थ:--[ सम्यस्टृष्टे: ] सम्यर्टष्टिके [ सर्व ] समस्त [ पूर्व निबद्धाई कुकी 

पूरंबद [ प्रत्ययाः ] प्रत्यय ( द्रव्याल्रव ) [ संत्ति ] सत्तारूपमें विद्यात हैं के 

7 ज्ञोसदे प्‌वेनिवद् प्रत्यय, बर्तते सवृहष्टिके। 

उपयोगके प्रायोग्य बंधन, कर्ममार्वोसे करे ॥ १७३ ॥ 

अनभोग्य रह उपभोग्य जिस विध होय उस विध बाँघते | 

झानावरण इत्यादि कर्म जु सप्त-गष्ट प्रकारके ॥ १७४ | 

सत्ता बिे वे निरुपभोग्य हि, बालिका ज्यों पुरुषको । 

उपभोग्य बनते वे हि बाँें, यौवना ज्यों पुरुषको ॥१७४॥॥ 

इस हेतुसे सम्यकत्वसंथृत, जीव अनबंधक कट्टे । 

आसरवमाइअमावमें अत्यय नहीं बंधक कहे ॥ है७६ 


जैन शाश्नमाला ] -- आख्तव अधिकार -- रह 


यतः सदवस्थायां तदात्वपरिणीतयालखीदत प्रमनुपंभोग्यत्वेठपि.- विष्राका-: 
बस्थायां प्राप्तपौयनपूर्वपरिणीतेखीयत्‌ उपभोग्यल्वात्‌ उपभोगग्रायोग्य पुद्वलकमेद्रब्य- 





[ उपयोगप्रायोग्य॑] उपयोगके प्रयोगानुसार, [ कर्ंभावेन ] कर्मभावके द्वारा 
(-रागादिके द्वारा ) [ बध्न॑ति ] नवीन बंध करते हैं । वे प्रत्यय, [ निरुषभोग्यानि ] 
निरुपभोग्य [ भूल्या ] होकर फिर [ यथा ] जैसे | उपभोग्यानि ] उपभोग्य 
[ भवंति ] होते हैं [| तथा ] उसीप्रकार, [ ज्ञानावरणाविभावे: ] ज्ञानावरणादि 
भावसे [ सप्ताप्टविधानि भुतानि ] सात-आठ प्रकारसे होनेवाले कर्मोकों [ बध्माति ] 
बाँघते हैं [ संति तु ] सत्ता-अ्रवस्थामें वे [ निरुषभोग्याति ] निरुषभोग्य हैं श्र्थातू 
भोगमेयोग्य नहीं हैं-[ यथा | जैसे [ इह ] इस जगतमें [ बाला सो ] बाल स्री 
[ प्रुरुषस्प ] पुरुषके लिये निरुपभोग्य है। [ यथा ] जैसे [ तरुणी स्री ] तरुण स्ली- 
युवती [ भरस्य ] पुरुषकों [ बध्ताति ] बाँध लेती है, उसीग्रकार [ तानि ] वे 
[ उपभोग्याति ] उपभोग्य श्र्थात्‌ भोगने योग्य होनेपर बन्धन करते हैं। [ एसेन तु 
फारणेन ] इस कारणसे [ सम्यस्हष्टिः ] सम्यस्इष्टिको | श्रबंधकः ] अबन्धक 
| भरिततः ] कहा है, क्योंकि [ झ्राज़वभावाभावे ] आलवभावके भ्रभावमें [ प्रत्ययाः | 
प्रत्ययोंकों [ घंधका: ] ( कर्मोका ) बच्चक [ न भणिता: ] नहीं कहा है । 


टीकाः--जैसे पहले तो तत्कालकी परिणीत बाल सत्री अडुपभोग्य है किन्तु यौवनको 
प्राप्त बह पहलेकी परिणीत स्त्री यौबनावस्था् उपभोग्य होती है और जिसप्रकार उपभोग्य हो 
तद॒जुसार बह पुरुषके रागभावके कारण ही पुरुषको बंधन करती है--बशमें करती है, इसी- 
प्रकार जो पदले तो सत्तावस्थामें अलुपभोग्य हैं किन्तु विषाक-अवस्थामें उपभोगयोम्य- होते हैं 
ऐसे पुदलकरमरूप द्रव्यप्रत्यय होनेपर भी वे जिसप्रकार उपभोग्य हों तदतुसार ( अर्थात्‌ 
डपयोगके प्रयोगानुसार ), कर्मोदयके कार्यरूप जीवभावके सद्भावके कारण ही, बन्धन 
करते हैं। इसलिये ज्ञानीके यदि (ूर्वबद्ध द्रव्यप्रत्यय विद्यमान हैं, तो भले रहें; तथापि 
बह ( ज्ञानी ) तो मिराखर ही है; क्‍योंकि कर्मोदयका कार्च जो रागद्वेषमोहरूप आस्रवसाव 
है. उसके अभावमे द्रव्यप्रत्यय बंधके कारण नहीं हैं। ( जैसे यदि पुरुषको रागभाव हो तो ही. 
यौबनावस्थाको प्राप्त खी उसे वश कर सकती है इसीप्रकार जीबके आसृूबभाव हो तब ही' 
उद्यप्राप्त द्रव्यप्रत्यथ नवीन बंध कर सकते हैं ।) ३ 


भावाशथ:--दव्याखबोंके उदय और जीवके रागडेपमोहभावका निमित्त-नैमित्तिक- 


भाव है द्वव्याखवोंके उदयमें युक्त हुवे बिना जीवके भावाखव नहीं हो सकता और इसलिये 
बंध भी नहीं हो सकता | दृत्याखबोंका उदय होने पर जीब जैसे उसमें युक्त हो अर्थीत्‌ जिस 


३७० -- समबसार +- -.[ सगबान 


प्रत्ययाः संतोडपि कर्मोंदयकार्यज्नीबभावसद्भावादेव बर््न॑तिं, शो 
हल्यप्रत्यया: पूवेबद्वा: संति, संतु; तथापि स तु निराखब एव, 
राणदेपमोहरूपस्पाल्मवभावस्ामादे द्रव्यप्रत्ययानामबंघदेतुत्वाद्‌ । हि 
प्रकार उसे भावाखव हो उसीम्रकार द्रण्यासत नवीन बन्धके कारण होते हैं 

ख़ब न करे तो उसके नवीन बंध नहीं होता । 


सम्यक्दृष्टिके सिध्यात्कका और अनस्तानुवन्धी कषायका उदय ने” 
प्रकारके भावालव तो होते ही नहीं और सिध्यात्व तथा अनन्तातुबन्धी कपाय सम्वन्‍दी: 
भी नहीं होता।( क्षायिक सम्यकरष्टिके सत्तामेंसे मिथ्यात्वका क्षय होते समय ही 
बंधी कपायका तथा तत्सम्बन्धी अविरति और योगभावका भी क्षय होगया होता है 
उसे उस प्रकारका बन्ध नहीं होता; औपशमिक सम्यम्टष्टिके मिथ्यात्व तथा 
कपाय मात्र उपशमर्म--सत्तामें--ही होनेसे सत्तामें रहा हुआ द्रव्य उद्यमें आये 
उसप्रकारके धन्धका कारण नहीं! होता, और ज्ञायोपशमिक सम्यक्दृष्टिको भी सम्यक्तवमो्ड; 
नीयके अतिरिक्त छुद् प्रकृतियोँ विपाकमें ( उदयमें) नहीं आती इसलिये उसप्रकारका कन्ष 
नहीं दोता। ) 


अविरतसम्यक्टृष्टि इत्यादिके जो चारित्रमोहका उदय विद्यमान है. उसमें जिसमकाई 

जीब भुक्त होता है उसीभ्रकार उसे नवीन बंध होता है; इसलिये गुणस्थानोंके बर्णनमें अविरव: 
सम्पक्दष्टि आदि गुणस्थानोंमें अमुक अमुक प्रकृतियोंका बन्ध कद्दा है। किन्तु यद खाये 
अल्प है इसलिये उसे सामान्य संसारकी अपेक्षासे बन्धर्में नहीं गरिना जांता। सम्बक्रेडिं, 
चारिश्रमोहके उदयमें स्वामित्वभावसे युक्त नहीं होता, वह सात्र अस्थिरतारूपसे युक्त बोले. 
है; ओर अस्विस्तारूप युक्तता निः्नयदृष्टिमें युक्तता ही नहीं दै। इसलिये सम्यक्दष्टिके पव» 
देषमोहका अभाव कद्दा गया है । जबतक जीव कर्मका स्वामित्व रखकर कर्मोदयर्में परिसमित्त 
होता है. तबतक ही बह कर्मका कर्ता कहलाता है; उदयका झ्ातारष्टा होकर परछे . 
निमित्तसे मात्र अस्थिरतारूप परिणमित होता है तब कर्तों नहीं किन झ्ञाता ही हैं। 
अपेक्षासे सम्यक्दष्टि दोनेके बाद चारित्रमोहके उद्यरूप परिणमित द्ोते हुए भी उसे आनी 
और अबन्धक कद्दा गया है। जबतक मिथ्यात्वका उदय है और उसमें युक्त दोकर जीष 
रागदेषमोहभावसे परिशमित द्वोता है लबतक ही उसे अज्ञानी और बन्धक कट्दा जाता हैं। 
इसप्रकार ज्ञानी-अह्ानी और बंघ-अबंधका यद भेद जानना । और शुद्ध स्ककूपमें सीन रहवेके 
अभ्यासद्वारा केवलज्ञान प्रगट होनेसे जब जोब साझात्‌ सम्पूर्णज्ञानी शोता है तब बइ सर्मश 
निराखद हो जाता है यह पहले कद्दा जा चुका है। 


हर 


जैन शाखमाला ] “+ आद्षव अधिकार +- - एड 


- # मालिनी # 
-/विजहतति- न हि सचां प्रत्ययाः परववद्धा 
समयमनुसरंतो यद्यपि द्वव्यरूपा! । 
तद॒पि सकलरागद्नेपमोहव्युदासा- 
दृवतरति न जातु ज्ञानिनः कर्मबंधः ॥॥ ११८ ॥ 
( अनुष्डुभू ) 
शामहेपविमोहानां ज्ञानिनो यदसंभवः | 
- घतः एव. न वंधो5स्थ ते.हि बंधस्प कारणमू।॥ ११९ ॥ 


रागो दोसो मोहो य आसवा णत्वि सम्मदिद्टिस्स। 
तम्हा आसवभावेण विणा हेदू ण॒ पच्चया होंति ॥१७ण। 
हेद चदुवियषों अद्ववियप्पस्स कारणं भणिद॑ं।. 
तेमि पि य रागादी तेसिमभावे ण॒ बज्मंति ॥१७ण॥ 


अब इस अर्थका कलशरूप काव्य कहते हैं:-- 
ब्रथ:--- यद्यपि अपने अपने समयका अनुसरण करनेवाले ( अपने अपने समयमें 
उद्यमें आनेचाले ) पूर्वंचद्ध ( पहले अज्ञान-अवस्थामें चँधे हुवे ) द्रव्यरूप प्रत्यय अपनी सत्ताको 


नहीं छोड़ते (थे सत्तामें रहते हैं), तथापि सबे रागद्देषमोहका अभाव होनेसे ज्षानीफे 
कर्मबन्ध कदापि अवत्तार नहीं धरता--नहीं होते । 


भावार्थ:--ज्ञानीके भी पहले अज्ञान-अवस्थामें बाँधे हुए द्रव्याख्च सत्ता-अवस्थामें 
विद्यमान हैं और थे अपने उदयकालमें उद्यमें आते रहते हैं | किन्तु वे द्रव्याखव झ्ञालीके कर्म- 
बन्धके कारण नहीं होते, क्योंकि ज्ञानीके समस्त रागद्रेषमोहभावोंका अभाव है | यहाँ समस्त 
गंगद्वेपमोहका अभाव बुद्धिपूक रागह्वेषमोहकी अपेक्षासे समकना चाहिये | ११८। , 
अब इसी अर्थको दृढ़ करनेवाली आगामी दो गाथाओंका सूचक ःछोक कहते हैं:--- . 
श्र्थ:--क्यों कि ज्ञानियोंके रागहेषमोहका असम्सव है इसलिये उनके बन्ध नहीं 
“है; कारण कि वे ( रागह्वेपमोह ) ही बंधका कारण है। ११६। 
अब इस अर्थकी समर्थक दो गायाएँ कहते हैं:-- 
नहिं रागहेष, न मोह-ये आश्रव नहीं सददष्टिके । 
इससे हि आख़वभाव बिन, प्रत्यय नहीं हेतू बने || १७७ ॥| 
हेतू चतुर्विध कर्म अष्ट प्रकारका कारण कहा | 
उनका द्वि रामादिक कहा, रामादि नहिंवहाँबंध ना ॥ १७८॥ 


] «« धमक्सार ««+- 
रागो देरो मोहब भासखवा न तंति 
तस्मादास्रपभावैन बिना देतवो न 028 ३ 
हेतुबतुर्रिकल्पः अष्टविकल्पस्प कारण बनितद।- 
तेषामपि च॑ रागादयस्तेपाममादे न व्ष्यतै॥ 

रागड्रेपमोद न संति सम्परध्पे!...... ह 

न तस्य द्वव्यप्रत्ययाः पृद्टलकर्मदेतुस्य॑विश्रति, द्रम्यप्रत्वयान 





ग्राशा ९ै७७-१७८ | 


भ्रत्वयार्थे:--[ राग: ] राग, [ ह्रेषः ] द्वेष [च मोहः ] छएए + 
[ भ्ाल्रवा: ] यह भाखव [ सम्यग्हष्टे: ] सम्यस्हष्टिके [व शंति | 
[ तस्मात्‌ ] इसलिये [ क्राल्रवभावेन बिना ] आंस्यभावके बिना पूँ 
द्रव्यप्रत्यय [ हेतवः ] कर्मबन्धके कारण [ मं भवंति ] नहीं होते । 


[ शतुविकल्पः हेतुः ] ( मिथ्यात्वादि ) चार प्रकारके हेतु [ 
आठ प्रकारके कर्मोंको [ कारण ] कारण [ भणितम्‌ ] कहे गये हैं, [ « 
[ तेषास्‌ भ्रपि ] उनके भी [ रागादयः ] ( जीवके ) रागादि भाव कारण. 
[ तेषास भ्रभावे ] इसलिये उनके अभावमें [ न बध्यंते ] कर्म नहीं बँधते । ( 
सम्यक्दृष्टिके बंध नही है । ) 


हर. 
टोकाः--सम्यक्रृष्टिके रागद्वेषमोह नहीं हैं. क्योंकि सम्यग्टप्टिलकी 
अनुपपत्ति है ( अर्थात्‌ रागद्वेपमोहके अभावके बिना सम्यकद्टण्ित्व नहों हो 
रागद्वेषमोदहके अभावमें उसे ( सम्यक्दृष्टिको ) द्रव्यप्रत्यय पुद्लकर्मका ( 
अंधनका ) हेतुत्थ धारण नहीं करते क्योंकि द्रव्यप्रत्ययोंके पुर्लकमेके हेतुत्वके देतु - 
इसलिये हेतुके हेतुके अभाव हेतुमानका ( अथोत्‌ कारणका जो कारण है उसके 
कार्यका ) अभाव प्रसिद्ध है इसलिये ज्ञानीके बंध नहीं है । 


आवार्थ:--यहाँ, रागडेंपमोहके अभावके बिना सम्यस्टष्टित्त नहीं हों 
ऐसा अधिनाभादी न्यिम बताया है सो यहाँ सिध्यात्वसम्बन्धी रामादिका असाव 
चाहिये। यहाँ मिथ्यात्वसम्बन्धी रागादिको द्वी रागादि माना गया है! सम्यशूदृष्टि 
बाद जो कुछ चारित्रमोहसम्बन्धी राग रद्द जाठा है उसे यहाँ नहीं लिया है; दे 
है। इसप्रकार सम्यग्दष्टिके भावाक्तवका अथीत्‌ रागद्वेषमोहका असॉध है। दष्यास्रधोंको 
बन्धका देतु दोनेमें हेतुभूत जो रामद्रेषभोद हैं. उनका सम्यकहकिंकें असाव होनेसे 


्् 
ह्श। 


हैन शास्रमाला ] ++ आखब अधिकार -- 


रागादिद्देतुत्वात्‌ । ततो हेतुद्देलभावे हेतुमदभावस्य प्रसिद्धत्याद ज्ञानिनों नास्ति पेंच! । 
(बसंततिलका ).... 
अध्पास्य शुद्धनंयमुद्धतवोधचिह्न- 
मकागयमेव कछयंति स्देव ये ते । 
रागादिमुक्तमनसः सतर्त भर्दृतः 
पश्यंति बंधविधुरं समयस्य सारमू ॥ १२० ॥ 





भइब्यास्नव बन्‍धफे ऐैलु नहीं छोते, और द्रव्याखव बन्धे देतु नहीं होते इसलिये सम्यकृदरप्र 
ज्ञानीफे--बन्ध नहीं होता । छठ 
सम्यक्दष्टिको ज्ञानी क्या जाता दै वह थोग्य ही है। प्लानी! शब्द मुख्यतया तील 
अपेक्षाओंको लेकर प्रयुक्त होता हैः--(१) प्रथम तो, जिसे ज्ञान हो वह ज्ञानी कहलाता है; 
इसरप्रकार सामान्य ज्ञानक्री अपेक्षासे सभी जीव ज्ञानी हैं | (२) यदि सम्पक ज्ञान जोर मिथ्या 
ज्ञानकी अपेक्षासे विचार किया जाये तो सम्यम्दष्टिको सम्यस्यान छोता है. इसलिये उस अपेक्तासे 
चह ज्ञानी है। और मिथ्याद्रष्टि ज्ञानी है । ( ३ ) सम्पूर्ण ज्ञान और अपूर्ण ज्ञानकी अपेत्तासे 
विचार किया जाये तो फेबली भगवान ज्ञानी हैँ और छद्मास्य अन्षानी हैं क्योंकि सिद्धास्तमें 
पाँच भावोंका कथन करने पर वारहवें गुशर्थान तक अज्ञानभाव कहा है। इसप्रकार अने-' 
कानन्‍्तसे अपेक्षाके द्वारा विधिनिषेध निर्वाधरूपसे सिद्ध होता है; सर्वथा एकास्तसे कुछ भी' 
सिद्ध नहीं होता । 
अब) क्षानीको बन्ध नहीं होता यह शुद्धलयका माद्दालय है इसलिये झुद्धनयकी 
महिमा दर्शक काठ्य कहते हैं:-- 
श्रथ:---उद्धत ज्ञान (-जो कि किसीके दचाये नहीं दव सकता ऐसा उन्नत ज्ञान ) 
जिसका लक्षण है. ऐसे शुद्धनयम रहकर अरथात्त्‌ शुद्धनयका आश्रय लेकर जो सदा ही एकाग्रताका 
अभ्यास करते हैं थे, निरन्तर रागादिसे रहित चित्तवाले व्तते हुए, बन्धरदित समयके 
साय्को ( अपने शुद्ध आस्मस्प॒रूपको ) देखते हैं--अडुभव करते हैं । न 
भावार्थ:--यहाँ शुद्धनयके छारा एकाग्रताका अभ्यास करनेको कहा है। “मैं केबल 
ज्ञानस्वरुप हैं, श॒द्ध हैं?--ऐसा जो आत्मद्रब्यका परिणमन यह झुद्धनय । ऐसे परिणमनके कारण 
बृत्ति ज्ञानकी ओर उन्म्रुख होती रदे और स्थिरता बढ़ती जाये सो एका्॒ताका अभ्यास | 
छुद्दनय श्रुवज्ञानका अंश है और श्रुतज्ञान तो परोक्त है इसलिये इस अपेक्षासे शुद्ध 
लबके द्वारा छोनेवाला शुद्ध स्वरूपका अनुभव भी परोक्ष है.। और वह अजुभव एकदेश शुद्ध 
है. इस अपेक्षातरे उसे व्यवहस्से प्रत्यक्ष भी कहा जाता है। साज्ञात्‌ शद्धनय तो केवलशान 


होनेपर होता है । १९० । 
4 
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(बसखतिलका) 7 / 7६ 
प्रच्युत्य शुद्धनयतः पुतरेव बे हु. 
रागादियोगहपयांति निशुकयोशः । ह 
ते कर्मबन्‍्धमिद विश्रति पूरंबढध- या 
दन्पास्नेः -5३8+5;क४:०३८ ५ ॥१११॥ «४ 

जह पुरिसिणाहारों गहिदो परिणमदि 
मंसवसारुद्रादी भावे ढदरग्गिसंजुत्तों ॥ १७६ .... 


अब यह कहते हैं कि जो शुद्धनते च्युत होते हैं वे कर्म बाघते हैं:-- के 
भे:---जगतमें जो शुद्धनयसे ध्युत दोकर पुनः रागादिके सम्बन्धकों माप 
ऐसे जीव, जिन्होंने ज्ञानकों छोड़ा दै ऐसे दोते हुए, पूवेषद्ध द्रव्यालपके ढ्रारा 
धारण करते हैं (-कर्मोंको बांधते हैं )--जो कि कर्मबंध अनेक अकारके गिकल्प जालको'. 
है ( अथीत्‌ जो कर्मेबन्ध अनेक प्रकारका है ) ) 2४ 
भावार्ष:--झुद्धनयते च्युत दोना अयोत्‌ 'मैं शुद्ध हैं” ऐसे परिणमनसे 

ड्रूप परिणमित द्वोना अथीत्‌ मिथ्यादृष्टि दो जाना । ऐसा होनेपर; जीबके मिथ्यास्व 
रागरादिक उतपनन होते हैं, जिससे द्रव्यात्व फ्मंबन्धड़े कारण होते हैं और 5 ५६. 
कर्म बैधते हैं। इसप्रकार यदाँ शुद्धनयसे च्युत दोनेका अथे शुद्धवाकी प्रतीतिसे ( सम्पक्ससे 
व्युत होना सममना चादिये। यदों उपयोगकी अपेक्ता गौण है, शुद्यनयसे च्युत होना 
शुद्ध उपयोगसे च्युत दोना ऐसा अर्थ मुख्य नहीं है; क्योंकि झुदोपयोगरूप रहनेका अमेहि, 
अल्प रहता है इसलिये मात्र अल्प काल श॒ुद्धोपयोगरूप रहकर और फिर उससे धूटकर कॉल: ' 
अन्य झ्षेयोमें उपयुक्त हो तो भी मिध्यात्वके बिना जो रागका अंश है वह की 
है. इसलिये शानीके मात्र अल्प बन्ध होता है और अल्प बन्ध संसाएका कारण न्दों है. 
इसलिये यहाँ उपयोगकी अपेक्षा मुख्य नहीं है । हा 

अब यदि उपयोगकी अपेक्षा ली जाये तो इसप्रकार अर्थ घटित होता दै--बदे बीच 
शुदस्वरूपके निर्विकल्प अतुमवसे छूटे परन्तु सम्वकत्वसे न छूटे तो उसे चारित्रमोइके रायसे 
कुछ बन्ध होता है।यथपि वह वन्य अह्ञानके पक्षमें नहों है सथापि बह बस्ध तो है दी! 
इसलिये उसे मिटानेके लिये सम्पग्धष्टि शानीको शुद्धतवस न छूटनेका अब धुड्ोपपोग्न 
खीन रइनेका उपरेश है । कैबलश्ञान दोतेपर साक्षात्‌ श्ुद्ूनय होता है। १२१। 


बनसे अधित झादार उ्पों, उदरास्निके सेंगोगसे । 
इशमेद मांठ, बसा मर, रुघिरादि मार्यों परिणमे ॥ १७९ || 


जैन शास्माला | ह« आद्षव अ्रध्िकार रू 2७५ 


तह णाएिस्स दु पुच्व॑ जे बद्धा पच्चया बहुवियणं | 
बज्मंते कम्म॑ ते णयपरिहीणा दु ते जीवा ॥ १८० ॥ 


यथा पुरुषेणाहारों गृहीतः परिणमति सोउनेकविधम्‌ । 
मांसवसारुधिरादीन सावान्‌ उद्राम्विसंयुक्त: ॥ १७९ ॥ 
तथा ज्ञानिनस्तु पूर्व ये बद्धाः प्रत्यया बहुविकल्पम | 
बध्त॑ति कर्म ते नयपरिद्दीमास्तु ते जीवाः ॥ १८० | 


यदा तु शुद्धनयात्‌ परिह्ीणों भवत्ि ज्ञानी तदा तस्प राग्रादिसद्ाबात्‌ 
पूवेधद्धाः द्रव्यप्रत्यया। स्वश्य अहेतुखहेतुपद्ञावे हेतुमदृभावस्थानिवार्यत्वात्‌ ज्ञाना- 
अब इसी अर्थको रृष्टान्तद्वारा दृढ़ करते हैं:-- 
गाया १७९-१८६० हि 
प्रन्थयार्थ:--[ यथा ] जैसे [ पुरुषेण ] पुरुषके द्वारा | गृहोतः ] ग्रहरा, 
किया हुआ [ श्राह्मरः ] जो आहार है [ सः ] वह [ उदराम्निसंयुक्तः ] उद- 
राम्निसे संयुक्त होता हुआ [ श्रवेकविधम्‌ ] अनेक प्रकार [ मांसवसारुधिरादीन्‌ ] 
सांस, चर्बी, रधिर आदि [ भावान्‌ ] भावरूप [ परिणमति ] परिणमन करता है, 
[ तथा तु ] इसीप्रकार [ ज्ञानिनः ] ज्ञानियोंके [ पूर्व बद्धाः ] पूर्वबद्ध [थे 
प्रत्यमाः ] जो द्रव्यात्षव हैं | ते ] वे [ बहुविकल्पस्‌ ] अनेक प्रकारके [ कर्म ] 
कर्म [ बध्म॑ति ] बाँधते हैं।--[ ते जीबाः ] ऐसे जीव [ वयपरिहीनाः तु य शुद्धनयसे 
च्युत हैं। ( ज्ञानी शुदधनयसे च्युत होवे तो उसके कमें बँधते हैं | ) 
टीकाः--जब ज्ञानी शुछुनयले च्युत हों तब उसके राग्रादिभावोंका सदूभाव 
दोता है इसलिये, पूर्वबद्ध द्रव्यप्रत्यय, अपने कमेबन्धके देलुत्वके हेतुका सदूभाव होनेपर हेतुमान 
भावका (-कार्यभावका ) अनिषार्यत्व होनेसे, ज्ञानावरणादि भावस्ले पुदलकर्मको बंधरूप 
परिणभित करते हैं । और यह अप्रसिद् भी नहीं है ( अथीत्‌ इसका दृ्टन्व जयतमें असिद्ध 


है--सर्व ज्ञात है )| क्योंकि भलुष्यके द्वारा भ्ह्रण किये गये आह्रको जठराग्ि रस, रुधिर, 
भाँस इत्यादिरूपमें परिणमित करती है यह देखा जाता है। 








# राग्रांदिसदृभावे। 


स्पों ज्ञानीके भी पूर्वकालनिबद्ध जो अत्यय रहे । 
पहुमेद बांधे कर्म, लो जीव शुद्धनयपरिच्युत बने || १८० |) 
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वरणादिभावैः पुद्ठलकर्म बंचं परिणनय॑ति । न चैतदप्रसिद्ध, 
राग्टिना रसरुधिरमांसादिमावैः परिणामकारणस्थ दर्शनात्‌। 

(अ्लष्ड्म ) हर 
इदमेवात्र तात्पर्य हेयः शुद्धनयो न हि। से 
नास्ति बंघस्तदत्यागात्तत््पापाद् घ एव हि॥ १२३ ॥... 

( शादू लबिकीडित ) पे 
धीरोदारमहिम्न्यनादिनिधने बोधे निबध्नन्शर्ति 
स्याज्यः शुद्धनयों न जातु कृतिमिः सर्वकष! कर्मणामू।.... 
तत्रस्थाः स्वमरीचिचक्रमचिरात्संहस्य निर्यद्द्ि! - ४ 
पूर्ण ज्ञानघनौपमेकमचल पश्यंति शांत महा! ॥ १ २३॥ 


भावार्थ:--जब ज्ञानी शुद्धनयसे च्युत दो तब उसके रागादिभावोंका सदुभाव॑ 
है, रागादिभावोंके निमित्तसे द्रव्यालब अवश्य कमंवन्धके कारण द्वोते हैं... 
कार्मणवर्गणा बंघरूप परिणमित होती है। टीकामें जो यह कहा है कि “द्रव्यप्रत्यय 
करमेको बंधरूप परिशमित कराते हैं”, सो निमित्तकी अपेज्षासे कहा है। वहाँ या. 
चाहिये कि “द्रष्यप्रत्ययोंके निमित्तभूत होनेपर कार्मणबर्गणा स्वयं बंघरूप परिणमित द्वोती ध्हः 
अब इस सर्व कथनका तात्पयेरूप ख्छोक कहते दैं:-- [2] 
प्रथ॑:-- यहाँ यही तालये है. कि शुद्धनय त्यागनेयोग्य नहीं है; क्योंकि बिक 
अत्यागसे ( कमंका ) बन्ध नहीं द्वोता और उसके त्यागसे बन्ध ही द्वोता है। १९९ | 4 
(कु्धलय त्याग करनेयोग्य नहीं है! इस अर्थको दृढ़ करनेबाला काब्य पुनः कहते कै 
प्रबंः--धीर ( चलाचलता रद्धित ) और उदार ( सर्व पदार्थोर्मे बिर्ाखुर ) 
जिसकी महिसा है ऐसे अनादिनिधन ज्ञानमें स्थिरताको बॉधता हुआ ( अथीत्‌, झानमें पहिंए. 
श॒तिकों स्थिर रखता हुआ ) श॒ुद्धनय--जों कि कर्मोंका समूल नाश करनेबाला ह--पक्िक! 
घमोत्मा ( सम्यस्टृष्टि ) पुरपोंके छारा कभी भी छोड़नेयोम्य नहीं है। शुद्धनयमें स्थित दे 
पुरुष, बाहर निकलती हुई अपनी ज्ञानकिरणोंके समूहको ( अथात्‌ फर्मके निमित्तसे परोस्दुख* 
जानेबाली हानकी विशेष व्यक्तियोंको ) अल्पकालमें द्वी समेटकर, पूर्ण, ज्ञानघनके पुखरूफ 
एक, अचल, शांत तेजको--ैजःपु अको देखते हैं अर्थात्‌ अनुभव करते हैं । 
भावाबं:--.शुठ नय, शानके समस्त बिरोपोंको गौश करके तथा परनिमित्तमे दोनें- 
बाले समस्त भावोंक्रों यौण करडे, आत्माछो शुद्ध, नित्य अमेदरूप, एक चेतन्यमात्र महण 


न 














जैन शास्त्रमाला + आखसव अधिकार “- र्‌७्७ 
( मंदाकांता ) 
रागादीनां झगिति विगमात्सवंतोंउप्यास्रवार्णा 
नित्यो्रोौत॑ किमपि परम॑ वस्तु संपश्यतो5न्तः | 
स्फारस्फारं:.. स्व॒रसविसरे: स्ावयत्सवंभावा- 
नालोकांतादचरमतुर ज्ञानपुन्मग्नमेतत्‌ ॥ १२४ ॥ 





करता है. और इसलिये परिणति शुदूनयके विषयस्वरूप चेतन्यमात्र झुद्ध आत्मा एकाप्र-- 
स्थिर--होती जाती है। इसप्रकार झुद्धनयका आश्रय लेनेंबाले जीव चाहर निकलती हुई ज्ञानकी 
विशेष व्यक्तताओंको अल्पकालमें ही समेटकर, शुद्धनयमें ( आत्माकी झुद्धताके अनुभवर्भे ) 
निर्विकल्पतया स्थिर होनेपर अपने आत्माको सर्वे कर्मोंसे भिन्न, केवलश्|नस्थरूप, अमूर्तिक 
पुरुषाकार, बीतराग ज्षानमूर्तिस्वरूप देखते हैं. और शुक्लध्यानमें प्रवृत्ति करके अन्तमुंहूर्तमें 
केबलज्ञान प्रगट करते हैं | शुद्धनयका ऐसा माहास्न्य है। इसलिये श्री गुरुओंका यह उपदेश है. 
कि जबतक शझुद्धनयके अवलम्बनसे केवलज्लान उत्पन्न नहो तबतक सम्यग्दष्टि जीबॉको 
» शुद्धनयका त्याग नहीं करना चाहिये। १२३ ॥ 


अब, आखवोंका सर्वथा नाश करनेसे जो ज्ञान प्रगट हुआ उस ज्ञानकी महिमाका 
सूचक काव्य कहते हैं:-- 


प्रथ॑ः---जिसका उद्योत ( प्रकाश ) नित्य है ऐसी किसी परम वस्त॒ुको अन्वरज्ञमें 

देखनेवाले पुरुषकों, रागादि आल्॒बोंका शीध्र ही सबे प्रकार नाश होनेसे, यह ज्ञान प्रमट 

हुआ-कि जो ज्ञान अत्यंतात्यंत (-अनन्तानन्त ) विस्तारको आप्र निजरसके प्रसास्से लोकके 

अंततकके स्व भावोंको व्याप्त कर देता है अथीत्‌ सर्व पदार्थोको जानता है, वह ज्ञान प्रगट 
हुआ वभीसे सदाकाल अचल है अथोत््‌ प्रयट होनेके पश्चात्‌ सदा ब्योंका त्यों ही बना रहता 
है---चलायमान नहीं होता, और वह ज्ञान अतुल है अधोत्‌ उसके समान दूसरा कोई नहीं है.। 
भावार्थ:--जो पुरुष अंतरंगर्मे चेतन्यमात्र पस्म वस्तुको देखता है. और शुद्धनयके 

जआलम्बन द्वारा उसमें एकाग्र द्वोता जाता है उस पुरुषको तत्काल सबब रागादिक आखवभाषोंका 
स्वेथा अभाव होकर, सर्च अतीत, अनागद और वर्तमान पदार्थोकों जाननेवाला निग्बल, जअहुल 
केघलक्षा प्रगट होता है| वह ज्ञान सबसे मद्दाद्‌ है; उसके समान दूसरा कोई नहीं: है ।१२४। 


होका:--इसप्रकार आखब ( रंसभूमिमेंसे ) वाहर निकल गया | 


श्ज्द -« समयसार “5... [ अपना 
इति आख्रवों निष्क्रांतः । 


इति श्रीमदमृतचंद्रश्वारिबिरचितायां 
ब्रूपकः चतुर्थोकः | 


भादाथं:--रंगभूमिमें आस्वका स्वांग आया था उसे झ्ञानने इसके 
कान लिया इसलिये वद्द बाहर निकल गया। 
योग कपाय मिथ्यात्व असंयम आलव द्रन्यत आगम गाबे, 
राग विरोध विमोह विभाव अज्ञानमयी यह भाव जाये; 
जे मुनिराज करें इनि पाल सुरिद्धि समाज लगे सिद्ध भागे; 
काय नवाय नयू” चित लाय कह अय पाय लहूँ मन भावे। 


# चतुर्थ आज़्थ अधिकार समातः # 
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अथ प्रविशति संबरः । 
( झदूलबिक्रीडित ) 


आउंसारविरोधिसंवरजयैकांतावलिप्ताख्व- 
न्यक्ाराततिलव्धनित्यविजर्य संपादयत्संवरम्‌ । 

व्यावृ्त पररूपतो नियमित सम्पक्खरूपे स्फुर- 
ज्ज्योतिश्रिन्मयपुज्ज्वल निजरसप्राग्भारम॒ज्जुम्भते ॥१२१॥ 





+-६८ दोहा ४:-- 
मोहरासरुप दूरि करि, समिति गुप्ति ऋल पारि। 
संबस्मय आतस कियो, नतू' ताहि, मन धारि ॥ 
अथम्र टीकाकार आचायेदेव कहते हैं. कि “अब संवर प्रवेश करता है ।” आस्वके 
रंगभूमिमेंसे बाहुर सिकल जानेके बाद अब संवर प्रवेश करता है! 


यहाँ पदले टीकाकार आदार्यदरेव सर्व स्वांगको जातनेबाज्े सस्यकलक्लालका महिसा- 
दर्शक मंगलावरण करते हैं:--- 


/ झर्थ:--अनादि संसारसे लेकर अपने विरोधी संवरको जीतनेसे जो एकान्त-गर्बित 
( अत्यन्त अहंकारयुक्त ) हुआ है ऐसे आखबका तिरस्‍्कार करनेसे जिसने सदा विजय प्राप्त 
की है ऐसे संवरको उत्पन्न करती हुईं, पररूपसे भिन्न (अथीत्‌ परद्रब्य और परद्वव्यके निमित्तसे 
होनेवाले भावषोंसे भिन्न), अपने सम्यक्‌ स्व॒रूपसे निश्चलताले प्रफाश करती हुई, चिन्मय, 
डब्ब्बल (-निराबाघ, निर्भल, देदीप्यणान ) और निजरसके ( अपने चेतन्यरसके ) भारसे 
बुक्त--अतिशयतासे युक्त ज्योति श्रगट होती है, श्रसारित द्ोदी है। 


भावार्थ:--अनादि कालसे जो आखबका विरोधी है. स्से संवरको जीतकर आखब 


२८० >कमबसार ०. [ १ 

तत्रादाबेद सकलकर्म पंवरणस्य परमोपायमेदगिज्ञानममिनेर्ति-+-'.. 
उबओगे उप्ग्ोगो कोहादिसु शत्यि को वि. |, 
कोहो कोड़े वेव हि उद्योगे-णंत्यि' खले कोहो ॥. 

. थट्टवियण्े कम्मे शोकम्मे चावि शत्यि ह 
उ्वद्योगम्मि य कम्म॑ णोकण्म॑ चावि णो भत्वि॥ .. 
एयं तुल्‍अब्िवरीद, णाएं जहया दुह्दोदि ... 
तहया ण॒ किंचि कुब्बदि भाव॑ जशोगसुद्धपा॥ शक , 

उपयोगे उपयोगः क्रोधादिषु नास्ति को 5प्युपयोगः । 
क्रोध: क्रोथे चैद हि उपयोगे नास्ति खलु क्रीघः ॥ १८१ ॥ 
अष्टविकल्पे कर्मणि नोकर्मणि चापि नास्त्युपपोगः । 
उपयोगे च कर्म नोकम कह्ाषि नो सस्ति | १८२॥ 
एतस्वविपरीतं श्लानं यदा तु भवति जीवस्व | 
तदा न किंचित्करीति भावशुपयोगशद्वात्मा । १८३ ॥ 


मदसे गर्षित हुआ है।उस आल्तवका तिरस्कार करके उसपर जिसने सदाके .. . . 

प्राप्त की है ऐसे संवरको उत्तन्न करता हुआ, समस्त पररूपसे भिन्न और अपने 

निश्चल यह चैतन्य प्रकाश निजरसकी अतिशयतापूर्वक निर्मेलवात्रे डदयको प्राप्त हुआ दै 
संवर अधिकारके प्रास्म्भमें ही, श्री कुल्दकुन्दाचार्ये सकल कर्मका संवर करने 

उस्कृष्ट उपाय जो भेदविज्ञान है उसकी प्रशंसा करते हैं:-- ःः 


गाथा १८१-१८३ 
अन्वयाथ्थ:--[ उपयोग: ] उपयोग [ डपयोगे ] उपयोगमें है, [ की” 


, * उपयोगमें उपयोग, को उपयोग नहीं क्रोधादिमें । 
है क्रोध क्रोधवियें हि निश्रय, क्रोध नहिं उपयोगमें | १८१ ॥ 

उपयोग है नहिं अष्टविध, कर्मों अवह नोकरमंमें | 
- ये कम अरु नोकम भी कुछ हैं नहीं उपयोगमें ॥ १८९ ॥। 

ऐसा अविपरीत ज्ञान जब ही प्रगटता है जीवके । 
तब अन्य नहिं कुछ भाव वह उपयोगझद्वात्मा करे ॥ १८३ ॥ 





जैन शासत्रमाला ] -- संवर अधिकार -- रद 


मे खल्वेकस्य द्वितीयमस्ति इयोरित्रप्रदेशत्वेनेकपत्तानुपपचे!, तदसत्वे च 
तेन सहाधाराधेयसंबंधोडपि मास्त्येब, ततः स्वरुपप्रतिष्ठिललक्षण एवाधाराधैय- 
संबंधो उवतिए्ते | तैन ज्ञान जानतायां स्वरूपे प्रतिष्ठित, जानताया ज्ञानाद- 
परथम्भूतत्वात्‌ ज्ञाने एव स्पात्‌ । क्रोधादीनि क्रुध्यतादौ स्वरुपे प्रतिष्ठितानि, ब्रुष्यतादे: 
क्रोधादिभ्यो5पृथर्भूतत्वात्कोधादिष्येष स्युः । न पुनः क्रोधादिषु कर्मणि नोकमणि 
वा ज्ञाममस्ति, न च ज्ञने क्रोधादयः कर्म नोकर्म वा संति, परस्परमत्य॑तस्वरूप- 
पैपरीत्येन परमार्थाधारायेयसंबंधशत्पत्वात्‌ । न च॑ यथा ज्ञानस्प जानता स्वरुप 
तथा क्रध्यतादिरपि क्रोधादीनां च यथा क्रंध्यतादि स्वरूप तथा जानतापि कथंचनापि 
धादिषु ] क्रोघादिमें [ को४पि उपयोगः ] कोई भी उपयोग [ नाह्ति ] नहीं है; [व] 

. शरौर [ क्रोध: ] क्रोध [ क्रोघे एवं हि ] क्रोबमें ही है, [ उपयोगे ] उपयोगमें 
[ खलु ] निम्चयते [ कोधः ] क्रोध | नास्ति ] नहीं है। [ अ्रष्टविकल्पे कर्मणि ह] 
झआाठ प्रकारके कर्मोंमें [ व श्रपि ] और [ नोकसंणि ] नोकमेमें [ उपयोग: ] उपयोग 
[ बास्ति ] नहीं है [ त्ञ॒ ] और [ उपयोग ] उपयोगमें [ कर्म ] कमे [ च॒ श्रवि ] 
तथा [ नोकस ] नोकर्म [ नो श्रस्ति ] नहीं है,--[ एतत तु ] ऐसा [ श्रविपरीत॑ ] 
अविपरीत [ ज्ञाय ] ज्ञान [ यदा तु | जब [ जीवस्थ | जीवके [ भवति ] होता है, 


[ तदा | तब [ उपयोगशुद्धात्मा | वह उपयोगस्वरूप शुद्धात्मा [ किचितू भावम्‌ ] 
उपयोगके प्रतिरिक्त भ्रन्य किसी भी भावकों [ ने करोति ] नहीं करता । 





टीकाः---आस्तवर्मे एक वस्तुकी दूसरी बस्तु नहीं है ( अर्थात्‌ एक पस्तु दूसरी बस्तुके 
खाथ कोई सम्बन्ध नहीं रखती ) क्योंकि दोनोंके प्रदेश भिन्न हैं इसलिये उनमें एक सत्तादी 
जअबुपपत् है ( जथीत्‌ दोनोंकी सत्ताएँ भिन्न भिन्न हैं )) और इसप्रकार जब कि एक बस्तुकी 
दूसरी वस्तु नहीं है. तब उनमें परस्पर आधाराबेयसम्बन्ध भी है ही नहीं। इसलिये (अत्येक 
चस्तुका ) अपने स्वरुपमें अतिष्ठारूप ( इृढ़तापू्वक रहनेरूप) ही आधाराषेयसम्वन्ध है। 
इसलिये ज्ञान जो कि जाननक्रियारूप अपने स्वरुपमें प्रतिष्ठित है वह, जाननक्रियाका ज्ञानसे 
अमिन्नल्र द्ोनेसे, ज्ञानमें ही है; क्रोधादिक जो कि क्रोधादिक्रियारूप अपने स्वरुपमें प्रतिष्ठित 
है बह, क्रोधादिक्रियाका कोेधादिसे अभिन्नत्व होनेके कारण, क्रोधादिकर्म ही है । ( ज्ञानका 


स्वरूप जाननक्रिया है; इसलिये ज्ञान आवेय दे जौर जाननक्रिया आधार है। जञानन- 
३५ 
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भेदाच्॒ वस्तुमेद एवेति नास्ति ज्ञानाह्नानयोराधाराधेयरवर्‌ । कि ले 
मेबाकार स्ववुद्धिमधिरोप्याघाराधेयमावी विभाव्यते तदा 

देव बुद्धन मिन्नाधिकरणापेक्षा प्रभवति । तदप्र मे हि 


प्रतिष्ठित विभाववतों न पराधाराधेयत्वं प्रतिभाति । एवं यदेकमेव 
मधिरोप्याधाराधेयमावों विभाव्यते तदा  . 


क्रिया आधार होनेसे यह सिद्ध हुआ कि ज्ञान ही आधार है, क्योंकि जाननक्रिया 
भिन्न नहीं हैं। तातये यह है कि ज्ञान ज्ञानमें द्वी है। इसीप्रकार क्रोघ क्रोधमें ही 
क्रोधादिकमें, कर्ममें या नोकर्ममें ज्ञान नहीं है तथा ज्ञानमें क्रोधादिक, कम था 
क्योंकि उनके परर्पर अत्यन्त स्वरूप-विपरीतता होनेसे ( अथोत्‌ ज्ञानका स्वरूप और 

तथा कर्म-नोकमंका स्वरूप अत्यन्त विरुद्ध दोनेसे) उनके परमार्थभूत 

नहीं है । और जैसे ज्ञानका स्वरूप जाननक्रिया है उसीप्रकार ( श्लानका स्वरूप ) 
क्रिया भी हो, अथवा जैसे क्रोधादिका स्वरूप क्रोधादि क्रिया है उसीप्रकार ( क्रेधादिकका._ 
जाननक्रिया भी हो ऐसा किसी भी भ्रकारसे स्थापित नहीं किया जा सकता; क्‍योंकि... 
और क्रोधादिक्रिया भिन्न भिन्न स्वभावसे प्रकाशित होती हैं और इस भांति स्थभावोंके , 


होनेसे बल्तुएँ भिन्न ही हैं ।इसप्रकार ज्ञान तथा अज्ञानमें ( क्रोघादिकर्मे ) 
नही है। 


कि 
इसीको विशेष सममाते हैं:--जब एक ही आकाशको अपनी बुद्धिमें स्थापित रह 
( आकाशके ) आधाराधेयभावका विचार किया जाता है तब आकाशको शेष 
आरोपित करनेका निरोध ही होनेसे ( अथोत्‌ अन्य द्रव्योंमें स्थापित करना अशक्य 
बुद्धिमें भिन्न आधारकी अपेक्षा प्रभवित (#उद्भूत) नहीं होती; और उसके प्रभवित नहीं 
४एक आकाश ही एक आकाश ही प्रतिष्ठित है! यह भलीभोति समझ लिया जाता हैं और 
इसलिये ऐसा समभ लेनेवालेके पर-आघाराधेयत्व भासित नहीं द्वोता | इसप्रकार जब हे 
ही क्रो अपनी बुद्धिमें स्थापित करके ( छ्ानका ) आधाराेयसाज॒क विचार किया जाग 
तब ज्ञानको शेष अन्य द्रब्योंमें आरोपित करने का निरोध ही होनेसे ४ कै रह 
अपेक्षा श्रमवित नहीं होती; और उसके प्रभवित नहीं होनेसे, (एक श्ञान दी एक झानमें 
प्रतिष्ठित है? यह भलीभाॉति सममक लिया जाता है और ऐसा समम लेनेवालेको पर- 

पेयत्व भासित नहीं होता इसलिये ज्ञान दी शञनमें हो है, और क्रोघादिक ही करोधादिकर्मे हीं हैं। 
इसप्रकार (ज्ञानका और क्रोधादिक तथा कर्म-नोकमंका ) मेतरविज्ञान मलीओोंतिं | 
सिद्ध हुआ । 


# प्रमविद नहीं होती--लाग नहीं होती; लग सकती नहीं; धमत हो कही हैं। अदभुत वहां होती । 


क्र 
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मिन्नाधिकरणापेक्षा प्रभगति । तदप्रभवे चैक ज्ञानमेबेकस्मिन्‌ ज्ञान एवं प्रतिष्ठित 
विभावयदों न. पराधांराधेयत्व॑ प्रतिभाति ! ततो ज्ञानमेव श्ञाने एवं क्रोधादय एवं 
ऋरोधादिष्वेदेति साधु पिद्धं भेदविज्ञानंम्‌ । 
( शादू लच्क्रीडित ) 
चैद्रप्पं जडरूपतां च दूधतोः छृत्वा बिमागं हयो- 
रम्तर्दारिणदारणेन परितो ज्ञानस्थ रागस्थ चे 
भेदज्ञानमुदेति निर्मलमिदं मोदध्यमध्यात्तिताः 
, शुद्धज्ञानधनोौधमेकमधुना संतो हितीयच्युता।॥॥ १२६ ॥ 
भावार्थ:---उपयोग तो चैतन्यका परिणमन होनेसे ज्ञानस्वरूप है और क्रोधादि भाव- 
कर्म; झ्ञालावरणादि द्रव्यक्म तथा शरीरादि नोकम--सभी पुद्लद्रव्यके' परिणाम दोनेसे जड़ 
हैं, उनमें और ज्ञान प्रदेशभेद होनेसे अत्यन्त भेद है। इसलिये उपयोगमें क्रोधादिक, कर्म 
तथा नोकम नहीं हैं और क्रोधादिकमम, कर्मसे तथा नोकर्ममें उपयोय नहीं है। अंक कार 
उत्तमें पास्सार्थिक आधाराधेय सम्बन्ध नहीं है; अत्येक वरतुका अपना अपना आधघारापयत्य 
अपने अपमेमें ही है। इसलिये उपयोग उपयोग में ही है और क्रोब, क्रोधर्मे ही है। 


इसप्रकार भेदविज्ञान भलीमाँति सिद्ध हो गया। ( भावकर्स इत्यादिका और उपयोगका सेद 
जानना सो भेदविज्ञान है। ) 


अब इसी अर्थका कलरशारूप काव्य कहते हैं:--- 
प्रथ:--चिद्रुपताको धारण करनेबाला ज्ञान और जड़रूपताकों धारण करनेबाला 
राग--दीनोंका, अंतरंगम दारुण विदारणऊे हारा ( भेद करनेवाले उम्र अभ्यासके हारा ), 
सभी ओरस्से विभाग करके (-सम्पू्णतया दोलोंको अलग करके--), थह निर्मल भेदक्षात 
उद्यको ग्राप्त हुआ दै; इसलिये अब एक शुद्धविज्ञानघनके पुखमें स्थित और अन्यसे अथोव्‌ 
रागसे रहित; हे सत्युरुषों | मुदित होओ। 
भावार्थ:--ज्ञान वो चेतनास्वरूप है और रागादिक पुद्ठलविकार दोनेसे जड़ हैं; किंतु 
ऐसा भासित होता है कि मानों अज्ञानसे ज्ञान भी रागादिरिप हो गया हो, अथीत्‌ ज्ञान और 
रागादिक दोनों एकरूप-जडरूप-भा/सत होते हैं। जब अंतरंगर्मे ज्ञान और रागादिका भेद 
करनेका तीज्र अभ्यास करतेसे भेदज्ञान प्रगड होता है तब यद्द ज्ञाव होता है कि क्ञानका 
स्वमाव तो मात्र जाननेका ही है, ज्ञानमें जो रागादिकी कल्लुपता--आकुलतारूप संकल्पविकल्प- 
आसित होते हैं वे सब एलविकार हैं, जड़ दैं। इसप्रकार ज्ञान और रामादिके भेदका स्वाद 
आता दै अथीत्‌ अनुभव दवोता दै। जब ऐसा भेर्ज्ञात होता है तब आ्यत्मा आसन्दित होता 
दै क्‍योंकि उसे ज्ञात है कि “स्वयं सदा ज्ञानखवरूप द्वी रहा है, रागादिरूप कभी नहीं हुआ! 


इसलिये आचार्यदेवने.कद्दा है कि “दे सत्युरुषो | अब मुदित द्ोओ”? । १२६ । 
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भेदाच वस्तुमेद एदेति नास्ति ज्वानाह्नानयोराघाराणेयत्मणू । ... 
म्ेवाकाश स्वबुद्धिमधिरोप्पाधाराधेयभावों विमाव्यते तदा 
देव बुद्धेने भिन्नाधिकरणापेक्षा प्रक्नाति । तद्प्रभवे हे 
प्रतिष्ठितं विभावयतों न पराघाराधेयत्व॑ प्रतिमाति । एवं यदैकमेव 
मधिरोप्याधाराधेयभावों विभाव्यते तदा ४ 


क्रिया आधार होनेसे यह सिद्ध हुआ कि ज्ञान द्वी आधार है, क्योंकि जाननक्रिया 
भिन्न नहीं हैं। तात्पये यह है कि ज्ञान ज्ञानमे दी है। इसीप्रकार क्रोध क्रोधर्मे दी , 
क्रोधादिकमें, कर्ममें या नोकर्ममें ज्ञान नहीं है तथा ज्ञानमें क्रोधाविक, कमे 
क्योंकि उनके परस्पर अत्यन्त स्वरूप-विपरीतता होनेसे ( अथीत्‌ ज्ञानका स्वरूप और 
तथा कर्म-नोकर्मका स्वरूप अत्यन्त विरुद्ध होनेसे) उनके परमार्थभूत 
नहीं है। और जैसे ज्ञानका स्वरूप जाननक्रिया है उसीग्रकार ( ज्ञानका स्वरूप ) 
क्रिया भी हो, अथवा जैसे क्रोधादिका स्वरूप क्रोधादि क्रिया है उसीप्रकार / 
जाननक्रिया भी हो ऐसा किसी भी प्रकारसे स्थापित नहीं किया जा सकता; क्योंकि. 
और क्रोधादिक्रिया भिन्न भिन्न स्वभावसे प्रकाशित होती हैं और इस भांति खमावोक्े 
४ वस्तुएँ भिन्न ही हैं। इसप्रकार ज्ञान तथा अज्ञानमें ( क्रोधादिकमे ) 
नहीं है। * 
इसीको विशेष सममाते हैं:--जब एक ही आकाशको अपनी बुद्धिमें स्थापित 
( आकाशके ) आधाराधेयभावका विचार किया जाता है तब आकाशको शेष अन्य, 
आरोपित करनेका निरोध ही होनेसे ( अथीत्‌ अन्य द्रव्योमें स्थापित करना अशक्य दी 
बुद्धिम भिन्न आधारकी अपेक्षा प्रभवित (#उद्‌भूत) नहीं होती; और उसके प्रभवित नहीं 
४एक आकाश ही एक आकाशर्म ही प्रतिष्ठित है! यह भलीभोति समझ लिया जाता 
इसलिये ऐसा समम लेनेबालेके पर-आधाराधेयत्व भासित नहीं दोता। इसप्रकार जब/ 
ही ज्ञानको अपनी बुद्धिमें स्थापित करके ( ज्ञानका ) आधाराधेयभावका विचार किन हि 
तब ज्ञानको शेष अन्य द्रव्योंमें आरोपित करने का निरोध ही होनेसे जुद्धिमें भिन्न 
अपेक्षा प्रभवित्त नहीं दोती; और उसके श्रभवित नहीं द्ोनेसे, एक ज्ञान ही एक 
प्रतिछ्ठित है? यह भलीभॉति समम लिया जाता है और ऐसा समम 
घेयत्व भासित नहीं होता इसलिये ज्ञान ही ज्ञानमें ही है, ४ 
इसप्रकार (ज्ञानका और क्रोधादिक तथा कमें-नोकमंका ) 
सिद्ध हुआ | 7 >बंज। 
क प्रभवित नही होतो--लाइ नहा होता; लग सकती नहीं; शमत हो बाती है; कइछूत गई बोती | 


हु 
औ 45 


के 
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मिन्नाधिकरणापेक्षा प्रभभति | तद्प्रभवे चैक ज्ञानमेवेकस्मिन्‌ ज्ञान एवं प्रतिष्ठित 
विभावयहों न पराधाराधेयत्व॑ प्रतिभाति | ततो जानमेव ज्ञाने एवं क्रोयादय एबं 
क्रोधादिग्वेदेति साधु सिद्ध भेदविज्ञानस्‌ । 
( शादू लविश्रीडित ) 
चैद्रप्यं जररूपतां च दधतोः कृत्या विभाग दयो- 
रन्तदरिणदारणेन परितो ज्ञानस्थ रागस्थ च 
भेदकज्ञानमुदेति निर्मलमिद॑ मोद्ध्वमध्यासिताः 
शुद्धृज्ञानधनीधमेकमधुना संतो हितीयच्युताः | ११६ ॥ 
भावार्थ:-- उपयोग तो 'चेतन्यका परिणमन होनेसे ज्ञानस्वरूप है ओर क्रोधादि भाव- 
कर्म, ज्ञानघरणादि द्रव्यकर्म तथा शरीरादि नोकम--सभी पुद्लद्॒व्यके परिणाम होनेसे जड़ 
हैं, उनमें और ज्ञानमें प्रदेशभेद होनेसे अत्यन्त भेद है। इसलिये उपयोगमें क्रोधादिक, कर्म 
तथा नोकरम नहीं हैं. और क्रोधादिकम्म, कर्म तथा सोकर्ममें उपयोग नहीं है। इसप्रकार 
उसमें पासमार्थिक आधारावेय सम्बन्ध नहीं है; प्रत्येक वरुका अपना अपना आधारामयत्व 
अपने अपनेम ही है। इसलिये उपयोग उपयोग में ही दै और क्रोध) क्रोधमें ही है। 
इसप्रकार भेद्विज्ञान भलीभाँति सिद्ध हो गया। ( भाषकर्म इत्यादिका और उपयोगका भेद 
जानना सो भेद्विज्ञान है। ) 
अब इसी अथका फलशरूप काव्य कहते हैं:-- 
श्रथ:--चिद्रपताको धारण करनेवाला ज्ञान और जड़रूपताको धारण करनेवाला 
राग-दीनोंका, अंतरंगर्म दारुण विदारणके द्वारा ( भेद करनेवाले उग्र अभ्यासके द्वारा ) 
झूभी ओरसे रा कक (-सम्पूर्रदया दोनोंको अलग करके--), यह निर्मेल भेदज्ञान 
उद्यको प्राप्त हुआ है; इसल्ि शुद्धविज्ञानघनके 
85274 8 गा रब पुजमें स्थित और अन्यसे अर्थात्‌ 
भावाथे:--क्षान तो चेतनास्वरूप है और रागादिक पुद्लविकार दोनेसे जड़ हैं। किंतु 
ऐसा भासित होता है कि मानों अज्ञानसे ज्ञान भी रागादिरूप हो गया हो, अथीत्‌ ज्ञान और 
रागादिक दोनों एकरूप-जड़रूप-भाशसय होते हैं। जब अंतरंगे ज्ञान और रागादिका भेद 
करनेका तीज अभ्यास करवेसे भेदज्ञान प्रगठ होता है तब यह ज्ञात होता है कि ज्ञानका 
स्वभाव तो मात्र जाननेका द्वी है, शानमें जो रागादिकी कलुषता--आकुलतारूप संकल्पबिकल्प- 
भासित होते हैं वे सव पुलविकार हैं; जड़ हैं! इसप्रकार ज्ञान और राग्रादिके भेदका स्वाद 
आधा है अयोव्‌ हे होता है। जब ऐसा भेरज्ञान होता है तब आत्मा आलन्दित होता 
क्योंकि उा कि “स्वयं स 
22307: है कि ह:20838९९ 2 00 गा चहीं हुआ? 
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एवमिदं मेदबिज्ञानं यंदा ज्वानस्प  . पक 
मबतिष्ठते तदा शद्बोपपोगनयात्मत्वेन ब्वानं हानमेव केबर्ल रुख: 
रागद्रेषमोइरूपं भावमारचयति । ततो भेदजिज्ञानाच्छुद्वास्मोपंगः '. 
शुद्धात्मोपलंभात्‌ रागद्रेषमोद्याभावलक्षण: संबरः प्रभवति | 
कर्य॑ मेट्विज्ञनादेव शुद्धास्मोपलंम हृति चेत-- 
जह कणयमग्गितवियं पि कणयभांवं ण त॑ परिच्ययदि । 
तह कम्मोद्यतविदों ण॒ जहदि णाणी दु णाणित्त॥ १८४॥ 
एवं जाणदि णाणी अण्णाणी मुणदि रायमेवाद । 
अएणाएतमोच्छण्णो आदसहाव॑ अयाणंतो ॥ १८४ 
यथा कनकमग्नितप्तमप्ि कनकमादं न त॑ परित्यजति | हि 
तथा कर्मोद्यत्प्तों न जद्दाति झ्ानी तु ज्ञानित्मू ॥ १८४॥ 
एवं जानाति ज्ञानी अज्ञानी महुते राममेबात्मानप्र्‌ | 
अज्ञानतमो 5वच्छन्नरः आत्मस्वभावमजाननत्‌ ॥ १८५ ॥ ४ 


508 ला 308 0 3 3 न मिल 3 अंननम 
टीका:--इसप्रकार जब यह भेदविज्ञान ज्ञानको अरुगुसात्र भी ( रागादि-विकाररूप) 

बिपरीतताकों न प्राप्त कराता हुआ अविचलरूपसे रहता है, तब झुद्ध-उपयोगमयात्मकवाके 
द्वारा ज्ञान केवल ज्ञानरूप द्वी रहता हुआ किंचितमात्र भी रागठेपमोदरूप भावकों नहीं करता) 
इसलिये ( यद सिद्ध हुआ कि ) भेद्विज्ञानसे शुद्ध आत्माकी उपलब्धि ( अलुभव ) बोली है 
भौर शुद्ध आत्माकी उपलब्धिसे राग्द्रेपमोहका ( आलवभावका ) अभाव जिसका लक्षण 
ऐसा संबर होता है । 

अब यह प्रश्न होता है कि भेदबिज्ञानसे ही शुद्ध आत्माकी उपलब्धि केसे शेती है 
उसके उत्तरमें गाया कहते हैं:-- है 

गाथा १ै८४-१८४५ 


-[ जया ] जैसे [ कनकम्‌ ] सुबर्श [ भ्ग्कितारस ऋषि ) 


ज्यों भग्निक्त सुरुणे भी, निज स्व्णेमाव नहीं तजे ! 
स्थों कर्मउदण प्रतप्न भी; बानी न ज्ञानिपना ते ॥ १८४३ ॥६$ 
जीब झानि जाने ये डि, मर अड्डानि राग हि जद मिने | 
सास्मस्वमात्र अजान जो, अड्ञानतमभाव्जादसे । १ै४# 





जैन शास्त्रमाला ] -- संबर अधिकार -- श्र 


यतो यग्रस्वैद यथोदितभेदविज्ञानमस्ति स्र एवं तत्सदभावात्‌ ज्ञानी सेव 
जञानाति |--यथा प्रचंडपावकप्रतप्तमपि सुबर्ण न सुवर्णत्वमपोहति तथा. प्रचंडकर्म- 
विपाकोपए्व्धमपि ज्ञानं न ज्ञानस्वमपोहति, कारणसहस्ने णापि स्वभावस्यायोहुम- 
शक्यत्वात्‌ | धद्रपोद्दे तन्मात्रस्प वस्तुन एवोच्छेदात्‌ । न चास्ति वस्तृच्छेदः सतो 
नाशासंभवाद्‌ । एवं जानंश्र कर्माक्रांतो5पि न रज्यते न द्वेष्टि न झह्मति किं:तु झुद्ध- 
मात्मानमेबोपलमते | यस्य तु यथोदित- मेदविज्ञानं नास्ति स तदभावादज्ञानी सन्न- 
शानतमसाच्छन्नतया चैतत्थचमत्कारमात्रमात्मस्वभावमजानन्‌ रागमेवात्मानं मन्यमानों 





अग्निसे तप्त होता हुआ भी [ त॑ ] अपने [ कनकभा॑ ] सुवरणत्वकों [ न परित्यजत्ति ] 
नहीं छोड़ता [ तथा ] इसीप्रकार [ ज्ञानी | ज्ञानी [ कर्मोदियतप्त: तु ]. क्मोके 
उदयसे दप्त होता हुआ्रा भी [ ज्ञानित्वम्‌ ] ज्ञानित्वको [ न जहाति ] नहीं छोड़ता;-- 
[ एवं | ऐसा [ ज्ञानी ] ज्ञानी [ जानाति ] जानता है, [ श्रज्नात्री | और श्रज्ञानो 
[ भ्रज्ञानतमोध्वच्छन्नः ] श्ज्ञानांधकारसे श्राच्छादित होवेसे [ श्रात्मस्वभावम्‌ ] 
श्रात्मके स्वभावकी [ प्रजानन्‌ ] न जानता ,हैआ [ रागमू एवं ] राबको हो 
[ श्रात्मानस्‌ ] आत्मा [ सनुते ] मानता है| ह 

दोका:--जिसे ऊपर कह्दा गया ऐसा भेदविज्ञान है. वही उसके ( भेद्विज्ञानके ) 
सद्भावसे ज्ञानी होता हुआ इसप्रकार जानता हैः--जैसे श्रचंढ अग्निके द्वारा तप्त होता हुआ 
भी सुबर्णे सुबर्शत्वको नहीं छोड़ता उसीभ्रकार प्रचंड कर्मोद्यके द्वारा घिरा हुआ होनेपर भी 
( विध्त किया जाय तो भी ) ज्ञान ज्ञानत्वको नहीं छोड़ता, क्योंकि हजारों कारणोंके एकत्रित 
होने पर भी स्वभावको छोड़ना अशक्य है; उसे छोड़ देने पर स्वभावमात्र बस्तुका ही डच्छेदः 
हो जायेगा, और वस्तुका उच्छेद तो होता नहीं है क्योंकि सतका नाश होना असम्भव है। 
ऐसा जानता हुआ ज्ञानी कर्मोंसे आक्रान्त (-बिरा हुवा ) होता हुआ भी रागी नहीं होता, 
देषी नहीं होता; मोही नहीं होता, किन्ठ वद् शुरू आत्माका ही अठुभव करता है । और जिसे 
उपरोक्त मेंद्विज्ञान नहीं है। वह उसके अभावसे अज्ञानी द्वोता हुआ; अज्ञानांधकार द्वारा 
आच्छादित होनेसे चैतन्य-चमत्कारमात्र आत्मस्वभावकों न जानता हुआ, रागकों ही आत्मा 
भानता हुआ, रागी द्वोता है, द्ेषी दोता है; भोही होता है, किन्तु झुद्ध आत्माका किंचित्मात्र 
भी अनुभव नहीं करता । इससे सिद्ध हुआ कि भेद्विज्ञानसे ही शुद्ध आत्माकी उपलब्धि 


होती है । 
भावा्थ:--जिसे मेद्विज्ञान हुआ है वह आस्मा जानता है कि 


कर्मोद्यके अआत्य कभी ज्ञान 
स्वभावसे छूटता नहीं है:।! ऐसा जानता:हुआ वह, कर्मोंद्यके द्वारा तप 


होता हुआ भी, रागी, 


श्दप हे «>« समयसार «« [ भगवान भीकुस्दकद-कद्ान 
रज्पते दे मृद्यति च न जातु झद्धमात्मानमुपत्मते |--ततों भेदविज्ञनादेव 
शुद्धात्मोपलंभाः | 

फर्ष शुद्धात्मेपलभादेव संपर इति चेत-- 


सुद्ध तु वियाणंत्ों सुद्धं चेव्पयं लह! जीवों । 
जापंतो दु असुद्ध असुद्धमेवणयं लहह ॥ १८६ ॥ 
शुद्ध हु पिमानन्‌ शुद्ध चैबात्मानं लगते जीव! । 
लानस्त्शद्धमशुद्धमेवात्मान॑ ठमते ॥ १८६ ॥ 
यो हि नित्यमेब्राच्चिन्रधारावादिना ज्ञानेन शुद्धमात्मानम्रपत्भमानों5प्रतिप्ठते 





हेपी मोद्दी नहीं दोता, परूतु निरन्तर शुद्ध आत्माका अलुभव करता है। जिसे भेदविज्ञान नहीं 
है. बद आत्मा, आत्माऊे ज्ञान स्भावको न जानता हुआ रागको दवी आत्मा मानता है; 
इसलिये बद्द रागी, द्ेपी, मोद्दी होता है, किन्तु कभी भी शुद्ध आत्माका अतुभव नहीं करता। 
इसलिये यह्‌ सिद्ध हुआ कि मेद्विज्ञानसे ही शुद्ध आत्माकी उपलब्धि द्ोदी है । 
अब यहद्द प्रश्न दोता है कि शुद्ध आत्माकी उपलब्िसे द्वी संबर कैसे होता दै 
इसका उत्तर कहते हैं:-- 
गाथा १८६ 
अन्वयारथ:-- [ शुद्ध तु | शुद्ध श्रात्माको [ विजानव ] जानता हुआ- भेपुर 
भव करता हुप्रा [ जीवः ] जीव [ शुद्ध च एव झ्त्मानं ] शुद्ध श्रात्माकी ही [लमते] 
प्राप्त फरता है [ तु | और [ झशुद्धम ] अथुद्ध [ भात्मानं ] प्रात्माकों [ जानने ] 
जानता हुप्रा--अनुभव करता हुआ जोव [ भशुद्धमु एवं ] अशुद्ध आत्माको ही 
[ क्षमते ] प्राप्त करता है। 
टीकाः--जो सदा ही अच्छिन्नधारावाही ज्ञानसे झुद्ध आत्माका अनुभव किया 
करता है वह, 'ज्ञानमय भावमेंसे ज्ञानमय भाव ही होता है” इस न्यायक्रे अनुसार आगामी 
फर्मोके आखबणका निम्मित्त जो रामद्रेपमोहकी संतते ( परम्परा ) उसका निरोध द्वोनेसे) 
शुद्ध ात्माको ही प्राप्त फरता है, और जो सदा ही अज्ञानत्रे अशुद्ध आत्माका अलुभव किया 
करता है. बह, “अज्ञानमय भावमेंसे अज्ञानमयमाव ही दौवोता है” इस न्यायके अनुसार 


जो शुद्ध जाने आत्मको, वो शुद्ध आत्म दि प्राप्त हो । 
अनशुद्ध जाने आत्मकी, अनशुद्ध मात्म हि प्राप्त दो ॥ १८६ || 


जैन शास्त्रभाला ] -- संवर अधिकार -- 


अुफज 
से ज्ञानमयादू भावात्‌ ज्ञनमय एवं भावों भत्रतीति कृत प्रत्यग्रकर्तासवणनिमिचस्प 
रागड्रेपमोहसंतानस्थ निरोधाच्छुद्धमेवात्मानं प्राप्पोति । यस्तु नित्यमेवाज्ञानेना- 
शुद्धमात्मानएुपलभमानो अतिष्ठते सो5ज्ञानमयाद्भावादज्ञानमय एवं भावी भवतीति 
कुत्ता अत्यग्रकर्मोलिवणनिमिचतस्प  रागद्ेपमोहसंवानस्यानिरोधादशुद्धमेबात्मान॑ 
प्राप्योति | अतः शुद्धात्मोपलंभादेव संबरः । 
# मालिनी $६ 

यदि कथमपि घाराबाहिना बोधनेन 

श्रुशप् पल्भमानः शुद्ध मात्मानमास्ते । 

तदयमुदयद त्माराममात्मानमात्मा ५ 

परपरिणतिरोधाच्छुद्धमेवास्युपैति ॥ १२७ ॥ 





आगामी कर्मेके आखबशका निमित्त जो रागहेपमोहकी संतेति उसका निरोध न होतेसे, 
अगुद्ध आत्माको ही प्राप्त करता है। अतः शुद्ध आत्माकी उपलब्धिसे ( अजुभवसे ) ही संबर 
होता है । * 
भावाथथें:--जो जीव अखस्ड्धारावाही ज्ञानले आत्माको निरन्तर शुद्ध अनुभव 
किया करवा है उसके रागह्ठेपमोहरूपी भावासखव रुकते हैं इसलिये वह झुद्ध आत्माको ग्राप्त 
करता है; और जो जीव अज्ञानसे आत्माका अछ्ुद्ध अनुभव करता है उसके रागद्रेषमोहरूपी 
भावाल्तव नहीं रुकते इसलिये वह अशुद्ध आत्माको ही प्राप्त करता है। अतः सिद्ध हुआ कि 
शुद्ध आत्माकी उपलब्धिसे ही संबर होता है। 
अब इसी अर्थका कलशरूप काब्य कहते हैं:-- मु 
श्र्थ:--यदि किसी भी अकारसे ( तीज्र पुरुषार्थ करके ) धारावाही झानसे झुद्ध 
आक्माको निःश्चलतया अनुभव किया करे तो यह आत्मा, जिसका आत्पानन्द प्रयट होता 
जाता है ( अर्थीत्‌ जिसकी आत्मस्थिरता बढ़ती जाती है) ऐसे आत्माको परपरिणतिके 
निरोधसे शुद्ध द्वी प्राप्त करता है 
भावार्थ:--धारावाही ज्ञानके द्वारा झ॒ुद्ध आत्माका अतुभव करनेसे रागद्वेब्मोहरूप 
परपरिश्‌तिका ( भावाखबोंका ) निरोध होता है और उससे झुद्ध आत्माकी प्राप्ति होती है। 
धाराबाहदी ज्ञानका अर्थ है प्रवाहरूपज्ञान--अखंड रहनेवाला-ज्ञान | वह दो अकारसे 
कहा जाता हैः--एक तो; जिसमें बीचमें सिध्याज्ञान न जाये ऐसा सम्थकज्ञान धारावाही ज्ञान 
है। दूसरा, एक ही ज्ञेयमें उपयोगके उपयुक्त रहनेकी अपेक्षासे ज्ञानकी घारावाहिकता कही 
जाती है, अथोत््‌ जद्“ाँतक उपयोग एक ज्ञेयमें उपयुक्त रहता है वहाँलक घाराबाही ज्ञाद कहलाता 
है; इसकी -स्थिति ( धद्नस्वके ) अंतर्सते ही है, तमाशा वह खंडित होती है। इन दो अधोंसेंसे 


श्पप +- समयसार »- [ भगवान मीकुर्दकुल्द-कट्दान 
फैन प्रकारेण संबरों भवतीति चेतु-- 
अप्याणमणणा रुधिकण दोपुण्णपावजोए्सु । 
दंसणणाणम्हि ठिदो इच्छाविरदों य अण्णम्हि॥ १८७ ॥ 
जो मब्दसंगमुक्ो कायदि अथाणमषणों अपा। 
एवि कम्म॑ छणोकम्म॑ चेदा चिंतेदि एयच्ं॥ श्८य८ ॥ 
अयाणं झायंतो दंसणणाणम्ओ अण॒ण्णमओ। 
लहइ अचिरेश अप्पाणमेव सो कम्मपविमुक्कं ॥ १८६ ॥ 
आत्मानमात्मना रुन्ध्वा द्विपुण्यपापयोगयो: । 
दर्शनतने. स्पितः. इच्चाविरतश्ान्यस्मित ॥ १८७ ॥| 
ये सर्वसंगमुक्तो ध्यायत्यात्मानमात्मनात्मा। 
नापि कर्म नोकरम चेतयिता चिंतयत्येकत्वम्‌ ॥ !ै८८ || 


आत्मानं ध्यायन्‌ दरश्शनज्ञानमयो उनन्यमय+ ॥ 
रुमते5चिरेणात्मानसेव से फर्मप्रविध्नक्तर ॥ १८९ ॥ 


8 न न अप नमन 
जहाँ जैसी विषक्षा दो पदोँ वैसा अर्थ सममना चाहिये। अविरतसम्यक्दृष्टि इत्यादि 
नीचेके गुणरथानवाले जीवोंके सुख्यतया पहली अपेक्षा लागू होगी, और श्रेणी 'चढ़नेवाले 
जीवके मुख्यतया दूसरी अपेक्षा लागू होगी क्‍योंकि उसका उपयोग झुद्ध आत्मा ही उपयुक्त 
दै। १२७। 

अब श्रभ्न करता है कि संबर किस प्रकारसे होता है ! इसका उत्तर कहते हैं:-- 

गाया १८७-१८९ 

प्रन्वधा्थं:--[ प्रात्मानस 3 कात्माको [ झात्मना ] भात्माके द्वारा 

[ हिपुष्पपापयोगयोः ] दो प्रुण्य-पापरूपी छुभाशुभयोगोंसे [ दुम्ष्8वा ] रोककर 


शुभ अशुमसे जो रोककर निज आत्मको आत्मा हि से । 
दर्शन अबरु ज्ञानद्वि ठद्दर, परद्रव्यइच्छा परिहरे॥ १८७ ॥ 
जो सर्वसंगविमुक्त, ध्यावे आत्मसे आत्मा द्िको। 
नहिं कर्म अरु नोकरम, चेतक चेतता एकत्वकों ॥ १८८ ॥ 
वद्द आत्म ध्याता, शानदशनमय, अनन्यमथी हुआ। 
प्रस्ते अन्प काल जु फर्मसे परिमोक्ष पावे आत्मका॥ १८९ [#/ 


जैन शाख्रमाला ] --+ संवर अधिकार -- रधह - 


यो हि नाम रागद्ेषमोहमूले शुभाशुभयोगे वर्तमाने धृढ़तरभेदविज्ञनावश्म्मेन 
चर्मान आत्मनेवात्य॑ंतं रुन्ध्वा श॒द्धदशनज्ञानात्मन्यात्मद्रज्ये सुष्ठु प्रतिष्ठित कृत्वा 
समस्तपरद्रव्येच्छापरिहारेण समस्तसंगविज्वक्तो भरूत्वा नित्यमेवातिनिष्प्कंपः सन्‌ 
मनागपि कर्मनोकमणोरसंस्पर्शेन आत्मीयमात्मानमेवात्मना ध्यायन्‌ स्य॑ सहज- 
चेतयितृत्वादेकलमेव चेतयते, स खल्वेकलवचेतनेनात्य॑तविविक्त चैतन्यचमत्कार- 
.सात्रमात्मान॑ ध्यायन, शुद्धदरशनज्ञानमयमात्मद्रप्यमबाप्तः छुद्धात्मोपर्भे सतत 





[| दशंनज्ञाने ] दर्शनज्ञानमें [ ल्थितः ] स्थित होता हुआ [ च ] भौर [ अन्यस्सिन ] 
अन्य ( वस्तु )की [ इच्छाविरतः ] इच्छासे विरत होता हुआ, [ यः श्रात्मा ] जो 
भात्पा, | सर्वेसंगमुक्तः ] ( इच्छारहित होनेसे ) सर्व संगसे रहित होता हुआ, 
[ भ्रात्मानस्‌ ] ( अपने ) आात्माको [ प्रात्मना ] आत्माके द्वारा [-ध्यायति ] ध्याता 
है, और [ कर्म नोकर्म ] कर्म तथा नोकमंको [न भ्रपि] नहीं ध्याता, एवं [चेतयिता] 
( स्वयं ) 'चेतयिता ( होनेसे ) [ एकत्वस ] एकत्वकों ही [ चिस्तयति ] चिन्तवन 
करता है--अनुभव करता है, [ सः ] वह ( आत्मा ), [ भात्मानं ध्यायच्‌ ] आत्माको 
ध्याता हुआ, [ वर्शनज्ञानमयः ] दर्शनज्ञानमय [ भ्रनन्यमयः ] भर अनत्यमय होता 
हुआ [ प्रचिरेण एवं ] अल्पकालमें ही [ कर्मप्रविभुक्तम्‌ | कर्मोंसे रहित [ प्रात्मानस्‌ ] . 
आत्माकों [ लभते ] प्राप्त करता है । 
टीकाः--रागहेपमोह जिसका मूल है ऐसे शुभाशुभ योगमें श्रवर्तमान जो जीव 
इढ्तर भेदविज्ञानके आलम्बनसे आत्माको आब्माके द्वारा ही अत्यन्त रोककर, शुद्धदशैन- 
ज्ञानरूप आह्लद्रव्यमें भलीभाँति प्रतिष्ठित ( स्थिर ) करके, समस्त परद्रव्योंकी इच्छाके त्यागसे 
सर्वे संगसे रहित होकर, निरंतर अति निष्कृंप वर्तता हुआ, कर्म-नोकर्मका किंचितसात्र भी 
स्पशे किये बिना अपने आत्माको ही आत्माके द्वारा ध्याता हुआ, स्वयंको सहज चेतयितापन 
होनेले एकलका द्वी चेतता ( अनुभव करता ) है (ज्ञान चेततारूप रहता है ), वह जीव 
चास्तवमें, एकत्ब-चेतन हारा अर्थात्‌ एकल्वके -अनुभवन- द्वारा ( परद्रव्यसे ) अत्यन्त भिन्न 
चैतन्यचमत्कारमात्र आत्माको ध्याता हुआ, शुद्धदशनज्ञानमय आत्मद्रव्यकों प्राप्त होता 
हुआ, शुद्ध आत्मांकी उपलब्धि (आप्ति ) होनेपर समस्त परद्रव्यमयतासे अतिक्रांत होता 
हुआ, ४ कालमें ही सर्व कर्मोंसे रहित आत्माको प्राप्त करता है। यह संवरका प्रकार 
बचि ) है। 


१--चेतयिता-- शात्ता ब्रष्टा। 
ड्रेछ 


मेड, मर 


२६०. + समयसार -- [ भगवान भ्रीकुस्दकुस्द-कट्टाः 


समस्तपरद्रव्यमयलमतिक्रांतः सन्‌ अचिरेणेव सकलकर्मविम्क्तमात्मानमदाप्नोति | 
एप संबर प्रकारः 
(8 5३ # मालिनी # 
-निजमहिमरतानां. भेदविज्ञानशक्तया 
भवति नियतमेणँ शुद्धवल्लोपलंग!ः । 
अचलितमख्िलान्यद्रव्यद्रेस्थितानां 
भव्र॒ति सति च तस्मिन्नक्षयः कर्ममोक्ष) || १२८ ॥ 
फेत ऋ्मेण संबरो भपतीति चेत-- * 
त्ेसिं हेज भणिया अज्मवसाणाणि पत्बदरसीहिं। 
मिच्छच अरणाएं अविरियभावों य जोगो य॥ १६० ॥ 
हेउभ्रभावे णियमा जायह णाणिस्स आसव्धिरोहो । 
आसबपभावेण विशा जायइ कम्मस्स वि णिरांहो ॥ १६१॥ 


भावाय:--ज्ञो जीव पहले त्तो रागहेपमोहफे साथ मिले हुए मनवचनकायके 
घुभाझुभ योगोंसे अपने आत्माको भेदृज्ञानके बलसे चलायमान नहीं होने दे, और फिर 
उसीको झुद्धदश॑नज्ञानमय आत्मस्वर्पमें निश्ल करे तया समस्त याह्याभ्यंचर परिप्दसे रहित 
होकर कर्म-मोकर्मसे भिन्न अपने स्वरूपमें एकाग्र होकर उसीका दी अनुभव किया फरे 
अथोव उसीके ध्यानमें रहे, चह जीव आत्माका ध्यान करमेसे दृशनज्ञानमय होता. हुआ और 
परज्यमयताका उल्लंघन करता हुआ अल्पकालमें दी समस्द कर्मोंसे मुक्त हो जाता है। यह 
संबर दोनेकी रीति है। 

अब इस अधका कलशरूप काव्य कहते हैं:-- 

भर्थे:--जो भेदविज्ञानकी शक्तिके द्वारा अपनी ( स्वरूपकी ) मद्दिमामें लीन रहते 
हैं उन्हें नियमसे झुद्ध नत्तवकी उपलब्धि होती है; शुद्ध तत्वको उपलब्धि होनेपर, अचलिवरूपसे 
समस्त जन्यद्रव्योंसे दूर बतंते हुवे ऐसे उनके, अक्षय कर्ममोक्त होता है ( अथीव्‌ उनका कर्मोंसे 
ऐसा छुटकारा दो जाता दे कि पुनः कभी कर्मबनन्‍्ध नहीं होता ) | १४८। 


रागादिके हेतू के, सह अध्यरसानकों । 

मिथ्यात्र मह अज्ञान, अविरतमाव स्पों ही योगकों ॥१९०॥ 
कारण अमाव जरूर आल्चपरोध ज्ञानीकों बने । 

भाद्धयमाव  अमायमें, नं कर्मक्रा माना पने || १९१ ॥ 


जैन शाखमाला ] <« संबर शअधिकार 5 श्8१ 


कृम्मस्स अभाविण य णोकम्माणं पि जांयह णिरोहो । 

णोकम्मणिरोहेण य संसारशणिरोहणं होह ॥ १६२ ॥ 
तेषां हेतवों भणिता अध्यवसानानि सर्वदर्शिभिः । 
मिथ्यात्वमज्ञानमविरतमावश्ष योगश्च ॥ १९० ॥ 
हेल्वभावे नियमाज्जायते श्ञानिन आस्रवनिरोध! | 
आल्रवभावेन बिना जायते क्मेणो5पि निरोधः ॥ १९१ ॥ 
कर्मणो:भावेन च नोकर्म णामपि जायते निरोधः । 
नोकर्मनिरोधेन व संसारनिरोधनं भवति ॥ १९१ ॥ 


संति तावझीवस्य आत्मकर्मेकत्वाध्यासमूलानि मिथ्यात्वाज्ञानाविरतियोग- 
, ठक्षणानि अध्यवसानानि । तानि रागद्रेषमोहरक्षणस्थास्रवभावस्य हेतवः । आख्रव- 





अब यह प्रश्न होता है कि संबर किस क्रमसे द्दोता है ? उसका उत्तर कहते हैं:-- 
गाया १९०-१९२ 


प्रत्वयार्थ:--[ तेषां | उनके ( पूर्व कथित रागद्वेषमोहरूप--आखवबोंके ) 
| हेतबः ] हेतु [ सर्वदर्शिमिः | सर्वद्शियोंने [ मिथ्यात्वम्‌ ] मिथ्यात्व, | भ्रज्ञानम्‌ | 
: अज्ञात, [ श्विर्तभावः व ] ओर-अविरतभाव [ 'योगः चर ] तथा 'योग--[ श्रध्यव- 
सानामि ] यह ( चार ) अध्यवसान [ भणिताः ] कहे हैं। [ ज्ञानिनः | ज्ानियोंके 
[ हेल्वभावे ] हेतुओंके अभावमें [ नियमात्‌ ] नियमसे ['श्राल्नवंनिरोध: ] आसवोंको 
निरोध [ जायते ] होता है, [.प्राल्वभावेन बिना ] आखवभावके बिना _ कर्मणः 
छश्मंपि ] कर्मका भी [ निरोधः | निरोध [ जायते ] होताः' ] ओर [>कमंशः 
क्षभावेत ] करके अ्रभावसे [ नोकर्मणास्‌ श्रपि ] सोकर्मोका-भी [“निरोधः ] निसेध 
[ जायते ] होता है, [' त्॒ ] और [ नोकमंनिरोधेन ”] 'नोकमंके निरोधेसे 

[ संसारनिरोधनं ] संसारका निरोध [ भबति ] होता है। 





डीकाः-- पहले तो जीवके, आत्मा और कर्मके एकत्वका आशय ( अभिप्राय ) 
; जिनका मूल है ऐसे मिथ्यात्व-अज्ञान-अविरति-योगस्वरूप अध्यवसान विद्यमान हैं, थे 


है कर्मके छ अभावसे, नोकर्मका रोधन बने | 
नोकर्मका रोधन हुवे, संसारसंरोधन बने ॥ १९२ ॥ 


श्ध्र - समयसारं --._[ भगवान भ्रीकुदकु्द-कद्दात 


भावः कर्महेतुः । कर्म नोकमहेतुः ! नोक्म संसारहेतु! हति । ततो नित्यमेवायमात्मा 
आत्मकर्मणोरेकत्वाध्यासेन मिध्यात्वाज्ञानाविरतियोगमयमात्मानमध्यवस्यति । तवों 
रागदेपमोहरूपमास्रवमा्व भावयति । ततः कर्म आख़बति | ततो नोकर्म मवति । ततः 
संसारः प्रभवति | यदा तु आत्मकर्मणोर्मेंदविज्ञानेन छद्धचैतन्यचमत्कारमात्रमात्मान 
उपलभते तदा मिथ्यालाज्ञानाविरतियोगरक्षणानां अध्यवसानानां आख्त्रभावहेंतु्ता 
भवृत्यमावः । तदभावे रागदेपमोहरूपास्तवभावस्य भवत्यभाव! । तदभावे भवति कर्मा- 
भाव: । ददमावे5पि भव॒ति नोकर्मामावः । तदमावेठपि भवति संसाराभावः । हल्मेप 
संवरक्रमः । 





रागद्रेपमोहस्वरूप आख्रवभावके कारण हैं; आख्रवभाव कर्मका कारण है; कर्म नोकर्मका 
फारण है; और नोकर्म संसारका कारण है। इसलिये-सदा ही यह आत्मा, आत्मा और 
कमके एकल्वक्के अध्याससे मिध्यात्य-अज्ञान-अविरति-योगमय आत्माको मानता है ( अथोवे्‌ 
मिश्यात्यादि अध्यवसान करता है ); इसलिये रागद्वेपमोहरूप आख्रबभावफों भाता है। उससे, 
कर्मोस़व होता है; उससे नोकम होता है; और उससे संसार उत्पन्न होता दै। किन्तु जब 
( बह आत्मा ) आत्मा और कर्मके भेदविज्ञानके द्वारा झुद्ध चैतन्य चमत्कारमात्र आत्माको 
उपलब्ध करता है-अनुभव करता है. तब मिथ्यात्य, अज्ञान, अविरति और योगस्वकुप 
अध्यवसान, जो कि आज्रवभावके कारण हैं उनका अभाष होता है; अध्यवसानोंका अभाव 
होनेपर रागद्रेपमोहरूप आख्बभावका अभाव होता है; आ्रवभावका अभाव होनेपर कर्मका 
अभाव होता है; कर्मका अभाव होनेपर नोकर्मका अभाव होता है, और नोकमंका अभाष 
होनेपर संसारका अभाष होता है। इसप्रकार यह संवरका क्रम है| 


भावाये:--जीवके जबतक आत्मा और कर्मके एकत्वका आशय दै-मेदविज्ञन 
नहीं दे तवतक मिध्यात्व, अज्ञान, अविरति और योगस्वरूप अध्यवसान वर्तते हैं अध्यवसानसे 
रागडेपमोदरूप आखस्रवमाव दोता है; आलबभावसे कर्म बँयता है; कर्मसे दारीरादि नोकर्म 
उत्पन्न होता है और नोकर्मसे संसार है। परन्तु जब उसे आत्मा और कर्मका भेदविज्ञान 
द्ोता है. तब झुद्धात्माकी उपलब्धि होनेसे मिथ्यात्वादि अध्यवसानोंका अभाव द्ोता कि और 
उससे शागद्वेपमोहरूप आख्बका अभाव होता है; आज्नवके अभावसे फर्म नहीं बँंधता। कमरे 
अमावसे शरीरादि नोकमे उतन्न नहीं द्ोते और नोकमेके अभावसे संसारका अभाष द्वोता 
है ।--इसप्रकार सेवरका क्रम जानना चाहिये । 
संयर द्वोनेफे क्रममें संवरफा पहला ही कारण भेदविज्ञान कद्दा दै अब उसकी 
भआायनाफे उपदेशका काज्य कहते हैं:-.- 


शैन शालमाला ] .. - संबर अधिकार +- श्ध्र्‌ 


( उपजाति ) 
संपध्यते संवर एय साक्षा- 
च्छुद्धात्मतत्तस्य किलोपलंभात्‌ । 
स भेदविज्ञनत एवं तस्मात्‌ 
तड्ेद विज्ञाममतीय भाव्यम्‌ ॥ १२६ ॥ 
( अनुष्डुम्‌ ) 
; भावयेड्भेद्विज्ञानमिदमच्छिन्नधारया । 
- तावधावत्पराच्च्य॒त्वा ज्ञान ज्ञने प्तिप्ठते | १३० ॥ 
( अनुष्ठुम ) 
भेदविज्ञानतः सिद्धाः सिद्धा ये किल केचन | 
अस्येवाभावतो बद्ध/ बद्धा ये किक केचन ॥ १३१ ॥ 





प्र्ध:--यह साज्षात्‌ संबर वास्तवमें शुद्ध आत्मतत््वकी उपलब्धिसे होता है; और 
चह्‌ शुद्धाल्मतत््यकी उपलब्धि भेदविज्ञानसे ही होती दै | इसलिये बह भेदबिज्ञान अत्यंत भाते 
योग्य है । जे 
भावार्थ:--जब जीवको भेद्विज्ञान होता है अधोत्‌ जब जीव आत्मा और कर्मको 
यथाथैतय( भिन्न जानता है तब चह शुद्ध आत्माका अजुभव करता है, शुद्ध आत्माके अतुभवसे 
आखबमाव रुकता है और अनुक्रमसे सबे प्रकास्ते संवर होता है; इसलिये भेदविज्ञानको 
अत्यन्त भानेका उपदेश किया है। १२६ । 
अब, काव्यद्वारा यह बतलाते हैं कि भेदविज्ञान कहाँ तक भाना चाहिये । 
अर्थे---यह भेदविज्ञान अच्छिन्न-धारासे ( जिसमें विच्छेद न पड़े ऐसे अखण्ड 
अबाहरूपसे ) तवतक भाता चाहिये जबतक ज्ञान परभावोंसे छूटकर ज्ञान ज्ञानमें ही ( अपने 
स्वरूपमें ही ) स्थिर हो जाये ! 
भावार्थ:--यहाँ ज्ञानका ज्ञानमें स्थिर दोना दो प्रकारसे जानता चाहिये । एक तो, 
सिथ्यात्वका अभाव होकर सम्यकुज्ञन हो और फिर सिध्यात्व न आये तथ ज्ञान ज्ञानमें 
स्थिर हुआ कहलाता है; दूसरे, जब ज्ञान झुद्धोपयोगरूपमें स्थर हो जाये और फिर अन्य 
विकाररूप परिणमित न हो तब ज्ञान झ्ानमें स्थिर हुआ कहलाता है। जबतक ज्ञान दोसों 
अकारसे ज्ञानमें स्थिर न हो जाये तबतक भेदविज्ञानको भाते रहना चाहिये। १३०। 
अब पुनः भेद्विज्ञानकी महिमा चतलाते हैं:-- 
श्रय:--जो कोई सिद्ध हुए हैं वे भेदविज्ञानसे सिद्ध हुए हैं; जौर जो कोई दँथे हैं वे 
उसीके (-सेदविज्ञानके ही ) अमावसे बँँवे हैं । 


र्धछ +- समयसार --.€[ भगवान श्रोकुस्दकुरद-कहात 
( मंदाकाता ) 
भेदज्ञानोच्छलनकलनाच्छुद्धतत््वोपलंभा- 
द्रामग्रामम्रलयकरणात्कर्णां संबरेण | 
बिश्नत्तोप॑ परमममलालोकमम्लानमेक ' 
ज्ञान ज्ञाने नियतमुदित शाशथ्रतोद्योतमेतत्‌ ॥ १३२॥ 
हि संबरो निष्क्रांतः | 





भावाये:--अनादि कालसे लेकर जबतक जीवको भेद्विज्ञान नहीं है. तबतक वह 
कर्मसे बंधता ही रहता है--संसारमें परिभ्रमण ही करता रहता है; जिस जीवको भेदविज्ञान 
होता है बह कर्मोसे अवश्य छूट जाता दै-मोक्षको आप्त कर ही लेता है। इसलिये कम 
बंधका--संसारका--मूल भेद्विज्ञाकका अभाव ही है और भोक्षका पहला कारण भेद्विज्ञान 
ही है। भेदविज्ञानके बिना कोई सिद्धिको प्राप्त नहीं कर सकता । 
यहाँ ऐसा भी समभना चाहिये कि--विज्ञानाद्ैतवादी बौछ और बेदान्ती जो कि 
बखुुको अड्रैत कहते हैं और अद्वैतके अतुभवसे ही सिद्धि कहते हैं. उनका; भेदविज्ञानते ही 
सिद्धि कहनेसे, निपेध हो गया; क्योंकि वरतुका स्वरूप सर्वथा अद्वेत न होने पर भी जो सवेधा 
जड्वैत मानते हैं उनके किसी भी प्रकारसे भेदबिज्ञान कहा ही नहीं जा सकताः जहाँ ्द््त 
(दो बल्तुएं. ) ही नहीं मानते वहाँ सेदविज्ञान फैसा ! यदि जीव और अजीब--दो बर्तं 
मानी जायें और उनका संयोग माना जाये तभी भेद्विक्ञान हो सकता है, और सिद्धि हल 
सकती है । इसलिये स्याह्मदियोंकों ही सब छुछ निर्वाधतया सिद्ध द्वोता है | १३१। 
अब, संचर अधिकार पूर्ण करते हुए, संवर होनेसे जो ज्ञान हुआ उस ज्ञानकी महिं- 
» माका काव्य कहते हैं:-- 
प्र्थ:---भेदज्ञान अ्रगट करनेके अभ्याससे झुद्ध तत््वकी उश्लब्धि हुई) झद्ध ह्त्वकी 
उपलब्धिसे राय समूहका विलय हुआ, राग समूहके विलय करनेसे कर्मेका संवर हुआ भीर 
कर्मोका संवर दोनेंसे, ज्ञानमें दी निश्चल हुआ ऐसा यद्द ज्ञान उदयको भ्राप्त हुआ--कि जो सात 
परम संतोपको ( परम अतीन्द्रिय आनन्दकों ) धारण फरता है, जिसका प्रकाश निर्मल है 
( आयात रागादिकफे फारण मलिनता थी वद्द अब नहीं है ), जो अम्लान दै (अर्थात्‌ क्षायोः 
पशमिऊ ज्ञानकी भाँति कुम्दलाया हुआ--निर्यल पह्दी दै। सर्य लोकालोकके जाननेवाला है) 
जो एक है ( अयोत्‌ छुयोपशमसे जो भेद या पद्द अब नहीं है) और जिसका उद्योत शाश्वत 
है ( अधोत्‌ निसका अकाझ अविनशर है )। ११२ । यु 
टीका:--इसप्रकार संवर ( रंगभूमिमेंसे ) याइर निकल गया । 


जैन शास्त्रमाला ] +-- संवर अधिकार -- २६५ 


इति श्रीमदरतचंद्रहूरिविरचितायां समयक्षारव्याख्यायामात्मस्याती संवर- 
प्ररूपक! पश्चमोंकः ॥ 





भावार्थ:--रंगभूमिमें संचरका स्वांग आया था उसे ज्ञानने जान लिया इसलिये बह 
जृत्य करके बाहर गया | 
बैया तेईसा 
४ सबया तेईसा # 
भेदविज्ञानकला प्रगटे, तव शुद्धस्‍वभाव लहै अपना ही, 
राग द्वेप विमोह स्वाहि गलि जाय) इसे दुठ कर्म रुकाही; 
उज्ज्वल ज्ञान प्रकाश करे वहु तोप घरे पस्मातममाहीं, 
थरों मुनिशज भली विधि घारउु, केवल पाय सुखी शिव जाहीं ॥ 


--# पाँचवाँ संचर अधिकार समाप्त +-- 
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( शा लविक्रीडित ) 
रागायात्रवरोघतो निजरधुरां छत्वा परः संबरः 
फर्मागामि समस्तमेव भरतो दूराज्रिरुघन्‌ स्थितः 
प्राम्बद्धं तु तदेव दग्धुमधुना व्याजुम्भते नि्रा 
ज्ञानज्यो तिरपाइृत॑ न द्वि यतो रागादिभिमू्रेति ॥ १३३ ॥ 
--# दोहा #-- 
रागादिककृ' सेटि करि, नये बंध हृति संत । 
पूर्व उद्यम सम रहे, नम” निर्मेराबंत॥ 
प्रथम दीकाकार आचार्यदेय कहते हैं कि “अब निजेरा प्रवेश करती है।” यहाँ तत्त्वका 
रत्य है; अतः जैसे नृत्यमंच पर रृत्य करनेबाला स्वॉग घारण कर प्रवेश करता दे उसीप्रकार 
थहाँ रंगभूमिमें निजेराका स्वाँग प्रवेश करता है । 
अब, सर्व स्वॉगको ययार्थ जाननेवाले सम्यकृज्ञानमों मंगलरूप ज्ञानकर आचार्यदेव 
संगल़के लिये प्रथम उसी--मिर्मल ज्ञानज्योतिको दी--भ्रगट करते हैं:--- हु 
झ्र्थ:---परम संवर रागादि आख्रबोंको रोकनेसे अपनी कार्य-घुराको घारण करके 
(-अपने कार्यको ययार्यतया सँभालकर ), समस्त आगामी कर्मको अत्यन्ततया दूरसे दी रोकता 
हुआ सड़ा है; और पूर्वबद्ध ( संवर दवोनेके पहले बंधे हुवे ) कर्मको जलानेझे लिये अब निजेस 
(-निर्मेररूपी अग्नि-) फैल रद्दी है जिससे ज्ञानज्योति निरावरण द्वोती हुई ( घुनः ) रागादि- 
मादोंके द्वाया मूच्छित नदीं होती--सदा अमूस्छित रददती है। 
भावाघं:--संवर दोनेके बाद नवीन फर्म तो नहीं वँधते | और जो फर्म पदले येधे 
हुए थे उनऊी जय निर्भरा दोती दै तब ज्ञानफा आवरण दूर दोनेसे यद्द ( ज्ञान ) ऐसा दो जाता 
दै कि पुनः रागादिखरूप परिणमिद नहीं दोता--सदा भकाहरूप दी रद्ता है। १६३। 





शैन शाखमाला ] -- मिजेरा अधिकार -« ल्श्६ज 


उबभोगभिदियेहिं दब्वाणमचेदणाणमिदराणं । 
ज॑ं कुणदि सम्मदिट्टी त॑ स्॑ णिजरणिमित्त ॥ १६३-॥ 
उपभोगमिंद्रियें: द्ृब्याणामचेतनानामितरेपास्‌ । 
यत्करोति सम्पस्दृष्टिः तत्सवे निजरानिमिचय || १९३ ॥ 
विरागस्योपभोगो निज्रायाग्रेव | रागादिभावानां सद्भवेन मिथ्याहट्रेर- 


चेतनान्यद्रब्योपभोगो बंधनिमिच्मेष स्थात्‌ | स एवं रागादिभावानामभावेन्र सम्य- 
2४%-4%&#5#ल्‍ ७2" जलाशय“ ज 5 25 रब अप 





अब द्रव्यनिजेराका स्वकूप फद्दवे हैं:-- 

हि गाथा १९३ 2 कक # 
प्रत्यवार्:--[ प्म्परदृष्टि ] सम्यन्दष्टि जीव |[ यत्‌ ]-जो [ इच्दिय: .]. 
इच्धियोंके द्वारा [ प्रचेतनानास ] श्रवेततन तथा [ इतरेषाम्‌ ] चेतन [ दव्याणास्‌ ] 
द्रब्योका [ उपभोगम्‌ ] उपभोग [ करोति ] करता है [ तत्‌ सर्वे ] बह सबब 
[ निर्णरानिमित्तम्‌ ] निर्जंराका तिमित है । २० यम 
टीकाः--विसगीका उपभोग निर्जयके लिये ही है (बह निर्जराका कारण होता है)! 
रागादिभावोंके सदुभावसे मिध्यादष्टिके अचेतन तथा चेतन द्वव्योंका उपभोग बंधका निमित्त 
होता है; बद्दी (उपभोग ) सगरादिभावोंके अभावसे सम्यक्दृष्टिके लिये निर्जराका निभित्त 

द्ोता है। इप्तप्रकार द्रव्य निर्जराका स्वरूप कह्दा | 4२६४६ 
भावार्थ:--सम्यग्टृष्टिको ज्ञानी कद्दा दै और ज्ञानीके रागद्वेपमोहका अभाव कह्दा 
है; इसलिये सम्यर्द्रष्टि विरागी है।यधपि उसको इन्द्रियोंके द्वारा भोग दिखाई देता हो 
चथापि उसे भोयकी सामग्रीके श्रति राग नहीं है। बह जानता है कि “यह ( भोगोंकी सामग्री ) 
परद्रव्य है; मेरा और इसका कोई सम्बन्ध नहीं है; कर्मोद्यके निमित्तते इसका और मे 
संयोग-वियोग है ।”? जबतक उसे चारित्रमोहका उदय आकर पीक़ा करता है और स्वयं 
बेलद्दीन होनेसे पीड़ाको सहन नहीं कर सकदा तबतक--जैसे रोगी रोगकी पीड़ाको सहन 
नहीं कर सकता तब उसका औपधि इत्यादिके द्वारा उपचार करता है इसीप्रकार--भोगोपशोग- 
खामप्रीके हार विषयरूप उपचार करता हुआ दिखाई देता है; किन्तु जैसे रोगी रोगको यो 
ओऔषधिको अच्छा नहीं मानता उसीग्रकार सम्वस्दष्टि चारित्रमोहके उदयको या भोगोपमोगर> 





चेतन अचेतन द्रव्यका, उपभोग इन्द्रिसमूहसे । 


जो जो करे सद्दृष्टि वह सब, निर्जराकारण बने ॥ १६३ ॥ 
शेप 


च्ध्द जगा सैमयसार -- [ भगवान श्रौकुदकुद-क दाग 
राप्टेनिजेरानिमिचमेत स्पात्‌ । एवेन द्रव्यनिर्जरासवरूपमावेदितस । 
अथ भावनिर्राखसूपमावेदय वि+> 
दन्ने उभर ज॑ते शियमा जायदि सुहं च दुख वा । 
ते सुहदुच्समुदिण्णं वेददि अह णिज्जरं जादि ॥ १६४ ॥ 
द्रव्ये उपभुज्यमाने नियमाजायते सुख च दुःख था । 
तत्सुखदुःखबुदीण वेदयते मथ निर्मेशं यावि॥ १९४ ॥ 


उपशुज्यमाने सति द्वि परद्रव्ये तन्निमिचः सातासातविकल्पानतिक्रमणेन 
बेदनापाः सुरुरुषो था दुःखरूपो वा नियमादेव जीवस्प भाव उद्देति | स तु यदा वेधते 





सामप्रीको अच्छा नहीं मानता।और निश्रयले तो, झातत्वके फारंण सम्यस्टट्टि विरागी 
उदयागत फर्मोको मात्र जान द्वी लेता है, उनके प्रत्ति उसे रागद्रेपमोद्द नहीं है। इसप्रफार राग 
द्वेपोमदके बिना दी उनके फलफो भोगता हुआ दिछ्लाई देता है, तो भी उसके कर्मका आ्षव 
नहीं द्वोता, फर्मासवक्रे बिना आगामी यम्ध नहीं दोदा और उद्यागतकर्स तो अपना रसे देफर 
घिर दी जाते हैं क्योंकि उदयमें आनेके याद फर्नफी सत्ता रह ही नहीं सफती । इसप्रषार 
उसके नवीन य्घ नदी होता और उद्यागत कर्मकी निज हो जानेसे उसके फेयल निर्भर दी 
हुई | इसलिये सम्यग्दट्टि विरागीके मोगोपमोगरकों मिर्नराता दी निमित्त फद्दा सया है। पूर्ण 
फर्म उदयमें आऊर उसका द्रव्य छिर गया सो पद द्ज्यनिर्जण है। 
अथ भावनिजेराका रमरूप फटे एैं:--- 
गाया १९७ 
प्रग्यपा:--[ द्वस्ये उपभज्यमाने ] वस्तु भोगनेमें ध्रानेपर, [ पुर्ल अ 
हुःएं था ] गुप्त अपना दुःख [ नियमात ] नियममे [ जायते ] उत्पन्त होता है; 
[ जदोणे ] उदय प्राप्त ( उत्पन्न हुवे ) [ तत्‌ सुशदु-णम ] उप सुसदुरारा 
[ बेहण्ते ] प्रतुमप्र करता है, [ प्रप ] प्यातु [ निरेए याति ] यह [ गुरादाश- 
छप भाव ) निर्मेराडों प्राप्त होता है । 
डोहा:--परदब्द मोगनेमं सानेपर, उसके निमिशसे जीपशा गुसरुप भपवा दुःरमझूप 
भाव निपममे दवी दद॒प द्वोता है सपोत्‌ उसपन्त दोदा है क्येंकि देदन साता भोर सस्तावा- दे 


परद्रष्प के उपमोग नियप, दुःशा दा सुर द्वोष है । 
एन डशिह सुरादूध मोगवा, जिर निर्मरा शो थाप है ॥ १९ ।॥ 


ने शाध्त्माजा ,. ++निर्मरा अधिकार -- ६६ 


तदा मिथ्याप्टे! रागादिमावानां सड्ावेन बंधनिम्ित्त भूत्या निर्जी्यमाणोप्यजीण: 
सन्‌ बंध एव स्पात्‌ | सम्यरवप्टेस्तु रागादिभावानामभावेत बंधनिम्तिचम भूला केवलमेव 
निर्मीर्यमाणों निर्मीर्णः सब्निजेरिव स्पात्‌ । 
(अह॒ष्डमू ) 
तज्जानस्मैव सामथ्य विरागस्पेच वा किल । 
' यत्की5ठपि कममिः कमे शुजानो5पि न वध्यते ॥१३४)॥ 
जय जनसामथ्य दशेयति-- 


जह विम्तमुवश्ु जंतो वेज्जो पुरिसो ण मरणसुबयादि । 
पुरगलकम्मस्सुदय्य तह श्रुजदि शेव बज्कए णाणी ॥१६५॥ 


दो प्रकारोंका अतिकरम नद्दी करेता ( अथीत्‌ वेदन दो प्रकारका ही है--सातारूप और असाता- 
रूप )। जब उस ( सुखरूप अथवा दुःखरूप ) भाषका वेदन द्ोता है तब मिथ्यादष्टिको, 
रागादिभाबोंके सदुभावसे बंधका निमित्त दोकर (यो भाव ) नि्जराको प्राप्त दवोता हुआ भी 
' ( बास्तब्मे ) निजेरित ले दवोता हुआ; वंध ही द्वोता है; किन्तु सम्बकूटिकरे, रागाविभावोंक 
अभावसे घंधका निमित्त हुए बिना फेवलमात्र निजेरिव दोनेसे ( वारतव्मं ) नि्जेरित होता 
हुआ, सिजेरा ही द्ोती है.। 
भावार्थ:--परद्रव्य भोगनेममे आने पर; कर्मोदयक्रे निमित्तते जीवके सुखरूप अथवा 
(दुःखरूप भाव नियमसे उत्पन्न होता है। मिथ्याचष्टिके ग्गादिके कारण बह भाव आगामी 
बंन्ध करके निररित दोता है. इसलिये उसे नि्जरित नहीं कद्दा जा सकता; अतः मिश्याष्टिको 
परद्रब्यके भोगते हुए बंध ही द्वोता है।। सम्यक्दृष्टिके रागादिक न होनेसे आगामी बन्ध किये 
विला दी बह भाव निर्जरित हो जाता है. इसलिये उसे निर्जरित कद्दा जा सकता है; अतः 
सम्यकूदृष्टिके परद्रव्य भोगनेमें आनेपर नि्जरा ही द्ोदी है। इसप्रक्ार सम्यफूदृष्टिके . भाव- 
निजेरा द्वोती है। 
अब आगामी गाथाओंकी सूचनाके रूपमें श्लोक कहते हैंः-- हि 
श्र्थ:--वाल्तवमें वद्द ( आश्चर्यकारक ) सामर्थ्य ज्ञानकी ही है अथवा बिरागकी ही 
है कि कोई ( सम्बस्दष्टि जीव ) कर्मोको भोगता हुआ भी कर्मोसे नहीं बँधदा ! ( बह-अज्ञानीको 
आश्चर्य उत्पन्न करती है और ज्ञानी उसे यधाथे'ज्ञानता है। )। १३४। 
अब ज्ञानका सामर्थ्य बतलाते हैं:-- “7 





ज्यों जदरके उपभोगसे भी, वैद्य जन मरता नहीं | 
त्यों उदयकर्म जु मोगता भी, ज्ञानिजन बँधता नहीं | १९४ ॥ 


28७ - « समयसार --.. [ भगवान ऑकुदकुद-पहनत 
यथा विपप्नुपम्रु जानो वैद्यः पुरुपो न मरणप्रपयाति | 
पुद्कर्मण उद्‌य॑ तथा झु'क्ते नैव बष्यते ज्ञानी | १९१ ॥ 


यथा कथ्रिद्विपयः परेषां मरणकारण विपशुपश्ध जानो४पि अमोधविधाताओ 
श्येंत्र निरुद्धतच्वक्तिस्वान्न प्रियते) तथा अक्ञानिनां रागादिभावसंद्भावेन पंधकाए्ग 
पुद्वकर्मोंद्यप्रुपथ जानो 5पि अमोपज्ञानसामर्थ्याव रागादिभावानाममवि सति नि 
इतच्डक्तिलान्न बध्यते ज्ञानी । पु 
अथ वैराग्यसामर्थ्ण दर्शयति-- श 
जह मज्ज पिवमाणों अरदिभावेण मज्जदि ण पुरिष्ो। 


दब्बुधभोगे अरदो णाणी वि ण॑ वन्‍्भदि तहेब ॥ १६६ ॥| 


गाथा १९४ 


प्र्थयाथ:--[ यथा ] जिसप्रकार [ वंच्यः पुरुष: ] वेद्य पुरुष [| विषम्‌ उप. 
भूजानः ] विपको भोगता अर्थात्‌ खाता हुआ भी [ सरणम्‌ न उपयाति ] मरराकी 
प्राप्त नहीं होदा, [ तथा ] उसीफ्रकार [ ज्ञानी ] ज्ञानी परृष्प [ प्रुदगलकर्मणः ] 
पुदुगलकर्मके [ उदय ] उदपको [ भुक्तो ] भोगता है तथापि [ न एव बध्यते ] 
बेंधता नहीं है । 

दौक्षा:--जिसप्रकार कोई विपवैद्य, दूसरोंके मरणके कारणभूत विषको भोगतां 
हुआ भी, अमोघ ( रामबाण ) विद्याकी सामर्थ्यसे--विपकी शक्ति रुक गई होनेसे, ली मत) 
उसीप्रकार भज्ञामियोंको, रागादिभावोंका सदभाव द्वोनेसे बंधका कारण जो पुद्रलकरमका खहव 
उसको ज्ञानी भोगता हुआ भी; अमोघ ज्ञानकी सामर्थ्य द्वारा रागादिभावोंका अभाव द्वीनेसे” 
कर्मोदयकी शक्ति रुक गई होनेसे, बंधको प्राप्त नदी होता । 

भावाधें:--जैसे वैद मंत्र, तंत्र, औपधि इत्यादि अपनी विद्याकी सामर्थ्यले विषकी 
घातकशक्तिका अभाव कर देता है जिससे विषके खा लेने पर भी उसका मरण नहीं द्वोरा 
इसीप्रकार ज्ञानीके ज्ञामका ऐसा सामर्थ्य है कि वह कर्मेदियकी बंध करनेकी शक्तिका अभाव 
फरता है और ऐसा द्वोतेसे कर्मोंदयको भोगते हुए मी श्वानीके आगामी फर्मघंध नहीं द्वोता ) 
इसप्रकार सम्यफूज्ञानकी सामर्थ्य कह्दी गई दै। 

अब पैराग्यका सामथ्ये बतलाते हैं:-- 


ज्यों अरतिभाव जु मद्र पीकर, मच जन बनता नहीं | 
द्रब्पोपमोग विष अरत, ज्ञानी पुरुष पैंधता नहीं ॥ १९६ । 





जैन शात्रमाला ] +- निर्ज़रा अधिकार -- ३०१ 


यथा भर्च पिवन्‌ अरतिभावेन माद्यति न पुरुपः | 
दृव्योपभोगेडरतो ज्ञास्पपि न वध्यते तथैद ॥ १९६ ॥ 
यथा कश्ित्पुस्पों मैरेयं प्रति प्रवृततीवारतिभावः सन्‌ मैरेयं पिवननयि तीबा- 
रतिभावसामर्थ्यान्न मादयति, तथा रागादिभावानामभावेन सर्वद्रब्योपभोग्ग प्रति प्रबू- 
ततीव्रविरागभावः सन्‌ विषयानुपश्॑जानो5पि तीघथविरागभावसामर्थ्यान्न वध्यते जानी ! 
( स्थोद्धता ) 
नाश्लुते विषयसेवने5पि यत्‌ 
सत्र फर्ल विपयसेवनस्थ ना । 
ज्ञानवैभवव्रिरागतावलात्‌ 
सेव्को5पि तदसावसेवकः ॥ १३५ ॥ 





गाथा १६६ हे 
प्रस्वयार्थ--[ यथा ] जैसे [ पुरुषः ] कोई पुरुष [ सथं ] मदिराको 
[ प्ररतिभावेत ] भरतिभावसे ( अप्रोतिसे ) [ पिबच्‌ | पीता हुआ [ न माश्चति ] 
मतवाला नहीं होता, [ तथा एवं ] इसीप्रकार [ ज्ञानी श्रपि ] ज्ञानी भी [ दब्पो- 
पभोगे ] द्रव्यक्के उपभोगके प्रति [ श्ररतः | अरत ( वेराग्यभावमें ) बर्तता हुआ 
[ न बध्यते ] बच्धको प्राप्त नहीं होता । 
टीकाः--जैसे कोई पुरुष, मदियक्े प्रति जिसको तीज्र अरतिभाव श्रवर्ता है ऐसा 
बरतता हुआ, मदिराको पीने पर भी, वीज्र अरतिभावकी सामरथ्यंके कारण भतवाला नहीं होता, 
उसीम्रकार ज्ञानी भी, रागादिभावोंके अभावसे सर्व द्रव्योंके उपभोगके प्रति जिसको तीज्र 
वैशग्यभाव श्रवर्तो है ऐसा बतेता हुआ; विषयोंको भोगता हुआ भी, तीज वैराम्यभावकी 
सामर्थ्यके कारण ( कर्मोंसे ) बन्धको प्राप्त नहीं द्ोता । 
भावार्थ:-- यह वैराग्य सामथ्ये है कि ज्ञानी विषयोका सेबन करता हुआ भी 
कर्मोसे नहीं बँघता । 
अब इस अर्थका और आगामी गायाके अर्थका सूचक काव्य कहते हैं:-- 
श्रथे:---फ्य्रोंकि चदद ( ज्ञानी ) पुरुष विषय सेवन करता हुआ भी ज्ञानवैभव और 
बिरागताके बलखे विषयसेवनके निजफलको (-रंजित परिणामकों ) नहीं भोगता--प्रप्त नहीं 
दवा, इसलिये यद्द ( पुरुष ) सेवक द्ोनेपर भी असेवक है ( अथात्‌ विषयोंका सेवन करता 
हुआ भी सेवन नहीं करता ) | 
भावार्थे:--ज्ञात और विरागताकी ऐसी कोई अर्चित्य सामथ्चे है कि ज्ञानी इन्द्रियोंके 


३०२ बल समयसार -5 [ भगवान श्रीकुदकुद-कदाव 
अपैवदेव दर्शवति-- ४ 
सेवंतो वि ण सेवइ असेवमाणों वि सेवगो कोई। 
पगरएणचेट्य कस्स वि ण य पायरणों त्ति सो होई ॥ १६७ ॥ 
सेबमानो5पि न सेवते मसेवमानो5पि सेवकः कथित । 
प्रकरणचेण्टा कस्यापि न च.प्राकरण इति स भव॒ति || १६७ ॥ 


यथा कथित्‌ प्रकरणों व्याप्रियंमराणोपि प्रकरणल्ामिलामावाद्‌ न शरकरणिक, 
न्‍ पु 
अपरस्तु तत्राव्यात्रियमाणो5पि तत्खामित्यात्माकरणिकः, तथा सम्पस्दषिः पूरे 





दिपयोंका सेवन फरता हुआ भी उनका सेवन फरनेवाला नहीं कद्दा जा सकता, क्योंकि विषय" 
सेत्रनका फन्ञ जो रंन्ित परिणाम है उस्ते ज्ञानी नहीं भोगता--आप्त नहीं करता | ३४५ 
अब इसी थातक्रो प्रगट रष्टार्त द्वारा घतलातै दैं:-- 


+ 


गाथा १९७ 


प्रत्ववार्ष:--[ फश्मित्‌ ] कोई तो [ सेबमानः ध्षि ] विपयोंकों सेवन 
करता हुआ भी [ ने सैकते ] सेवन नही करता, और [ ब्रसेवसानः प्रति ] कोई बेवत 
न करता हुप्रा भी [ सेवकः ] सेवन करतेवाला है--[ कह्य प्रपि ] जैसे किसी पुरुपके 
[ प्रररणचेष्टा ] क्षेत्र करणाकी चेष्टा ( कोई कार्य संबंधी क्रिया ) वर्तती है [ नच कई 
प्राकरण: इति भवति ] तथापि वह ><प्राकरशिक नहीं होता । 

टोका;--जैसे कोई पुरुष किसी प्रफरणकी करियामें प्रवर्तमान दोने पर भी प्करणका 
स्वामित्व न दोनेसे प्राऊरणिक नहीं है और दूसरा पुरुष प्ररणी क्रियामें प्रतत्त न द्वोवा हुआ 
भी प्रकरण श्यामिस्प होनेसे प्रासरणिक है। इसीकार सम्यदूटष्टि पूर्वसंचित फर्मदियसे मत 
हुए विपयोथा सेवन फरता हुआ भी रागादिसाबंके अमायके फास्ण विपयसेयनऊ फ्री 
सपामित्त न द्योनेसे असेयक दी है ( सेवन करनेवाला नदी है ) और मिष्याद्ट विषयोका सेवन 


# प्रद्रए >वाय। >< प्राकरष्टिक «कार्य करनेवासा | 


सेवा द्आ नहिं सेवता, सद्िं सेउता सेवक बने । 
प्रकरणननी घेष्टा करे, मु प्राररण उ्यों नहदिं इवे ॥ १९७ | 


पैन शाश्रमाला ] .. “-'निर्मेर अधिकार -- ३०३ 


संचितकर्मोंदयर्संपन्नान्‌ विषयान्‌ सेवमानो5पि रागादिभावानामभावेन विपयसेत्रनफल- 
स्वामित्वाभावादसेवक एवं, मिथ्याइप्टिस्तु विपयानसेत्रमानोषपि रागादिभावानां 
सदुभावेत विपयसेवनफलस्ामिलात्सेवक एवं । 
( मंदाऋन्तां ) 

सम्पर्स्प्टेर्भवति नियत श्ानवेरग्पशक्तिः 

सं बस्तुत्व॑ कलयितुमयं स्वान्यरूपा प्िमुकया 

यस्माज्ज्ञात्वा व्यतिकरमिदं तत्ततः सत्र पर च 

स्वस्मिन्नास्ते विरमति परात्सबतों रागयोगात्‌ ॥ १३६॥ 

सम्पर्दष्टिः सामास्येन खवपरावेध तावजानाति-- 





ते करता हुआ भी सगादिभाोंके सदुभावके कारण विपयसेवनके फलका स्थामित्त दोनेसे 
सेवन करनेवाला ही है। ९2 2:25 
भावार्ध:--जैसे किसी सेठने अपनी दूकान पर किसीको नौकर रखा। और बह 
नौकर द्वी दूकानका खारा व्यापार--खरीदना, बेचना इत्यादि सारा काम काज फरता है तथापि 
यह सेठ नहों है क्ग्रोंकि चह उस व्यापारका और उस व्यापारके हानि लाभका स्वामी नहीं दे 
बह तो मात्र नौकर है, सेठके द्वारा कराये गये सब कामकाजको करता है | और जो सेठ है बह 
व्यापार सम्बन्धी कोई कामकाज नहीं करठा, घर दी बेठा रहता है तथापि उस ज्यापारका तथा 
उसके ट्वानि-लाभका स्थामी दोनेसे बद्दी व्यापारी ( सेठ ) है। यह दृ्टांत सम्यक्दृष्टि और 
सिथ्याहष्टि पर घटित कर लेना चाहिये | जैसे नौकर व्यापार करनेबाला नहीं है इसीप्रकार 
सम्यकृदृष्टि विपय्ेका सेवन करनेबाला नहीं है, और जैसे सेठ व्यापार करनेवाला है उसीप्रकार 
मिथ्यादृष्टि वियय सेवन करनेवाला है| 
अब आगेकी ग्राथाओंका सूचक काव्य कहते हैं:-- 
प्रर्थ:--सम्यजूटष्टिके मियमसे ज्ञान और वैराग्यक्ी शक्ति होती है; क्योंकि वह 
स्तरूपका महण और परका त्याग करनेकी विधिके द्वारा अपने बस्टुत्वका ( यथार्व स्वरूपका ) 
अभ्यास करनेके लिये। यद स्तर है ( अथात्‌ आतस्वह्प है ; और यह पर है! इस मेरको 
परमार्थसे जानकर स्वरमे स्थिर द्ोता है और परसे--रायझे योगप्रे--स्बतः विस्मता ( रुका ) 
है। ( यह रीति ज्ञानवैराग्यकी गक्तिके बिना नहीं हो सकठी )। १६७। 


: अब प्रथम। थद कहते हैं कि सन्यकूहृष्टि सामान्यतया स्त्र और परक्ो इसप्रकार 
जानता है: हु 


३5४ _« समयसार «« [ भगवान भीकुददकुरद-कह्ान 


उददयंविवागो विविहों कम्माएं वण्णिओ जिणवरेंहिं। 
ए्‌ दु ते मज्क सहावा जांणगभावों दु अहमिक्को ॥१६८॥ 
उदयविषाको विविधः कर्मेणां वर्णितों मिनवरें! | 
नठु हर ते मम्र स्वभावाः ज्ञायकमावस्लवहमेकः ॥ १९८ ॥ 
ये कर्मोद्ंत्रिपाकम्मत्रा विशिधा भावा ने ते मम खमाबाः। 68 
टंकोस्कीगैंकज्ञायकमाबो <म्‌ ; 
सम्परदष्टिडिशेपेण हु स्तपरावेब जानावि-- 
पुर्गलकम्मं रागो तस्स विवागोदओ हवदि एसो। 
_...ण्‌ दु एस मज्क भावों जाएंगंमावों हु अहमिक्को ॥१६९॥ 


पुद्वलकर्म रागस्तस्प विपाकोदयों भत्रति एपः | 
मे स्वेप मस भावों प्लायकरमावः खन्‍्बदमेकः ॥ १९९ ॥। 


गाथा १९८ 

पस्वयापे:--[ कणों ] कमेके [ उदयविषाकः ] उदयका विपाक ( फल ) 
[ शितवरे: ] जिनेस्ददेवमे [ विविध: ] प्रनेक प्रकारका [ बशितः ] कहा है. [ 
वे [ मम स्वभावा: ] मेरे स्वभाव [ मठु ] नहीं है; [ भहम्‌ सु ] मैं तो [ एकः | 
एक [ ज्ञायक्मायः ] शायकमाव है। 

टोहा:--जो फर्मोदियक्रे विपारुसे उत्पन्न हुए अनेक प्रद्मारफे भाय हैं ये मेरे धमाई 
नहीं हैं, मैं तो यह ( प्रत्यतत अतुमबगोचर ) टफ़ोक्री् एरू शायरुमाय हैँ । 

आाधयापषे:-- इसप्रफार सामान्यतया समस्त फर्मजन्‍्य भाषोंफों सम्यग्टष्ट पर यान 
है और अपनेफो एफ शायरस्पमाय द्वी जानता है। 

अथ यद कट्)े हैं कि सम्यग्टष्टि पिरेपतया तय और परफो इसप्रशर जानता दे 
- गाया १६६ 

पग्दधार्:-- [ शागः ] हक पेश ] प्ररुगसरर्म है. [ तध्य ] उमर 
[ विषाशेदयः ] विषार रूप उदय [ एचः भवति ] यह है, एपः ] मह [समर भारणु 
प्ग भाव [ मतु ] नहीं है; [ घहम्‌ ] मैं तो [ ससु ] निमयाे [ एशा ] ९ 
[ ज्ञापश्मादः ] शायमाव है । 


कर्मों हि के नु भनेझ, उदय विपाझ जिनयाने के । 
ये मृप्त प्यमार से हैं नहीं, में एफ ध्ापकमार हैं ॥ १९८ ॥ 
पद्टेझग्मसप राग हि, रिपाझुस्प्प है उदय ये । 
ये हे नहीं मुप्मार, निरयय छक शापकमाय हैं ॥ १९९ ।!- 


जैन शासमाला ] >--नि्णेरा अधिकार .-- इ्०्छू 


अस्ति किल रामो नाम पुद्ठलकर्म तदुदयविषाकप्रभवो5्यं रागझुपी भावः, न 
पुनर्मम स्वभाव: | एप टंकोर्कीणेकज्ञायकमाबोहस्‌ । दा, 
एचमेब च रागपद्परिवतनेन द्वेपमोहक्रोधमानमायालीभकर्मनोकर्ममनोबघन- 
फायश्रोत्रचन्चुघ्रणरसनस्पशनसूत्राणि पोडश व्याख्येयानि, अनया दिशा अस्पान्य- 
पूद्यानि। कर 
एवं च सम्यस्दष्टिः स्तर जानन्‌ रागं सुंचश नियमाज्य्ानपैराग्यसंपन्नो भवति--- 
एवं सप्मदिट्टी अपाणं मुणदि जाणगसहांव॑ । 
उदय॑ कम्मविवार्ग ये मुअढ़ि तन्‍्च॑ वियाणंतों ॥ २०० 
एवं सम्यन्दृष्टिः आत्मान जानाति ज्ञायकस्वमावस्‌ । ः 
उदय॑कर्मविपाक॑ च ' सुंचति तर्व॑ विजानन्‌ || २००. ॥- . . 
एवं सम्यर्दृष्टिः सामान्येन विशेषेग च परस्वभावेम्यों भावेस्यों सर्वेश्योंठपि 


टीकःः--वास्तवमें रांग नामक पुद्नलकर्म है उसके >> ह्वोक:--चास्तवमें रंग नामक पुहलकम है उसके उद्यके विपाकसे उसल हुआ यह 

रागरूप भाव है, यह मेरा स्वभाव नहीं है; मैं तो यह ( पत्यक्ष अतुभवगोचर ) टंकोस्कीर्ण 
एक ज्ञायकभाव हैँ। ( इसप्रकार सस्यग्दष्टि विशेषतया स्वको और परको जानता है;। ) और 
इसीप्रकार “राग! पदको बदलकर उसके स्थान पर हेष, मोह, क्रोध, मान, भाया, लोभ, कर्म, 
नोकमे) मन; वचन, काय, श्रोत्र, चछ, घाण/ रसन और स्पर्शन--थे शब्द रखकर सोलद्‌ सूत्र 

व्यास्यालरूप करना; और इसी उपदेशसे दूसरे भी विचारना। 

इसमप्रकार सम्धक्दृष्टि अपनेको ज्ञानवा और रागको छोड़ता हुआ नियमसे -ज्ञानबैरा्य- 

सम्पन्न होता है--यह इस गाथा द्वारा कहते हैं:--. 

| गाथा २०० 8] 
पअन्वयार्थ:--[ एवं ] इसप्रकार [ सम्धस्दष्टिः ] सम्यन्दष्ट 

आत्माको ( अपनेको ) [ ज्ञायकस्वभावम्‌ ] ज्ञायकस्वभाव [ जानाति 
[ चर ] और [ तत्त्व ] तत्त्वको अर्थात्‌ यथाये स्वरूपको  [ बिजानन ] 

| कर्मंविपा्क ] कमंके विपाकरूप [ उदय | उदयको [ सुश्वत्ति ] छोड़ता है । 

हीका:--इसप्रकार सम्यम्दष्टि सासान्यतया और विशेषतय्ना पर: सर्व 

भाबोंसते विवेक (सेदज्ञान, मिञ्नता) करके, टंकोत्कीण एक ज्ञायकमाब जिसका स्वभाव है छ्ेसा हद 

सद्दृष्टि इस रीत आत्मको, ज्ञायकस्वमाव दि ज्ञानता | 


अरे उदय कर्मविषाककों वह, तच्वज्ञायक छोड़ता || २०० । ' 
£ 


[ प्रात्मानं ] 
4 जानता है 
जानता हुआ 


३०६ +- समयसार -- [ भगवान ओऔकुन्दकुन्द-कद्ान 


विविच्य टंकोत्कीेंकज्ञायकभावस्वभावमात्मनस्तत्त॑ विजानाति ! तथा तत्व विनानंश् 
स्वपरभावोपादानापोहननिष्याध॑ स्वस्य वस्तुत्व॑ प्रथयन्‌ कर्मोदयविपाकप्रभवान्‌ भावात्‌ 
सर्वानपि एम्ति । ततो5य नियमात्‌ ज्ञानरैराग्यसंपन्नो भवति । 
( मंदाक्रांता) 
सम्प्दषिः स्वथमयमहं जातु बंधो न में स्पा- 
दिव्युत्तानोत्पयुठकवदना रामिणो5प्याचरन्तु 





आत्माका तत्व उसको (भलीमौाँति) जानता है; और इसप्रकार तत्वको जानता हुआ, स्वभावके 
अहण और परभावके त्यागसे उत्पन्न होनेयोग्य अपने वस्तुत्थको विस्तरित फरता हुआ, 
कर्मोद्यके विपाकसे उत्पन्न, हुए समस्त भावोंको,छोड़ताःहै ।'इसलिये-बह ( सम्यादृष ) 
नियमसे ज्ञानवेराग्यसम्पन्न-होता:है (यह सिद्ध-हुआ )- 
भावायें:-- जब अपनेको तो ज्ञायकमावरूप सुखमय जाने और कर्मोदयसे उत्पन्न 
हुए भावोंको आकुलतारूप दुःखमय जाने तब ज्ञानरूप रहना तथा परभावोंसे विरागता-यह 
दोनों अवश्य ही होते हैं । यह बात प्रगट अनुभवगोचर है । यही (ज्ञानबैराग्य) द्वी सम्यग्दष्टिका 
चिह् दै। 
«जो जीव परदब्यमें आसक्त-रामी हैं और सम्यस्टट्रिबका अमिगान करते हैं ये 
सम्पन्टष्टि नहीं हैं, ये बधा अभिमान करते हैं”? इस अर्थका कलशरूप काव्य अब कहते हैं।-- हे 
अ्रथेः--यह्‌ मैं स्वयं सम्यग्टष्टि हूँ, मुके कभी बन्ध नहीं दोता ( क्योंकि शाम 
सम्यग्दष्टिको बन्ध नही कहा है )” ऐसा मानकर जिनका मुख गर्वसे ऊँचा और पुलकित 
रद्दा है ऐसे रागी जीव (-परद्रव्यके प्रति रागद्रेपमोहमाववाले जीव-) भले द्वी मद्दात्नतादिका 
आचरण करें तथा समितियोंकी उत्छष्टताका आलम्बन करें तथापि थे पापी ( मिध्याटष्टि ) ही 
हैं, क्योंकि वे आत्मा और अनात्मा के ज्ञानसे रहित होनेसे सम्यक्त्वसे रहित हैं । 
भावार्ध:--परढ्व्यके प्रति राय द्वोने पर भी जो जीव यह मानता है कि में 
सम्पग्टृष्टि हैं, मुझे चन्‍्ध नहीं होता? उसे सम्यबत्य कैसा १ वह त्रत-समितिका पालन भले द्दी 
करे तथापि स्वपस्का ज्ञान न होनेसे वह पापी ही है। जो यदद मानकर कि ुमे बन्ध नहीं 
दोता! खत्छन्द्र प्रदृत्ति करता है बद भला सम्यम्टष्टि कैसा ? क्योंकि जवतक ययाख्यात चारित्र 
न दो तबतक चारित्रमोहके रामसे घन्ध तो दोता ही है और जबतऊ राग रहता दे तबतक 
सम्यम्टष्टि तो अपनी निंदा-गद्दो फरवा द्वी रहता है। ज्ञानके होनेमात्रसे बन्धसे नहीं छूटा जां 
सकता, ज्ञान दोनेफे याद उसोमें लीनतारूप--शुद्धोपयोगरूप-चारित्रसे बन्ध फट जाते हैं। 


इसलिये राग द्ोने पर भी, 'यन्ध नहीं द्वोता! यद्द मानकर स्वच्छन्दरतया प्रवृत्ति करनेवाला 
ज्ीय मिध्याददि दी है। 


लेन शास्त्रमाला ] --+ निर्भरा अधिकार -- ३०७ 


आलंबंतां समितिपरतां ते यदोउ्द्यापि पापा 
आत्मानात्मावगमविरद्दात्सन्ति सम्यक्लरिक्ताः | १३७ ॥ 





यहाँ कोई पूछता है कि-“ब्रत-समिति झुभ कार्य हैं, तव किर उत्तका पालन करते हुए 
भी उस जीवको पापी क्यों कहा गया है १” उसका समाधान यह है--सिद्धान्तमें मिथ्यात्वको 
ही पाप कहा है; जवतक सिश्यात्व रहता है तवतक झुभाझ्भ सर्व क्रियाओंकोी अध्यात्ममें 
परमार्थतः पाप ही कहा जाता है। और व्यवहारनयकी प्रधानतामें, व्यवह्वारी जीबोंको 
अश्युभसे छुड़ाकर झुभसें लगानेकी झुम क्रियाको क्थंचित्‌ पुण्य भी कहा जाता है। ऐसा 
कहनेसे स्याद्वाद सतमें कोई विरोध नहीं है । 


फिर कोई पूछता है कि--“परद्रव्यमें जवतक राय रहे तवतक जीवको मिथ्याहष्टि 
कहा है सो यह बात हमारी समममें नहीं आई। अधिरतसम्यग्टाप्र इत्थादिके 'चारित्रमोहके 
बदयसे रागादिभाव तो होते हैं, तव फिर उनके सम्यकत्व केसे है १” उसका समाधान यह 
हैः--यहाँ मिथ्यात्व सहित अनन्ताइुवंधी राग प्रधानतासे कहा है। जिसे ऐसा राग होता है 
अथौत्‌ जिसे परद्रव्यमें तथा परद्रव्यसे होनेवाले भाधोंमें आत्मबुद्धिपूर्वक प्रीति-अप्रीति होती 
है, उसे स्वपरका ज्ञानभद्धाल नहीं है--मेदज्ञान नहीं है ऐसा समभाना चाहिये। जो जीब 
सुनिपद्‌ लेकर ब्रत समितिका पालल करे ठथापि जवतक पर जीबोंकी रक्षा, तथा शरीर संबंधी 
यत्नपूर्थक प्रदनत्ति करना इत्यादि परद्रव्यकी क्रियासे और परद्रव्यके निमित्तसे होनेवाले अपने 
शुभ भावोंसे अपनी मुक्ति सानता है और पर जीवोंका घात होना तथा अयत्नाचाररुपसे अव्ृत्ति 
करना इत्यादि परद्रव्यकी क्रियासे और परद्रव्यके निमित्तसे होनेवाले अपने अशुभ भावोंसे 
ही अपना बन्ध होना मानता है तबतक यह जानना चाहिये कि उसे स्थपरका ज्ञान नहीं हुआ; 
क्योंकि बन्‍्ध-मोक्ष अपने अशुद्ध तथा श॒द्ध भाबोंसे ही होता था, झुभाशुभ भाव तो बन्धके 
ही कारण थे और परद्वव्य तो निमित्तमात्र ही था, उसमें उसने विपर्ययरूप मान लिया। 
इसप्रकार जबतक जीव परद्रव्यस ही भला बुय मानकर रागद्वेष करता 


है. तबतक वह 
सम्यग्दृष्टि नहीं है। 


जबतक अपनेसें चारित्र मोह संबंधी रागादिक रहता है तबतक सम्बन्ध जीव 
रागादिमें तथा रागादिकी मेरणाले जो परद्रव्यसंबंधी शुभाशुभ कियामें प्रवृत्ति करता है उन प्रवू- 
त्ियोंके सम्बस्धममें यह्‌ मानता है कि--थह कर्मका जोर है; उससे निवृत्त होनेमें ही सेय भरा 
है। वह उन्हें रोगवत्‌ जानता है | पीड़ा सहन नहीं होती इसलिये 
होता है तथापि उसके प्रति उसका राग नहीं कहा जा सकता; क्यों। 
है उसके प्रति राग कैसा? बह उसे मिटानेका ही उपाय करता 


रोगका इलाज करनेमें अबृत्त 
कि जिसे वह रोग मानता 
। है और उसका मिटना भी 


इेव्य «- समयसार «- [ भगवान शकुकुन्द-कह्ठात 


कप रागी ने मबति सम्पर्दष्टिरिति चेत्‌-- 

परमाएुपित्तयं पि हु रायादीणं तु विजदे जस्स। 

ण॒ वि सो जाणदि अप्याणय॑ तु सब्वागमधरों वि ॥२०१॥ 

श्रषाणमयाणंतो अणप्पययं चावि सो अयाणंतों। 

कह होदि सम्मदिद्दी जीवाजीवे अयाणंतों॥ २०२॥ 
परमासुमात्रमपि खलु रागादीनां तु वियते यस्य । 
नापि से जानात्पात्मानं तु सर्वागमघरो$पि ॥ २०१ ॥ 
आत्मानमजानन्‌ अनात्मान चापि सो5ज्ञानन्‌ । 
फय॑ मवति सम्पग्दश्िजीवाजीवाबजानन ॥ २०२ | 
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अपने दी शानपरिणामरूप परिशमनसे मानता है। अतः सम्यग्टष्टिके राग नहीं है.। इसप्रकार 
यहाँ परमार्थ अध्यात्मदष्टिसे व्याण्यान जानना धाद्दिये । यहाँ मिथ्यात्व सहित रागकों ही णग 
पद्दा है; मिध्यात्य रद्दित चारिश्रमोहसम्यन्धी परिणामकों राय नहीं फट्दा; इसलिये सम्यादटट्िक 
सानपैराग्यक्षक्ति अवश्य ही होती है । सम्यफदृष्टिके मिथ्यात्य सद्दित राग नहीं दोता और 
जिसफे मिथ्यात्य सद्दित राग दो बह सम्यकूटष्टि नहीं है। ऐसे ( मिथ्या्डष्टि और सम्यरूदट्िक 
भायोंफे ) अन्दरफो सम्यग्टष्टि दी ज्ञानता है। पहले तो मिथ्यादृष्टिका अध्यातशाजमें पेश ही 
नहीं है और यदि यद्द प्रवेश करता है तो बिपरीव समझता दै-व्यवद्दासफो-( शुभभावषों ) 
सर्देया छोड़फर भ्रष्ट दोता है ( अयोय्‌ अशुभमायोंमें प्रवर्तता है) अपया निश्चयकों भरीभाँति 
जाने पिना व्ययद्वास्से दी ( शुभभायसे दी ) मोत्त मानता है, परमार्य तत्त्वमें मूढ़ रहा दै। 
यदि फोई पिरला ज्ञीय ययाय्य स्पाह्ादन्यायसे सत्यायंफों समझ ले तो उसे अपरय द्दी 
सम्यकत्यफी प्राप्ति दोती ऐ--पद अवश्य सम्यफूटष्टि हो जाता है। १३७॥ 5 
अप पूछता दे कि रागी (जीय) सम्पर्ग्धष्ट क्यों नद्दी दोता | उसफा उत्तर पते 77 
गाया २०१-२०२ 
पर्दपाप:--[ रासु ] वास्तयमें [ यहय ] जिश जोवके [ शागारीर्गा 
वरशाबुमाचए धर ] परमाणुमात्र-सेशमात्र-भी रागादिक [ विछते ]) बताता है 
अणुपरात्र भी सगादिका, सइुमार है मिस जीरफों ! 
दो सर्ृमागमघा मले ही, ज्ञानता नहिं मात्मडों ॥ २०१ ॥ 
नहिं जानता बह भार्मझो, सनपास्म मी नहिं जानता । 
दो कपोदि दोप सुध्ष्टे जो, और सजोवहो सदि जानता! रण०्२ ॥ 


जैन शाख्षमाला ] -- निरभरा अधिकार -- ३०६ 


यस्य रागादीनामज्ञानमयानां भावानां लेशस्थापि सद्भाबो5स्ति स श्रुपकेवलि- 
कल्पो5पि ज्ञानमयस्थ भावस्थाभावादात्मानं न जानाति | यस्त्वात्मानं न आानाति 
सो5नात्मानमपि न जानाति स्वरूपपररूपसंच्तासताभ्यामेकस्य वस्तुनों निश्रीयमान- 





[ सः ] वह जीव [ सर्वागमधरः श्रपि ] भले ही सर्वायमका धारो ( समस्त झ्रागमोंको 
पढ़ा हुआ ) हो तथापि [ श्रात्मानं तु ] ब्रात्माको [ न श्रपि जानाति ] नहीं 
जानता; [ च ] और [ प्रात्मानम्‌ ] श्रात्माको [ श्रजानन्‌ ] न जानता हुआ्ना [ सः ] 
वह [ प्रनात्मानं श्रपि ] श्रसात्माकों ( परको ) भी [ श्रजासव्‌ ] नहीं जानता; 
[ जीवाजीबी ] इसप्रकार जो जोव श्र श्रजीवकों [ श्रजानन्‌ | वहीं जानता वह 
[ सम्पस्दृष्टि: ] सम्यग्दृष्टि [ कं भवति ] कंसे हो सकता है ? 
दोका/--जिसके रागादि अज्ञानमय भावोंके लेशमात्रका भी सदभाव है यह भले ही 
श्रुतक्रेवली जैसा हो तथापि वह ज्ञानमय भाषोंके अभावके कारण आत्माको नहीं जानता; और 
जो आत््माकों नहीं जानता वह अनात्माको भी नहीं जानता क्योंकि स्वरूपसे सत्ता और 
पररूपसे असत्ता--इन दोनोंके द्वारा एक बस्पुका निश्चय होता है; ( जिसे अनात्माका-रागका-- 
निश्चय हुआ दो उसे असात्मा और आत्मा--दोनोंका निश्चय होना चाहिये |) इसप्रकार जो 
आत्मा और भअनात्माको नहीं जानता बह जीव और अजीवको नहीं जानता; तथा जो जीव और 
- अजीवको नहीं जानता बह सम्यग्टृष्टि ही नहीं है। इसलिये रागी ( जीव ) ज्ञानके अभावके 
कारण सम्यरदृष्टि नहीं होता । 
भावार्थ:--यहाँ 'राग' शब्दसे अज्ञानमय सगह्रेपमोह कहे गये हैं । और 'भज्ञानमय! 
कहनेसे मिथ्यात्व-अनन्तावुबन्धीसे हुए रागादिक .सममता चाहिये; सिथ्यात्वके बिना! चारित्र- 
भोहके उदयका राग नहीं लेना चाहिये; क्योंकि अविरतसभ्यम्दष्टि इत्यादिको घारित्रमोहके 
उदय सम्बन्धी जो राग है सो ज्ञानसहिित है; सम्यम्टट्टि उस रागकों कर्मोदयसे उत्पन्न हुआ 
रोग जानता है और उसे मिटाना ही चाहता है; उसे उस शागके प्रति राग नहीं है। और 
. सम्यर्दष्टिके रागका लेशमात्र सद्भाव सहों है ऐसा कहा है सो-इसका कारण इसप्रकार हैः-- 
: सम्धग्टष्टिके अशुभराग तो अत्यन्द गौर है और जो झुम राम होता है सो वह उसे किंचितमात्र 
भी भत्ता ( अच्छा ) नहीं समकृता--उसके प्रति ल्लेशसात्र राग नहीं करता, और निश्चर्से 
, लो उसके रागका स्वामित्व ही नहीं है| इसलिये उसके लेशमात्र राग नहीं है । 
यदि कोई जीच यगको भला जानकर उसके अति लेशमात्र राय करे तो--चह भले ही 
से शास्त्रोको पढ़ चुका हो; सुनि दो, व्यवद्य रचारित्रका पालन करता हो तथापि--यह सममना 
चाहिये कि उसने अपते आत्माके परमार्थस्वरूपको नहीं जाना, कर्मोद्य्नित रागकों 
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ल्वात्‌। ततों य आत्मानात्मानौ न जानाति स जीवाजीबी न जानाति | यस्तु जीवा- 
जीवौ न जानाति स सम्यग्दष्टिरेव न भव॒ति ] ततो रागी ज्ञानामावान्न भवति सम्पस्धशि | 
( मंदाक्रान्ता ) 
आसंतारात्पतिपदममी रागिणों नित्यमचाः 
सुप्ता यरिमन्नपदमपदं तद्िवुष्यध्वमंधाः । 
एवैलेतः पदमिदमिद यत्र चेवन्यधातुः 
शुद्ध! शुद्धः स्वरसभरतः स्थायिभावत्वमेति |! १३८ ॥ 





ही अच्छा मान रक्खा है, तथा उसीसे अपना मोक्ष माना है। इसप्रकार अपने और परके 
परमार्यस्वरूपको न जाननेसे जीव-अजीयके पस्मार्थ स्वरूपको नहीं जानता । और जहाँ 
तथा अजीव--इन दो पदार्थोंको ही नहीं जानता वहाँ सम्यग्दष्टि कैसा ? तात्पये यह दे कि ण्गी 
जीव सम्यग्टृष्टि नहीं हो सकता। व 
अब इसी अर्थका कलशरूप काव्य कहते हैं, जिस काव्यके हारा आचार्यदेंव अनाईि 
कालसे रागादिको अपना पद जानकर सोये हुये रामी प्राश्णियोंको उपदेश देंवे हैं: 
प्रथे:-- ( श्री गुरु संसारी भव्य जीवोंको संबोधन करते हैं कि-) दे अन्ध प्राणियों ! 
अनादि संसारसे लेकर पयोय प्यौयमें यह रागी जीव सदा मत्त वर्तते हुए जिस पदमें सो रहे 
हैं. बह पद अथौत्‌ स्थान अपद है--अपद है) ( तुम्हारा स्थान नहीं है। ) ऐसा तुम सममो। 
( अपद शब्दको दो बार कहनेसे अति करुणाभाव सूचित होता है। ) इस ओर आओ-- हीं 
ओर आओ, ( यहाँ निवास करो, ) तुम्हारा पद यह दै--यह है, जहाँ भुद्ध-_झद चैतन्य 
निज रसकी अतिशयताके कारण स्थायीभावत्वको प्राप्त है अथीत्‌ स्थिर है अविनाशी दै। 
( यहाँ युद्ध! शब्द दो बार कह्दा है जो कि द्रव्य और भाव दोनोंकी झद्धवाको सूचित करता 
है। समस्त अन्यद्रव्योंसे भिन्न होनेके कारण आत्मा द्वव्यसे शुद्ध है और परके निमित्तते 
होनेवाले अपने भावोंसि रहित होनेसे भावसे शुद्ध है। ) 
भावार्थ:--जैसे कोई महान पुरुष मद्य पान करके मलिन स्थान पर सो रहा हो उसे 


, कोई आकर ज़गाये--और सम्बोधित करे कि “यह तेरे सोनेका स्थान नहीं है, तेरा स्थान हो 
शुद्ध सुवर्शमय धातुसे निर्मित है, अन्य कुधातुओंके मेलसे रहित झुद्ध दे और अति सुदृढ़ # 
इसलिये मैं तुके जो तलाता हूँ वहाँ आ और वहाँ शयनादि करके आनंदित हो?” इसीपरकार 
ये प्राणी अनादि संसारसे लेकर रागादिको भला जानकर उन्हींको अपना स्रभाव मानक 
उसीमें निश्चित धोकर सो रदे हैं--स्थित हैं, उन्हें श्री गुरु करुणापूर्वक सम्बोधित करते है 
जगाने हैं--सावधान करते हैं कि 'दे अन्ध प्राणियों ! ठुम जिस पद्म सो रदे हो बद पर्दा 
पद नहीं है; तुम्दारा पद तो झुद्ध चैतन्यघाठुमय है, वाह्ममें अन्य द्रव्योंकी मिलावटसे र्वित 


अनशासमाला ].., -- नि्जेरा अधिकार ७5 ६११ 


कि नाम तत्पदमित्याह-- 5५ है ॥ 
* आदम्हि दव्वभावे अपदे मोत्तण गिण्ह तह णियदं । 
धिरपेगमिम भाव॑ उवलव्भंतं सहावेण ॥ २०३॥ 
आत्मनि द्रव्यभावानपदानि मुक्त ग्रहण तथा नियत । 
स्थिरमेकमिस॑ भावश्ठपतभ्यमानं स्वभावेन || २०३ ॥ 


इह खलु भगवत्यात्मनि बहुनां द्रव्यभावानां मध्ये मे किल अतत्स्वभावेनोपल- 
भ्यमानः, अनियतत्वावस्थाः, अनेकों, क्षणिका;, व्यभिचारिणों भावाः ते सर्वे5पि 





तथा अन्तरंग्मे बिकार रहित शुद्ध और स्थायी है; उस पदको श्राप्त होओ--आुद्ध चैतन्यरूप 
अपने भावका आश्रय करो? | १३८। 


अब यहाँ पूछते हैं कि ( हे गुरुदेव ! ) वह पद क्या है. ? उसका उत्तर देते हैं:-- 
गाथा २०३ 

प्रस्वयार्थ:--] प्रात्मनि ] प्रात्मामें [ श्रपदानि ] अपदभ्ूत [ द्रव्यभावान्‌ .] 

को [ मुक्‍त्था ] छोड़कर [ नियतस्‌ ] निश्चित, [ स्थिरस ] स्थिर, . 

[ एक ] एक [ इस | इस ( प्रत्यक्ष अनुभवगोचर ) [ भावस्‌ ] भावको-- [ स्थ-_ 

भावेन उपलब्धमान ] जो कि ( आत्माके ) स्वभावरूपसे श्रनुभव किया जाता है उसे- 

[ तथा ] ( है भव्य ! ) जैसा है वैसा [ गृहाण | ग्रहरा कर। ( वह तेरा पद है। ) 


बब्य-भावों: 


टीकाः--वास्तवमं इस भगवान आत्मामें बहुतसे द्रव्य-भावोंके सध्यमेंसे ( द्रृब्य- 
भावरूप बहुतसे भावोंके मध्यमेंसे ), जो अतत्व्वसावसे अनुभवर्में आते हुए :( आत्माके स्व- 
भावरूप नहीं किन्तु परस्वभ्ावरूप अतुभवमम आते हुए ), अनियत अवस्थावाले, अनेक, क्षणिक, 
व्यभिचारी भाव हैं, वे सब स्वयं अस्थाई होनेके कारण स्थाताका स्थान अथोत्‌ रहनेवालेका. 
स्थान नहीं हो सकते योग्य द्ोनेसे अपदमूत हैं; और जो तत्स्वभावसे ( आत्मस्वभावरूपसे ) 
अठुभवर्भ जाता हुआ, नियत अवस्थावाला, एक; नित्य; अव्यभिचारी भाव ( चैतन्यमात्र 
ज्ञानभाव ) है, बह एक ही स्वयं स्थायी होनेसे स्थाताका स्थान अर्थात्‌ रहनेवालेका स्थान ह्दो 
सकते योग्य दोनेसे पदूभूत है। इसलिये समस्त अस्थायी भावोंको छोड़कर, जो स्थायीभावरूप 

ऐसा पर॒मा्थरसरूपसे स्वादर्मे आनेवाला यह ज्ञान एक ही आस्वादनके योग्य है। 





जीघमें अपदुभूत द्रव्यभावको, छोड़ ग्रह तू वयार्थसले । 
घिर, नियत, एक हि माव यह, उपलस्य जो हि स्वमावसे ॥|२०३॥ 
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स्वयमस्यापिस्वेन स्थाहुः स्‍्थाने भवितुमशक्यत्वाद्‌ अपदभूताः | यस्तु ततसभारे 
नोपरुम्पमानः, नियवत्वावस्थः, एक), नित्यः, अव्यभिचारी भाव, ते एक हों 
स्वय॑ स्थायित्वैन स्थातुः स्थान भवित॑ं शक्यत्वात्‌ पदभूतः | तत। सर्वानेशास्‍्थावि" 
भावान्‌ मुक्त्वा स्थापिभावभूत परमार्थरसतया स्वदमानं शञानमेकमेवेद सवायम्‌। 

े ( अबुष्डुभू ) 

एकमेब दि तस्स्वार्य विपदामप्द पद्म । 

अपदान्येव भासस्ते पदान्‍्यन्यानि यत्पुरः ॥ १३ ॥ 

( शादू लबिक्रीडित ) 
एकश्ञायकमावनिर्भरमहास्वादं समासादयन, 
खाद॑ दंद्वमयं विधातुमसह!स्त्रां वस्तुशनत्ि विदन । 





भावार्यः--पहले वर्खदिक गुणरथान पर्यन्‍्त जो भाव कहे थे वे सब) “गए प्झा छू पक एण्णन सथ जे गाय के थे े लक भार 
जनियत, अनेक, क्षशिक, व्यभिचारी भाव हैं। आत्मा रथायी है. (-सदा विद्यमान है) और 
, वे सब भाव अस्थायी हैं इसलिये थे आत्माका स्थान नहीं हो सकते अर्थोत्‌ वे आत्माका पई 
हैं। जो यह स्वसंवेदनरूप ज्ञान है बह नियत है। एक है; नित्य है। अव्यभिचारी दे। आह 
स्थायी है और ज्ञान भी स्थायी भाव दै इसलिये वह आत्माका पद है। वह एक दी 
हाय आस्वाद लेने योग्य है। 
अब इस अर्थका कलशरूप काब्य कहते हैं:-- 
सर्थ:--.वद एक ही पद आत्थादनके योग्य है जो कि विपत्तियोका अप है (अपर 
जिसमें आपदायें रथान नहीं पा सकतीं) और जिसके आगे अन्य ( सब ) पद अपर 
भासित होते हैं। 
भावाधे:--एक ज्ञान ही आत्माका पद है। उसमें कोई सी मापदा प्रवेश मदी के 
सकती और उसके आगे अन्य सव पद अपदस्वरूप भासित होते हैं. ( क्योंकि ये आइुशताग 
हैं--आपत्तिरूप हैं )। १३६। 
अब यहाँ कहने हैं कि जब आत्मा झ्ञानका अनुभव फरता दै तब इसप्रफाए फरता है 
पर्ष:--एक ज्ञायकमावसे भरे हुए मद्दास्वादफों लेता हुआ, ( इसमकार शान ९ 
दाप्र दोनेपर दूसरा स्थाइ नहीं आया इसलिये ) ढंदरमय स्वादफे लेनेमें असमर्थ ( पर्षोदिक 
रागादिफ तथा झायोपश्मिक शानओ भेदोंका स्वाद लेनेमे असमर्य ), आत्माठमवक- सार” 
प्रमाषफें आधीन द्ोनेसे नित्र यस्तुशत्तिफों ( आर्माड़ी धुद्ध परिणतिकों ) जञातता-आतार 
छेता दुआ ( जात्माऊे अद्वितीय स्थाएफे अनुभयनमेंसे दादर मे आता हुमा ) यद शाता 
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आत्मात्मानुभवानुभावविवजशों अ्रश्यद्धिशेपोद्य॑ 
' समात्य॑ कलयन्‌ किलेप सकले ज्ञान॑ नयस्थेकताम ॥१४०॥ 
तथा हि-- 

आमिशणिवोहियसुदोधिमणकेवेलं च॒ त॑ होदि एकमेव पद । 
सो एसो परमट्टो ज॑ लहिदु' शिव्युदि जादि ॥ २००७ ॥ 
आमिनिवोधिकभ्ुतावधिमनःपर्य यकेवल च तद्धवत्येकमेव पदम्‌ । 

से एप परमाथों ये छब्ध्या निईतिंयाति॥२०४ ॥ 

, आत्मा किल परमार्थः तचु ज्ञानमू, आत्मा च एक एवं पदार्थ), ततो ज्ञान- 





विशेषोके उदयकों गोण करता हुआ, सामान्यमात्र ज्ञानका अभ्यास करता हुआ, सकल 
जानको एकत्वमें लाता है--एकरूपमें आरप्त करता है. 
भावार्थ:--इस एक स्वरुपन्ञानके रसीले स्वादके आये अन्य रस फीके हैं। और 
स्वरुपज्ञानका अठुभव करते हुए सर्व भेदभाव सिट जाते हैं । ्ञानके विशेष श्षेयके िमिच्से 
होते हैं । जब ज्ञाससामान्यका स्वद्द लिया जाता है तब ज्ञानके समस्त भेद भी गौण दो जाते 
९) एक ज्ञान ही ज्ेयरूप होता है । 
थहाँ प्रश्न होता है कि छक्षस्थको पूर्र्रूप केबलक्ञानका स्वाद केसे आवे १ इसका उत्तर 
पहले झुद्धनयका कथन करते हुए दिया जा छुका है कि झुद्धनथ आत्माका शुद्ध पूर्ण स्वरूप 
बतलाता है इसलिये शुद्धनयके द्वारा पूर्यरूप केवलज्ञानका परोक्त स्वाद आता है। १४०। 
जब, “कर्मके क्षयोपशमके निमित्तले ज्ञानमें भेद होने पर भी उसके ( ज्ञानके ) 
स्वरूपका विचार किया जाग्रे तो ज्ञान एक ही दै और पह ज्ञान ही मोक्षका उपाय है? इ 
अधथेकी गाथा कहते हैं:-- ८ ' 
गाथा २०४ 
श्रस्वयाथे:-- [ श्राभिनिबोधिकश्रुतावधिप्तनःपर्थयकेचलं व] मतिज्ञान, श्रुतश्ञान, 
अवधिज्ञान, मनःपर्ययज्ञाव और केवलज्ञान--[ तत्‌ ] यह [ एकल एवं ] एक ही 
[ पदस्‌ भवति ] पद है (क्योंकि ज्ञानके समस्त भेद ज्ञान ही हैं ); [सः एफ: परसार्थः 
चहू यह परमार्थ है (-शुद्धनयका विषयज्धत ज्ञान सामान्‍य हो यह परसाथे है-) 
. [ य॑ लब्ध्वा ] जिसे प्राप्त करके [ नियुति याति ] आत्मा निर्वाणको अ्राप्त होता है । 
__ होकए-आस्णा वास्तव पसमाये ( परम पदार्थ ) है और बह ( आत्मा ) ज्ञान है; 


* आति, भुत, अवधि, मना, केबल सब॒हि एक हि पद जु है । 
वो ज्ञानपद परमार्थ है, जो पाय जीव युक्ती लहठे || २०४ ॥ 
० 


३१४ -- समयसार +- [ मगवान श्रीकुन्दकुन्द-कह्दान 


मप्येकमेय पद; यदेततत ज्ञानं नामेक पर्द स एप परमार्थ! साक्षान्मोप्तीपायः । न 
चामिनिवोधिकादयो भेदा हृदमेक पदमिह मिंदन्ति, किंतु तेपीदमेवेक पद्ममि्त- 
दन्ति । तथा द्ि--यथात्र सबितुर्घनपटलावगुंटितस्प तद्रिघटनाजुस्तारेण प्रकटब- 
मासादयतः ग्रकाशनातिशयभेदा न तस्य प्रकाशस्वभार भिंदन्ति, तथा आत्मतः 
कर्मपेटलोदयाबशुंटिवस्प तद्िघटनाहुसारेण श्राकट्यमासादयतों ज्ञानातिशयभेदा न 
तस्प ब्ानखमा मिंथु3, किंतु प्रत्युत तमभिनंदेयुः | ततो निरस्तसमस्तमेदमाल- 
स्वभावभूतं प्ञानमेवेकमालम्ब्यश्‌ | तदालम्बनादेव भवति पदप्राप्तिः, नश्य॑ति आंवि॥ 
भवत्यात्मलाम), सिध्यत्यनात्मपरिद्दारः, न कर्म मूर्दति, न रागद्रेपमोहा उत्प्सवृते। 
६ > हे [4 
न पुनः कम आत्चवति, न पुनः क्रम बध्यते, प्राय कर्म उपभ्ुक्त निर्जीयति। 
कृरस्नकर्मामावाद साक्षान्मोक्षो भत्रति । 





ओऔर आत्मा एक ही पदार्थ है; इसलिये ज्ञान भी एक ही पद है। यह ज्ञान नामफ एक प६ई 
परमायंस्वरूप साक्षात्‌ मोज्का उपाय है। यहाँ, मतित्ानादि ( छानके ) भेद इस एक पढ़फों 
नहीं भेदते किन्तु वे भी इसी एक पदका अभिनन्दन करते हैं (-समर्यन करते हैं)। इसी यातको 
इृष्टास्त पूर्वक सममाते हैं:--जैसे इस जगतमें वादलोंके पटलसे ढका हुआ सूर्य जो कि बादलोंरें 
विघटन ( विखरने ) अनुसार प्रगटताको प्राप्त द्वोता है। उसके (सूर्यके ) अकाशनकी (अख्ार 
करने की ) हीनाधिकतारूप भेद उसके ( सामान्य ) प्रकाशस्वभावकों नहीं मभेदते, इसीप्रफार 
फर्मपटलक्रे उदयसे ढका हुआ आत्मा जो कि फर्मके विघटन ( क्षयोपशम ) फे अतुमार 
प्रगटताओं प्राप्त द्ोता है, उसके शानऊे द्वीनाधिकतारूप भेद उसके ( सामान्य ) जञानसभावरों 
नहीं भेदते, प्रत्युत ( उलटे ) अभिनन्दन करते हैं। इसलिये जिसमें समरत भेद दूर हुए है 
आत्मस्यमायभूत एक ज्ञानया द्वी-अवलम्यन फरना घाहिये। उसके आहलम्बनसे दी (सिम रे 
पदफी प्राप्ति दोती है, भ्रान्तिफा नाश द्ोता है। आत्माझा लाभ द्वोता है, और अनात्मावा पीदवार 
सिद्ध द्वोता है, ( ऐसा द्वोनेसे ) कर्म बलवान नहीं द्वोने, रागद्रेपमोद उत्पन्न मद्दी द्वीते। ( सगे 
प्लेषमोदके बिना ) पुनः फर्मास्नय म्दीं दोता, ( आरूवफे बिना ) पुनः कर्म-यन्य सर्दी द्वोतो) 
पृर्धधद्ध फर्म भुक्त द्ोफर निर्नगफ़ों प्राप्त दो ज्ञाता है; समस्त फर्मोषा अभाव द्वनेसे साहा 
मो द्ोता है। ( ऐसे ज्ञानफे आजम्यनका ऐसा मादात्म्य दै। ) ; 
श्रावाधे--फर्मझे क्षयोपशमफ्रे अनुसार शानमें जो भेद हुए दूँ थे फ्री शान 
शागास्यरों भतानरूप नहीं करते, धरपुत शागऊों प्रगट करते हैं; इगतिये भेदेफों गौणे फट) 
एक शानसामान्यथ शारग्यत लेफर आर्माकों ध्यायना, इसीसे सर्पमिद्धि दोगी है । 
अप इस भर्यदा कराशर#ूप काज्य कएने एैं-- 


: जैन शाक्ममाला ].( | -- निर्जरा अधिकार -- : ३१४ 


( शादू लविक्रीडित ) 
अच्छाच्ला) स्वयमुच्छढंति यदिमाः संवेदनव्यक्तयो 
निष्पीवाखिलमावमंडलरसग्राग्भारमचा.. हव 
यस्यामिन्नसः से एप मंगवानेको5प्यनेकीमबन्‌ 
वल्यात्युत्कलिकामिरदूंसतनिधिश्चैतन्यरत्नाकर! ॥ १४१ |॥ 


( शादू लविक्रींडित ) 
क्लिश्य॑तां स्वयमेव दुष्करतरमेश्षोन्युखेः कर्म मिः 
क्लिश्य॑तां च परे महात्रततपोभारेण भग्नाशिरस्‌ | 
साक्षान्मोक्ष इदे निरामयपद संवेधमान स्वयं 
ज्ञान ज्ञानगु्ण विना कथमपि प्राप्तु क्षमंते न हि ॥ १४२ |। 





श्रथें:---संमस्त पदार्थोके समूहरूपी रसको पी लेनेकी अतिशयतासे मानों मत्त हो 
. गई हो ऐसी निमेलसे भी निर्मल संवेदनव्यक्ति (-ज्ञानपर्याय; अनुभवमें आनेवाले ज्ञानके भेद ) 
अपने आंप उछलती है, वह यह भगवान अद्रुत निधिवाला चैतन्यरत्नाकर, ज्ञानपर्यायरूपी 
तर॑गोंके साथ जिसका रस अभिन्न है ऐसा, एक होने पर भी अनेक होता हुआ, ज्ञानपर्यायरुपी 
. वरंगोंके द्वारा दील्ायमान होता है--उछललता है। * 
भावार्थ:--जैसे अनेक र्नोंवाला समुद्र एक जलसे ही भरा हुआ है और उसमें छोटी 
बड़ी अनेक तरंगें उठती रहती हैं जो कि एक जलरूप ही हैं, इसीभ्रकार अनेक गुणोंका संझर 
यह ज्ञानसमुद्र आत्मा एकं ज्ञानजलसे ही भरा हुआ है और कर्मोके निमित्तसे ज्ञानके अनेक 
* भेद--( व्यक्तिएँ ) अपने आप भ्रगठ होते हैं उन्हें एक ज्ञानरूप ही जानना चाहिये, खण्ड 
“खण्डरूपसे अनुभव नहीं करना चाहिये। १४१। 
अब इसी बातको विशेष कहते हैं:-- 
प्र्थः--कोई जीव ठुष्करतर और मोक्षसे पराडः मुख कर्मो के द्वारा ्व्यमेच ( जिनाज्ञाके 
घिना ) क्लेश पादे हैं तो पाओ और अन्य कोई जीव ( मोज्षोन्मुख अथीत्‌ कर्थचित्‌ जिनाज्ञामें 
* कथित ) मह्वात्रत और ठपके भारसे बहुत समय उक सम्न होते हुए क्लेश आघ्त करें तो करो; 
(किल्‍्तु ) जो साज्ञाव मोक्तस्वरूप है, निरामय ( भावरोगादि समस्त क्लेशोंसे रहित ) पद है 
और र्यं संवेदसान है ऐसे इस ज्ञानको ज्ञानगुणके बिना किसी भी अकारसे वे प्राप्त जहीं 
कर सकते | 


भावाय:-ज्ञन दे बह साज्ञात्‌ सोच है; वह ज्ञानसे ही प्राप्त होता है, अन्य किसी 
क्रियाकाडसे उसकी प्राप्ति नहीं होती । १४२॥ 


३१४ - समयसार -- - है 


मप्पेकमेव पं; यदेततु हाने नामैक पद से एवं परमार्था 
जामिनिनोधिकादयो मेदा इृदमेक पट्मिह मिंदन्ति, किंहु 

दन्ति । तथा हि--यथात्र सवितुर्धनपटलावशुंटितस्थ 

मासादयतः प्रकाशनातिशयमेदा न तस्य प्रकाशस्मऋब.... 
कर्मपटलोदयावगुंटितस्य तद्विघटनानुसारेण प्राकटयमासादयतों 
तस्प ब्वानस्व॒भावं भिंधु), किंतु प्रत्युत तमभिनंदेयुः | ततो.. 
स्वभावभूतं ज्ञानमेदेकमालम्ब्यम्‌ । तदालम्बनादेव मवति पदश्राप्ति), &<औय 
* अवत्यात्मलाभः, सिध्यत्यनात्मपरिहारः, न कर्म मूर्जति, ने रा 
न पुनः कर्म आस््रति, न पुनः कर्म बध्यते, प्राग्वद्ध कर्म उपहर्क ._ 
कृत्स्नकर्माभावात्‌ साक्षान्मोक्षो मद्रति । (8 
और आत्मा एक ही पदार्थ है; इसलिये ज्ञान भी एक ही पद है। यह ह 
परमा्थस्वरूप साक्षात्‌ मोक्षका उपाय है। यहाँ, मतिहानादि ( ज्ञानके ) भेद इस एक 
नहीं भेदते किन्तु वे भी इसी एक पदका अभिनन्दन करते हैं (-समर्थन करते हैं)। इसे . 
इृष्टान्त पूर्वक समभाते हैं:--जैसे इस जगतमें बादलोंके पटलसे ढका हुआ सूर्य जो कि 
विघटन ( बिल्रने ) अनुसार पग्रटताको प्राप्त होता है। उसके ( सूपेके ) प्रकाशनकी ९ . 
करने की ) द्वीनाधिकतारूप भेद उसके ( सामान्य ) प्रकाशस्वभावकों नहीं क 
कर्मपटलके उदयसे ढका हुआ आत्मा जो कि कमेके विघटन ( क्षयोपशम ) के 
प्रगटताको प्राप्त होता है, उसके ज्ञानके द्ीनाधिकतारूप भेद उसके ( सामास्य ) 

नहीं भेदते, भ्रत्युत ( उलटे ) अभिनन्दन फरते हैं। इसलिये जिसमें समरठ भेद दूर हुए हैँ 
आत्मस्वभावभूत एक श्ञानका ही-अवलम्बन करना चाहिये | उसके आलम्बनसे डी ( 
पद की प्राप्ति होती है, भ्रान्तिका नाश होता है, आत्माका लाभ द्वोता है, और 

सिद्ध होता है, ( ऐसा होनेसे ) कर्म बलवान नहीं होते, रागट्रेपमोह उत्पन्न नहीं ह्ोके 
ट्रेष्मोहके बिना ) पुनः कर्माखव नहीं होता, ( आसगके बिना ) पुनः कर्म-बन्क भी, 
पू्बंदद्ध कर्म भुक्त होकर निजराको प्राप्त हो जाता है। समस्त कर्मोंका लभाय दोनेशे है 
मोक्ष होता है। ( ऐसे ज्ञानक मलम्बनका ऐसा माहात्य है। ) 

आधाज:--कर्मक क्षयोपशमके अनुसार झ्ञानमें ओ मेह हुए हैं वे 
सासएक्को अक्षानरूप नहीं करते, प्रतयुत क्वानको प्रगट करते हैं; इसलिये सेरोंको भौश 
पक झ्ानसामास्थका आलम्बन लेकर आस्माक़ो ध्यावना; इसीसे सर्वसिद्धि दोली हैं। * .: 

ज्यच इस आअर्यका कक्षक्रूप काब्ब कदने हैं:-- 


भ्म 


जैन शास्प्रमाला ] -+ निर्मरा अधिकार “- 8१७ 
( द्रतबिलंबित ) 
पदमिद॑ननुकर्मदुरासदं 
सहजवोधकलाछुलम॑ किल | 
तत इदं निजरबोधकरावलात्‌ 
कलयितुं यततां सतर्त जगत्‌ ॥१४२॥॥| 
कि चू-- 
एदरिह रदो णिच्च॑ संतुझे होहि शिक्मेदरिह । 
एदेश होहि तित्तो होहदि तृह उत्तम॑ सब ॥ ३०६ ॥ 
एतस्मिन, रहो तित्व॑ संतुट्टों भव्र नित्यमेतस्मित्‌ । 
एदेन भत्र दो भविष्यति तवोचम सौरुपण ॥ २०६ ॥ 


प्र्थ:--यह्‌ ( ज्ञातस्वरूप ) पद कर्मोंसे बास्तवर्म "दुरासद है और सहज ज्ञानकी 
कलाके द्वारा बास्तवमें सुलभ है; इसलिये निमज्ञानकी कलाके बलसे इस पदको अभ्यास फरने 
के लिये ( अनुभव करनेके लिये ) जगत सतत्त प्रयत्न करो । 6 

शावायथें:--सभस्त कर्मोकों छुड़ाकर ज्ञानकलाके बल हारा ह्वी क्ञावका अभ्यास 
करनेका आचार्यदेवने उपदेश दिया है | ज्ञानकी 'कला' कदनेसे यह सूचित होता दै कि-जबत॒क 
संपूर्ण कला ( केवलज्ञान ) ्रगट ने हो तथतक ज्ञान हीनकलास्वरूप--मतिक्षानादिरूप है; 
जानकी उस कलाके आलम्बनप्ते ज्ञानका अभ्यास करनेसे केवलक्ञान अर्थात्‌ पूरे कला अ्गट 
होती दै। १४३ । 

अब इस गायामें इसी उपदेशको विशेष कहते हैं:--- 





गाथा २०६ ग 

पस्बयायथे:--( है भव्य प्राणी ! ) तू | एतस्मिन | इसमें (-ज्ञानमें ) 

[ लित्य॑ ] नित्य [ रतः ] रत अर्थाद्‌ प्रोतिवाला हो, [ एतस्मिन्‌ ] इसमें [ नित्य ] 
नित्य [ संतुष्टः भव | संतुष्ट हो ओर [ एतेन | इससे [ तृप्ा: भव | तृप्त हो; 
( ऐसा करनेसे ) [ तव ] तुझे [ उत्तमं सोख्यम्‌ |] उत्तम सुख [ भविष्यति ] होगा। 


३. ढुरासद> दुष्प्राष्य; ने जीता जा सके ऐसा । 


इसमें सदा रतिबंत बन, इसमें सदा संतुष्ट रे। 
इससे हि बन तू ठृप्त, उचम सौख्ष हो जिससे तुझे ॥२०३६॥ 


ध्ज 


हक] «० समयसार [ मयबान 


णाणगुणेण विहीणा एयं तु पयं बहू वि थ लहंते | .< 

त॑ गिएह शियदमेद जदि इच्छसि कम्मपरिमोकर्ख . 

झानगुणेन विदीना एतचु पद बहबो5पि न छमंते। 2 ० 

तदू गृह्वण नियतमेतद्‌ यदीच्डसि कर्मपरिमोक्तम ॥रण्शी ,_ 

यतो हि सकलेनापि कर्मणा कर्मणि श्ञानस्थाप्रकाशनात ब्वानस्पानुपरलक। ; 

केवलेन ब्नेनेत् ज्ञान एवं ज्ञानस्प प्रकाशनात ब्ञानस्पोपलंभः । ततो बहबोअंप़े: 

बहुनापि कर्मणा ज्ञानशत्या नेदसुपलभंते, हृदमसुपलभमानाअ किन इच्चतें- 
ततः कर्ममोक्षार्थिना केशलब्बानावष्टंमेन नियतमेवेदमेक पदसुपलभनीयम्‌ । 





अब यही उपदेश गाथा द्वारा कहते हैं:-- 


गाभा २०४ 
प्रस्वधायं:--[ ज्ञानगुसेन विहोना: ] शानगरुरासे रहित [ अहबः श्रषि ] 
बहुतसे लोग ( श्रनेक प्रकारके कम करते हुए भी ) [ एतत्‌ पद तु ] इस प्ञानस्वरूप 
पदको [ लक्ंते ] प्राप्त नहीं करते; [ तद्‌ ] इसलिये हे भव्य | [ यदि ] बदि तू 
[ कर्सपरिमोक्षम्‌ ] कर्मोसे सर्वथा मुक्ति [ इच्छुलि ] चाहता हो तो [ नियतध एतद्‌ 
नियत इस ज्ञानको [ गृहाण ] ग्रहण कर ) 
टीकाः--फर्ममें ( कर्मकाएटमें ) ज्ञानका प्रकाशित होना नहीं द्ोता इसलिये समस्त 
कर्मसे ज्ञानकी प्राप्ति नहीं होती, ज्ञानमें दी ज्ञानका प्रकाश होता है इसलिये फ्रेवल (एक) 
ज्ञानसे ही ज्ञानकी प्राप्ति होती है। इसलिये बहुत ते ज्ञानशत्य जीव, बढुतसे कर्म करते पर भी 
इस ज्ञानपदको श्रात नहीं कर पाते और इस पद को प्राप्त न करो हुए वे कर्मोले मुक्त नहीं होते 
इसलिये कर्मोसे मुक्त होनेके इच्छुकको म्रात्र ज्ञानके आलम्बनसे, यह नियत एक पद प्राप्त 
फरना घादिये । 
भावा्:--शानसे दी मोक्ष होता दै, कर्मेसे नहीं; इसलिये मोक्षार्भकीं क्ञानका दी 
ध्यान करना ऐसा उपदेश है। 
अब इसी अ्थका कलशरूप काव्य कहते हैं:-- 


रे डानगुणसे रहित बहुजन, पद नहीं यह पा सके | 
तू कर ग्रहण पद नियत ये, जो कर्ममोेच्छा तुके ॥२०थ॥ 


जैन शास्तमाला ] +- निर्जरा अधिकार -++ ३१७ 
( द्रतबिलंबित ) 
प्दमिद॑ नतु॒कर्मदुरासद 
सहजवोधकलासुलम किल । 
ढत इंदं निजयोधकलावलात्‌ 
फलयितुं यततां सतत जगत्‌ ॥१०१॥ 
कि घच+-+ 
एदम्हि रदो शिच्च संतुझ्े होहि णिक्षमेदम्हि । 
एदेण होहि तित्तो होहंदि तह उत्तम सोक्‍्ख ॥ २०६ ॥ 
एतस्मिन्‌ रतो तित्य॑ संतुश्ो भव नित्यमेतस्मिन्‌ | 
एतेन भव दप्तो भ्रविष्यत्ति तवोचर्म सौरुयम || २०६ ॥॥ 


थी 2 लक की वकील न्-+-+-++-. 

प्र्ध:--यह ( ज्ञानस्वरूप ) पद कर्मोंसे वास्तवमें "दुरासद है और सहज ज्ञानकी 
कलाके ह्वारा वास्तवमें सुलभ है; इसलिये निजज्ञानकी कलाके वलसे इस पदको अभ्यास करने 
के लिये ( अलुभव करनेके लिये ) जगत सतत प्रयत्न करो | 

भाषार्थ:--समस्त कर्मोंको छुड़ाकर ज्ञानकलाके बल छारा ही ज्ञानका अभ्यास 
करनेका आलचार्यदेवने उपदेश दिया है। ज्ञानकी 'कला' कद्दनेसे यह सूचित होता है कि-जबतक 
संपूर्से कला ( केवलज्ञान ) श्रगट न हो तवतक ज्ञान द्वीनकलास्वरूप--मतिज्ञानादिरूप है; 
जानकी उस कलाफे आलम्वनत्तै ज्ञानका अभ्यास करनेसे केवलज्ञान अर्थात्‌ पूर्ण कला प्रगट 
होती है। १४३ । 

अब इस गाथामें इसी उपदेशको विशेष कहते हैं:--- 


ग्राथा २०६ 


प्रन्वयार्थ:--( है भव्य प्राणी ! ) तू [ एतस्मिन ] इसमें (-श्ञानमें ) 
[ नित्य | नित्य [ रतः | रत अर्थात्‌ प्रीतिवाला हो, [ एतस्सिन्‌ ] इसमें | छिध्यं | 
नित्य [ संतुष्टः भव ] संतुष्ठ हो ओोरु [ एतेन ] इससे [ तृप्त: भव ] वृष्त हो; 
( ऐसा करनेसे ) [ तब ] दुके [ उत्तम सौस्यम ] उत्तम सुख [ भविष्यति ] होगा। 


१- दुरासद--दुष्थ्राष्य; न जीता जा सके ऐसा । 


इसमें सदा रतिवंत्त बन, इसमें सदा संतुष्ट रे । 
इससे द्वि बन त्‌ तृप्त, उचम सौख्य हो जिससे तुझे [२० ६॥ 


है 


३१८ +- समधसार --- [ भगधान 


एताबानेब सत्य आत्मा याबदेज्ञानमिति निभित्य ्ावमाह 
रतिप्रपैहि । एतापत्पेद सत्याशीः यावदेतस्शानमिति निवित्य 
संतोषुपैहि। एतावदेव सत्यमलुमकनीयं वाददेलब्याइमिति' निवित्य 
नित्यमेव ठ प्तिमुपैद्दि | अपैय॑_तद नित्पमेदात्मरतस्प, मरात्मसंतुदस्य, 
च्‌ वाचामगोचर सौरूयं मविष्यति | तर्तु तत्षण एन सेव स्वपमेन 
अन्यान्‌ आाक्षी) । 

( उपजाति ) . 

अचित्पन्नक्तिः सलगमेद देव- 
शिन्मात्रचिंतामणिरेध यस्मात। 
सर्वाधसिद्धात्मतया विघे 
(5 > - ज्ञानी किमन्पस्थ परिप्रहेणश ॥ १४४॥ : 


दोकाः--( हे भव्य ! ) इतना ही सत्य (-परमार्थस्वरूप ) आत्मा है नितना खा 
ज्ञान है--ऐसा निश्चय करके ज्ञानमात्रमें द्वी सदा द्वी रति (-प्रीति, रुचि ) श्राप्त कर, इक्ता ही 
सत्य कल्याण है जितना यह ज्ञान है--ऐसा निश्चय फरके शानमात्रसे दी सदा ही संत्रोषकी 
आ्रध्ष कर; इतना ही सत्य अनुभव करने योग्य है जितना यह ज्ञान है--ऐसा नि!मय कसी 
ज्ञानमात्रसे ही सदा ही तृप्ति आप्त कर। इसप्रकार सदा ही आत्मार्मे रत, आत्मामें संतुष्ट 
' आत्मासे ह॒प्त ऐसे तुमको वचनअगोचर सुख आराप्त दोग$ और उस सुखको उसी रण तू दी 
स्वयमेब देखेगा, #दूसरोंसे मत पूछ । ( बह अपनेको ही अनुभवगोचर है, दूसरोंसे क्यों 
पूछना पड़ेगा १ ) 
भावायथ:--्ञनसात्र आत्मामें लीन होना, ज्सीसे संतुष होना और जसोंसे कर 
होना परम ध्यान है। उससे बर्लमान आनन्दका अनुभव होता है और थोड़े ही 
ज्ञानानन्दस्वरूप केवलज्ञानकी प्राप्ति होती है। ऐसा करनेवाला पुरुष ही उस सुखको जानता हैः 
. दूसरेका इसमें अवेश नहीं है । 
अब, ज्ञानानुभवकी महिमाका और आगामी गाधाकी सृचनाका कान्य कद्दते है. 
भ्र्थ:-- क्योंकि यह ( ज्ञानी ) स्वयं ही ऊर्चित्य शक्तिवाला देव है. और खिक्ात्र 
जिन्तामणि है >८इसलिये जिसके सर्व अर्थ ( प्रयोजन ) सिद्ध हैं ऐसा स्वरूप द्ोमेसे.झनी 
दूसरेके परिअहसे क्‍या करेगा ? ( कुछ भी करतेका नहीं है। ) 
भावाथे:--यह ज्ञानमूर्ति आत्मा स्वयं ही अनंत शक्तिका घारक देव दै भौर स्व द्दी 
चेतन्यरूपी चिंतामणि होनेसे वांछित कार्यकी सिद्धि करनेवाला है; इसलिये आनीफे सर्व प्रयोगन 


७ पाठान्तर-> प्रति प्रदत्त न कर । »( ( अंतन्यरूप चितामणि रल है ) 


जैन शास्त्रमाला ] +- सिजरा अधिकार «« चर 
कुतो ज्ञानी परं न परिगृहतीति चेतू-- 
को णाम भमशिज्ज बुहो परदव्वं मम इमं हवदि दव्यं । 
अप्याणपणषणो परिगहं तु णियदं वियाणंती ॥ २०७ ॥ 


को नाम भरोदूबुधः परद्रव्य॑ ममेदं भवति द्रव्यम्‌ | 
जात्मानमात्मच। परिग्रह तु नियते विजानन ॥ २०७ ॥ 
यतो हि ज्ञानी यो हि यस्य स्त्री भावः स तस्य स्व: से तस्य स्वामीति 


खरतरतत्तच्टयष्टंभात्‌ आत्मानमात्मनः परिग्रह नियमेन विज्ञानाति, ततो न ममेद॑ं 
सम नाहमस्य स्वामी इति परद्रव्यं न परिगुहाति । 





सिद्ध होनेसे उसे अन्य परिग्रहका सेवन करनेसे क्या साध्य है ? अथोत्‌ कुछ भी साध्य नहीं। 
ऐसा निः्धयनयका उपदेश है। १४४ । 
अव प्रश्न करता है कि ज्ञानी परको क्‍यों ग्रहण नहीं करता ? इसका उत्तर कहते हैं:-- 
गाया २०७ हे 
न्वयार्थ:--[ श्रात्मानस तु ] श्रपने आत्माको ही [ नियत ] नियमसे 
[ प्रात्मनः परिग्रहुं ] अपना परिग्रह [ विजानन्‌ ] जानता हुआ [ कः नास बुधः | 
कौनसा ज्ञानी [ भरोत्‌ ] यह कहेगा कि [ इदं परद्रब्यं ] यह परद्रव्य [ सम द्रव्यस ] 
भैरा द्रव्य [ भवति ] है ? 
दोका;--जो जिसका स्व भाव है वह उसका #स्थ' है और बद्द उसका (स्व भावका) 
स्वासी है--इसप्रकार सूक्ष्म तीकण ठच्वच्ष्टके आल्ृम्बनसे ज्ञानी ( अपने ) आत्माको ही 
लियमसे आत्माका परिम्रह्द जानता है, इसलिये “यह मेरा स्व” नहीं है, मैं इसका त्वामी नहीं 
हूँ? ऐसा जानता हुआ परद्रव्यका परिम्रह्ट नहीं करता ( अथौत्‌ परद्वव्यको अपना परिभह नहीं 
करता )। 
भाषार्थ:--यह लोकरीति है कि समझदार सयाना पुरुष दूसरेकी बस्तुको अपनी 
नहीं सममता; उसे ग्रहण नहीं करता। इसीप्रकार पर्मार्थज्ञानी अपने स्वभावकों ही अपना 
घन सममता है, परके भावको अपना नहीं जानता, उसे महण नहीं करता। इंसप्रकार ज्ञानी 
परका ग्रहए--सेवन नहीं करता | 


औस्व >> घने; मिल्कियत; अपनी स्वाभित्वकी चीज | 


“परद्र्य यह मुझ्न दज्य,' यों तो कौन ज्ञानीजन कहे । 
निज आत्मको निजका परिग्रह, जानता जो नियमसे ॥ २०७ ॥ 


३३१० ब्व० संसयसार «-« 
अतो5हमपि न तत्‌ परिगृद्धामि--« 


मज्मं परिग्गहों जह तदो अहमजीवद तु 
एादेव अं जम्हा तम्हा थ परिर्गहों मज्झे॥ रे 
मम परिग्रहो यदि ततो5हमजीवतां तु गल्छेपत्‌ । 
जञातेपाह यस्‍्माततस्मात्र परिग्रहों मम ॥ २०८ ॥ 
यदि परद्रव्यमजीवम् परिशृद्नीयां तदावश्यमेवाजीवों ममासो 
अहमप्यवश्यमेवाजीवस्यासुष्य स्वामी स्पाम्‌ ! अजीवस्प तु यः स्वामी, शव 
एवं | एवमवशेनापि ममाजीवत्वमापयेत । मम तु एको ज्ञाबक एवं भाव! 
अस्यैवाहं स्वाप्ती; ततो मा भून्ममाजीवर्ल, जातैवाह मविष्यामिं, न 
परिगृक्षामि ! 


॥:000:/ 4622 कीस पर 3 सकशककज >> कम मम अमन बल जरलकत मल कक 
४इसलिये मैं भी परद्वव्यकों प्रहण नहीं करूँगा” इसप्रकार अब ( 
जीब ) कहता है:-- 





गाया २०८ 

प्रस्ववार्थ:-- [यदि ] यदि [ परिग्रहः ] परद्रव्य-परिप्रह [ सम ] 
हो [ ततः ] तो [ अहम ] मैं [_ भ्रजोबतां तु ] अजीवस्वकों [ गच्धेयथ ] 7 
हो जाऊँ। [ पस्मात्‌ ] क्यों कि [ प्हूं ] मैं तो [ ज्ञाता एवं ] बाता ही है 
[ तस्मात ] इसलिये [ परिग्रहः ] ( परद्रव्यरूप ) परियग्रह [मम न ] मेरा नहीं है।. 

टीका:--यदि मैं अजीव परद्रव्यका परिम्रद्द करूँ तो अवश्यमेव वह अजीब मेंस. 
स्व हो) और मैं भी अवश्य द्वी उस अजीवका स्वामी होऊँ, और जो अजीवका स्वामी दोंखं. 
बहू वास्तवमें अजीब द्वी द्ोगा | इसप्रकार अवश्षतः € लाचारीसे ) मुमने अजीवत्व भा 
मेरा तो एक श्ञायक भाव ही जो “स्व! है; उसीका मैं स्वामी हूँ; इसलिये सुमको अर्ज,हल में 
दो; मैं तो श्ञाता दी रहूँगा, मैं पर:व्यका परेहरह नहीं करूँगा। 

भावार्ष:--तनिश्वयनयले यद्‌ सिद्धान्त है कि जीबका भाव जीब दी है, इसके खाद 


कीबका स्व-स्गामी संबंध है; और अजीवका भाष ऊजोब हो है। उसके साथ ही 
स्वामी संबंध है। यदि ऊीयके अजीबका परिमद माना जाय तो जीब अजीब ग्रह 
0255 20970 कप मर आपके 294 


परिग्रह कमी मेरा बने, तो में अजीब बर्नू भरे । 
मैं नियमसे जाता दि, इससे नहिं परिप्रह इुश् बने || २०८ |! 


जैन शाखमाला ] 7... -- निजरा अधिकार «० हर! 
पय॑ व मे निभय+-८ मु . 
छिज्जदु वा भिज्जदु वा शिज्जदु वा अहव जादु विषय । 
जम्हा तम्हा गच्छदु तह वि हु ण॒ परिमाहों मज्क ॥ २०६॥ 
डिद्यतां वा भिद्वतां वा 'नीयतां वाथवा यातु विभ्रलयस । 
यस्मात्तस्मादू गच्छतु तथापि खल्लचु न परिग्रहों मम ॥ २०९ ॥ 


दिद्तां वा मिद्वतां वा नीयतां वा विप्रलयं यातु वा यतस्ततों गच्छतु वा 
तथापि न परद्वव्यं परिगृह्ामि; यतो न परंद्रव्य॑ मम स्व नाहं परद्रव्यस्य स्वामी, 
परद्रव्यमेव परद्रज्यस्थ स्4॑परदर व्यमेव परद्र व्यस्य स्वामी, अहमेव मम स्व अहमेव 
मम स्वामीति जानामि । 





जाय; इसलिय्रे परसार्थतः जीवके अजीचका परिग्रह मानना मिथ्यावुद्धि है। ज्ञानीके ऐसी 
पिध्याबुद्धि नहीं द्ोती । ज्ञानी तो वह मानता है कि परद्रव्य मेरा परिग्रह नहीं है, मैं तो 
ज्ञाता हूँ । 
“और मेरा तो थह्द ( निम्तोक्त ) निश्चय है? यह्‌ अब कहते हैं:-- 
गाथा २०९ 
अन्वयार्थ:--[ छिद्यतां वा ] छिंद जाये, [ भिद्यतां वा ] अथवा भिद जायें; 
[ नोयता वा ] अथवा कोई ले जाये, [ श्रथवा विभ्रलयम यातु ] अथवा नष्ट हो जाये, 
[ य्स्मात्‌ तस्मात्‌ गर्छतु ] अथवा चाहे जिसप्रकारसे चला जाये, [तथावि] फिर भी 
[ ख्ल्रु ] वास्तवमें [ परिग्रहः ] परिग्रह | मम न ] मेरा नहीं है । 
डीकाः--परहव्य छिंदे, अथवा भिदे, अथवा कोई उसे ले जाये, अथवा बह नष्ट हो 
जाये, या चाहे जिसप्रकारसे जाग, तथापि मैं परद्रत्यकों परिग्रहण नहीं कहूँगा; क्योंकि 'पर- 
द्रव्य मेरा स्व नहीं है।--मैं परद्रत्यका स्वासी नहीं हैँ, पर:्रव्य ही परद्रव्यका स्व है,---परद्वव्य 
ही परद्रव्यका स्वामी है, मैं ही अपना स्त्र हैँ।--मैं ही अपना स्त्रामी हूँ'--ऐसा मैं जानता हूँ 
भाधार्थ:--क्ञानीको परद्रज्यके बिगड़ने-सधरनेका हर्षविषाद नहीं होता। 
अब इस अथका कलशरूप और आगामी कथनका सूचनारूप काव्य कहते हैं:-.. 


छेदाय या भेदाय, को ले जाय, नष्ट बनो भले | 


या अन्य को रीत जाय, पर परिग्रह न मेरा है मरे ॥ २०९ ॥ 
ड्१्‌ 


श्र२ ० सम्रवसार ««  तूँ 
( बसंत॒तिलका ) 
इत्यें परिग्रहमपात्य समस्वमेद 
सामान्यतः स्वपरयोरबिषेकद्ेतुण । 
अन्नानएज्हितुमना अधुना विशेषात्‌ 
भयस्तमेव परिदर्दूमय॑प्रश्तः ॥ १४१ 


अपरिग्गहो अणिव्छो मणिदों णाणी य 

अपरिग्गहो दु धम्मस्स जाणगो तेण सो होदि 
अपरिग्रहदो उनिच्छो भणितो ज्ञानी च नेच्छति धर्मस । 
अपरिग्रहस्तु धर्मस्प ज्लायकस्तेव स मवति॥ २१० ॥ 


# बर्थ:--इसमकार समरत परिप्रहको सामान्यतः छोड़कर अब स्व-परफे 
कारण्रूप अक्षानकों छोड़नेका जिनका मन है ऐसा यह पुनः उसीको (-परिप्रदको 3) 
बोड़नेको प्रवृत्त हुआ है। 

भावार्ध:--स्व॒परको एकरूप जाननेका कारण अज्ञान है । उस. 
छोड़नेके इच्छुक जीवने पहले तो परिग्रहका सामान्यतः त्याग किया और अब ( 
गाथाओंमें ) उस परिप्रहको विशेषतः ( भिन्न भिन्न नाम लेकर ) छोड़ता है। १४५। 
पहले यद्द कहते हैं कि श्वानीके धर्मका ( पुण्यका ) परिम्रह नहीं है:-- 


गाथा २१० हः 

प्रन्वयार्थ:---[ झनिरछः ] प्रनिष्छकको [भ्रपरिग्रह:] अपरिग्रही [चरचिक| 

कहा है [ च ] झोर [ ज्ञानो ] जानो [ बर्मस्‌ ] भर्मको ( पृण्यकों ) [ ने इच्छतिं | 

नहीं चाहता, [ तेन ] इसलिये [ सः ] वह [ धर्मस्प ] धमेंका [ धपरित्रहः हू | 
परिग्रही नहीं है, ( कितु ) [ ल्ञायकः ] ( घर्मंका ) शायक हो [ भवति ] है। 

७ इस कसदाक़ा ध्रर्थ इसप्रकार भी हैः:--इसप्रकार स्व-परके भविगेकके कारजरूप समस्स| परियण 


सामान्यतः शोहकर सब, जिसका मत धशानको छोड़नेका है गह पुनः, उसौको विश्ेषतः ओकनोओे लॉ 
हुपा है। > 


अनिल्दक कड़ा भपरिग्रही, नहिं पुष्प हथ्छा श्ानिके । 
इससे न परिस्रहि पुण्यका वो, पुण्यका ज्यक रहे । १६१॥ 


जैन शाश्रमाला ] +- निर्जरा अधिकार -- शश३ 


इच्छा परिग्रह। । तस्य परिग्रहो नास्ति यस्येच्छा नास्ति | इच्छा ल्वज्ञानमयों' 
भाव), अज्ञानमयों भावस्तु ज्ञानिनों नास्ति, ज्ञानिनों ज्ञानमय एवं भावो5स्ति | तवों 
जानी अज्ञानमयश्प भावस्य इच्छाया अभावाद्धर्म नेच्छति ! तेन ज्ञानिनों धर्मपरिग्रहों 
नास्ति । ज्ञानमयस्थैकस्प ज्ञायकमावस्य भावराद्रमस्व. केवल ज्ञायकत एबाय श्पात्‌ | 


अपरिग्गहो अणिच्छो मणिदो णाणी य शिच्ददि अधम्म॑ । 
अपरिग्गहो अधम्मस्स जाणगो तेण सो होदि ॥ २११॥ 
अपरिग्रहो 5निच्छो भणितो ज्ञानी च नेच्छत्यधर्सस्‌ । 
अपरिग्रहो:धर्मस्प  ज्ञायकस्तेते से भवति ॥ २११ ॥ 
इच्छा परिग्रह। | तस्य परिग्रहो नास्ति यस्थेच्छा नारित । इच्छा ल्वज्ञानमयों 





ठीका:--इ छा परिम्रह है. | उसको परिम्रह नहीं है-जिसको इच्छा नहीं है. । इच्छा 
तो अज्ञानमयभाष है और अज्ञानमय भाव ज्ञानीके नहीं द्ोता, ज्ञानीके ज्ञानमय ही भाव होता 
है; इसलिये अज्ञानमय भाव--इच्छाके अभाव होनेसे ज्ञानी धर्म को नहीं चाहता; इसलिये 
ज्ञानीके धर्मेका परिमह नहीं है। ज्ञानमय एक ज्ञायकभावके सद्भावके कारण यह ( ज्ञानी ) 
धर्मका केवल ज्ञायक ही है.। 


अब) यह कहते हैं कि ज्ञानीके अधर्मका ( पापका ) परिमह नहीं हैः-- 
गाथा २११ 


झन्वयार्थ:--[ श्रनिच्छः ] प्रनिच्छकको [ श्रपरिग्रह: ]अ्रपरिग्रही[ भणितः] 
कहा है [ धर] श्रौर [ ज्ञानी ]झ्ञानी [ प्रधमस्‌ | श्रधमंको ( पापको ) [| न 
इच्छति ] नहीं चाहता, [ तेन ] इसलिये [ सः ] वह [ श्रधर्सस्थ ] अधमंका 
[ अ्रपरिभ्रहः ] परिग्रही नहीं है, ( किल्तु ) [ ज्ञायकः | ( अधर्मका ) ज्ञायक *+ 4 
[ भवति ] है। 

टीका:--हच्ा परिमह है। उसको परिञ्रह नहीं है---जिसके इच्छा नहीं है। इच्छा 
तो अज्ञानमय भाव है और अज्ञानमय भाव ज्ञानीके नहीं होता, ज्ञानीके ज्ञानमय ही भाव 
द्वोता दै; इसलिये अज्ञानमय भाव--इच्छाके अभाव होवेसे ज्ञानी अधर्मको नहीं चाहता; 


अनिच्छक कहा अपरिग्रही, नहिं पाप इच्छा ज्ञानिके | 
इससे न परिग्रद्दि पापका वो; पापका ज्ञायक रहे | २११ ॥ 


३६४ “- समयसार -« [ 


भावः, अज्ञानमयों भास्तु श्ञानितों नास्ति, हानिनों जनभव एव 
ब्वानी अज्ञानमयस्य भावस्प इच्छाया जभावादघर्म नेच्छति । देन 
नास्ति | ज्ञानमगस्येकस्प ज्ञायकमारस्प भावादधर्मस्प केवर्स 

च्ष पु न... एन जप] ् श् 


शोजचतु्ाणरसनलर्भनरत्राणि | पोहव व्याख्येयानि । मनया 
'यूद्यानि । 


अपरिग्गहो अणिच्ल्ो मणिदो णाणी य णिच्छदे 
अपरिग्गहो दु असणस्स जाणगो तेण सो होदि ॥ २ 


अपरिग्रहो5निच्छो भणितो ज्ञानी च नेच्लत्यशनम्‌ ।! 
अपरिग्रहस्त्वशननस्प ज्ञायकस्तेन स मवति ॥ २११॥ 


हच्चा परिग्रहः । तस्य परिग्रहों नास्ति यस्येच्छा नास्ति । इच्डा . 


इसलिये ज्ञानीके अधर्मका परिम्रह नहीं है। शानमय एक ह्ायकभावफ़े सदूभावफे कारण 
( ज्ञानी ) अधमंका केबल क्लायक ही है। इसीप्रकार गायामें 'अपर्म शब्द पे 
स्थान पर राग, ढेप, क्रोध, मान, माया, लोभ, कर्म, नोकम, मन, बचन, काय, शो, जहे 
थाण, रसन और रपशन--यह सोलह शब्द रखकर, सोलह गायासूत्र व्यास्यानहूप 
और इस डपदेशसे दूसरे भी विचार करना चाहिये । 
अब, यह कहते हैं कि झ्ञानीके आहारका भी परिम्रह नहीं हैः-- 
गाथा २१२ 

भस्वयार्ध:--[ प्निकछः ] अनिच्छकको [ अ्रपरिग्रहः ] अपरिग्रही [नकिक्तई 
कहा है [ च ] ओर [ ह्ञानो ] भानी [ प्शनम्‌ ] भोजनतकों [१ इच्छति ] नहीँ 
चाहता, [ तेन ] इसलिये [ सः ] वह [ ध्रह्नतस्थ ] भोजनका [ अ्परिज्रहः हु | 
परिप्रद्टी नही है, ( किन्तु ) [ क्ायकः ] ( भोजनका ) भायक ही [ भवति ] है। 

डोका:---इछा परिपरह है। उसको परिप्रद नहों है--जिसको इच्छा नही है। शक 
तो अज्ञानमप भाव है और अज्ञानमय भाव ज्ञानीके नहीं होता, क्ामीडे ज्ञानमद दी भाव होगे 
है, इसलिये अक्ञासमय माद--इण्छाओ अभावके कारण क्षानी भोडजको मईी चाहता; इसकिरे 
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अनिव्दक कहा अपरियही, नहिं मज्नन इच्जा झक्के। 
प्से ने परिब्रहि अअनका तो, अश्चनका हायक शहे॥ ११२ ॥ 





जैस शास्त्रमाला ] '. - निजेरा अधिकार श्र्ध 


भाव, अज्ञाननयो भावस्तु ज्ञानिनों नास्ति, ज्ञानिवों श्ञानमय एव 
भावी5रित । ततो ज्ञानी अज्ञानमयस्प भावस्थ इच्छाया अमावादशन॑ नेच्छृति ) तेन 
श्ानिनो5शनपरिग्रहो नास्ति । ज्ञानमयस्यैकस्प ज्ञायकमावस्प भावादशनस्थ केंवर्ल 
ज्ञायक एवायं स्यात्‌ । 


अपरिश्गहो अणिच्छो भणिदों णाणी य शिच्छदे पाणं। 

अपरिग्गहो दु पाएस्स जाणगो तेण सो - होदि ॥२१३॥ 
अपरिग्रहो उनिच्छो भणितो ज्ञानी च नेच्छति पानम्‌ | 
अपरिग्रहस्तु पानस्य ज्ञायकस्तेन स भवति ॥ २१३ ॥ 





ज्ञानीके भोजनका परिभ्रह नहीं है। ज्ञानमय एक ज्ञायकभावके सद्भावके कारण यह ( ज्ञानी ) 
भोजनका केवल ज्ञायक ही है। 
भावार्थ:--ज्ञानीके आहारकी भी इच्छा नहीं होती इसलिये ज्ञानीका आहार करना 
वह भी परिग्रह नहीं है। यहाँ प्रभ् होता है कि--आंह्वार तो मुनि भी करते हैं, उनके इच्छा 
है या नहीं ! इच्छाके बिना आहद्वार केते किया जा सकता है ! समाधानः--असाताबैदनीय 
४ क्र्मके उदयसे जठराग्निरूप क्ुधा उसन्न होती है, बीयौवरायके उदयसे उसकी वेदना' सहन 
नहीं की जा सकती और चारित्रमोहके उद्यसे आहारपमहणकी इच्छा उत्पन्न होती है । उस 
इच्छाको ज्ञानी कर्मोदियका कार्य जानते हैं, और उसे रोग समान जानकर मिटाना चाहते हैं। 
श्ानीके इच्छाके प्रति अनुरागरूप इच्छा नहीं होती अथीत्‌ उसके ऐसी इच्छा नहीं होती कि 
मेरी यह इच्छा सदा रदे | इसलिये उसके अज्ञानमय इच्छाका अभाव है । परजन्य इच्छाका 
स्वामित्व ज्ञानीडे नहीं होता इसलिये ज्ञानी इच्छाका भी ज्ञायक दी है| इसप्रकार झुद्धनयकी 
प्रधानतासे कथन जानना चाहिये | 
अब, यह्द कहते हैं कि ज्ञानी के पानी इत्यादिके पीनेका भी परिमह नहीं हैः--- 
गाथा २१३ 
पस्वयार्थ:--[ अ्रनिच्छः] अनिच्छकको [ प्रपरिग्रह: ] अपरिग्रहो [भरित' ] 
कहा है [ च | और [ ज्ञानी ] ज्ञानी [ पानस्‌ ] पानकों ( पेयको ) [ न इच्छति | 
नहीं चाहता, [ तेच ] इसलिये [ सः | वह [ पावस्य ] पानका [ अपरिग्रहः तु || 


अनिच्छक कहा अपरिग्रही, हि पान इच्छा ज्ञानिक्के | 
इससे न परिग्रहि पानक्रा वो, पानका क्ञायक रहे ॥ २१३ ॥ 


३२६ «- समयसार «- ( भयबांग 


इच्छा परिग्रह! । तस्य परिग्रहों नास्ति यस्पेच्छा नास्ति ! 
भाव:, अज्ञानमयों भावस्तु ज्ञानिनों नास्ति, ब्वानिनों ज्ञानमय एबं 
झ्ानी अहानमयर्य भावस्प हच्छाया अमावात्‌ पाने नेच्छति। तेन श्वानिनः 
नास्ति। श्ञानमयस्यैकस्य ज्ञायकमावस्य भावात्‌ केवल पानकस्य ज्ञायक 


एम्ादिए दु विविहे सब्बे भावे य णिच्छदे णाणी। 
जाएगभावो णियदों णीरालंबो दु सब्बत्य ॥ २१४ ॥ 


एवमादिकांस्तु विविधान्‌ सर्वान्‌ भार्वाँश नेच्छति ज्ञानी । 
शायकमाबो नियतो निरालंबस्तु सर्वत्र | २१४ ॥ 


एबमादयोउस्ये5पि बहुप्रकाराः परद्रव्यस्य ये स्वभावास्तान्‌ सर्वानिष नेच्छति 





परिग्रही नहीं, किन्तु [ ज्ञापकः ] ( पानका ) ज्ञायक हो [ भवति ] है। 
टठीका:--इच्छा परिग्रह है। उसको परिप्रह नहीं है कि जिसको इच्छा नहीं है। 
इच्छा तो अज्ञानमय भाव है. ओर अज्ञानमय भाव ज्ञानीके नहीं होता, ज्ञानीके ज्ञानमय भाव 
ही होता है; इसलिये अज्ञानमय भाव जो इच्छा उसके अभावसे ज्ञानी पानको ( पानी इत्यादि 
पेयको ) नहीं चाहता; इसलिये ज्ञानीके पानका परिम्रह नहीं है। ज्ञानमय एक झायकमावके 
सद्भावके कारण यद्द ( ज्ञानी ) पानका केवल ज्ञायक दी है। 
भावाय:--आहासकी गाथाके भावार्थकी भाँति यहाँ भी समभना चाहिये । 
रेसे दी अन्य भी अनेक प्रकारके परजन्य भाबोंको ज्ञानी नहीं चाहता) यह कददते हैं“ 
गाया २१४७ 
- प्स्वयाष:--[ एवमादिकान्‌ तु ] इत्यादिक [ विविधान ] भनेक श्रकारके 
[ त्र्वान भावान्‌ च ] सर्व भावोंको [ ज्ञानो ] ज्ञानी [ न इच्छति ] नहीं भाहता; 
[ सर्वत्र निरालस्थः तु ] स्वेत्र ( सभोमें ) निरालम्ब वह [ तियतः शायकभावः | 
निश्चित ज्ञायकभाव हो है । 
टीकाः--इत्यादिक अन्य भी अनेक प्रकारके जो परद्वव्यके स्वभाव हैं. डन झमीकों 


ये आदि विधविध भाव बह ज्ञानो न इच्छे सबको । 
सर्वत्र आलंबन रद्दित बस, नियत झ्ञायकमाव वो । २१४ ॥ 


जैनशाखमाला]._-.. -- निजरा-अधिकार -- श्र्र्छ 


ज्ञानी, तेन ज्ञानिनः सर्वेपामपि परद्रव्यभावानां परिग्रहों नास्ति । इति छिद्ँ 
शानिनो 5त्पंतनिष्परिग्रहलयम्‌ | अथैवमयमशेषभावांतरपरिग्र दशन्यत्वादुद्मांतसमस्ताज्ञानः 
स्वताप्यत्यंतनिरालंबों भूत्वा प्रतिनियतर्टंकोत्कीणैंकज्ञायकमावः सन्‌ साक्षादिज्ञानवन- 
मात्मानमलुभवति । 
(स्वागता ) 

पूर्वबद्धनिमकर्म विपाकात्‌ 

ज्ञानिनों यदि भवत्युपभोगः । 

तद्भवत्वथ च रामवियोगात्‌ 

नूनमेति न परिग्रहभावम्‌ | १४६ ॥ 





ज्ञानी नहीं चाहता इसलिये ज्ञानीके समस्त परद्वव्यके भावषोंका परिभद्द नहीं है। इसप्रकार 
ज्ञानीके अत्यन्त निष्परिग्रहत्व सिद्ध हुआ। 
अब इसश्रकार; समस्त अन्य भावोंके परिम्रहसे शुन्यत्वके कारण जिसने समस्त 
अज्ञानका घमन कर डाला है ऐसा यह (ज्ञानी )) सर्वत्र अत्यन्त निरालम्ब होकर, नियत 
टंकोत्की्ण एक ज्ञायकभाब रहता हुआ; साज्षात्‌ विज्ञानघन आत्माका अतुभव करता है। 
भावार्थ:--पुए्य; पाप; अशन। पान इत्यादि समस्त अन्यभाबोंका ज्ञानीको परिप्रह 
नहीं है क्योंकि समस्त परभावोंकों देय जाने तब उसकी प्राप्तिकी इच्छा नहीं होती ॥# 
अब आगामी गाथा का सूचक काव्य कहते हैं:-- हे 
प्रशें:--पूर्ववद्ध अपने कर्मके विपाकके कारण ज्ञानीके थदि उपभोग हो वो हो, 
परन्तु रागके वियोग (-अभाव ) के कारण वास्तवर्मे बह उपभोग परिमरहमभावको श्राप्त 
नहीं होता । ४ 
भावार्थ:--पूर्वयद्ध, कर्मका उदय आने पर उपभोगसाम श्राप्त होती है यदि से 
अज्ञानमय रागभावप्ते भोगा जाये तो वह उपभोग परिस्हत्वको भ्राप्त हो। परन्तु ज्ञानीके 
अज्ञानमय रागभाव नहीं होता । वह जानता है कि जो पहले बाँधा था बद्द उदयमें आगया और 


छूट गया है; अब मैं उसे भविष्यमें नहीं चाहता। इसमप्रकार क्षानोके रागरूप इच्छा नहीं है. 
इसलिये उसका उपभोग परिअहत्वको गप्त नहीं होता । १४६। 


अब, यह कहते हैं. कि ज्ञानीके जिकाल सम्बन्धी परिम्रह् नहीं है:-- 


>> कक पट पर कंल फल जलन ८ न सिकननक 

#पहले, मोक्षाभिलाषी सर्व परिग्रहको छोड़नेके लिये भ्रद्तत हुआ था; उसने इस गाया तकमें समस्त 
परिग्रहभावको छोड़ दिया, भोर इसग्रकार समस्त अज्ञानको दूर कर दिया तथा ज्ञानस्वरूप श्ात्माका 
अनुभव किया | 


इ्रेव ० सबयज्झार «» ६ 


उष्पण्णोदयभोगो वियोगबुद्धिए तस्स सो . 
कंखामणागयस्स य उदयस्स ण॑ कुब्बंए 


उत्पन्ोदयमोगो वियोगबुद्धथा तस्य स नित्य 
कांक्षामनागतस्य च उदयस्य न करोति ज्ञानी ॥ 


कर्मोदयोपभोगस्तावत्‌ अतीत ः प्रत्युतपनोनागतो था स्थाद। 
अतीतत्वादेव स न परिग्रहमावं विभर्ति | अनागतस्तु आकांह्यमाण एवं 
विश्षयात्‌ । प्रट्युत्पन्नस्तु स क्रिल रागबुद्धघा प्रवर्ततान एवं तथा « 
प्रत्युत्पज्ः क्मोंदयोपभोगो ज्ञानिनो रागबुद्धथा प्रवतमानों दृष्ट। 
मयभावस्थ रागपुद्धेरमावाद्‌। वियोगबुद्धयद केवर्ल प्रवर्तमानस्तु स किल न 
स्यात्‌ | ततः प्रत्युत्पन्षः क्मोंदयोपभोगो ज्ञानिनः परिग्रह्दों न भवेत्‌ । 


गाया २१४ 
प्रस्वया्थ:--[ उत्पश्नोदयभोगः ] जो उत्पन्न ( वर्तमान कालके ) 
भोग है [ सः ] वह, [ तश्य ] ज्ञानीके [ नित्यम् ] सदा [ वियोगबृड्या, ) 
डुडिसे होता है [ श्र] भर [ श्नागतस्थ उवयस्थ ] भागामी उदयकी [ 
ज्ञानी [ कांमाम्‌ ] वांछा [ न करोति ] तहीं करता । नर 
टीकाः---कर्मफे उदयका उपभोग तीन प्रकार का होता है--अतीत, दर्वमाल . 
भविष्य कालका | इनमेंसे पदला, जो अतीत उपभोग है बह अत्तीतता (व्यतीत द्दो 
कारण ही परिमहभावको घारण नहीं करता । भविष्यका उपभोग यदि वांधामें भत्ता को 
ही बह परिप्रहभावको धारण करता है; और जो वर्तमान उपभोग है बह यदि रागहुिंत 
हो रदा द्वो तो ही परिप्रहभावको धारण करता है। *« 
बर्तेमान कर्मेदिय उपभोग झञानीके रागबुद्धिसे श्रवरततमान दिखाई नहीं देख. क्मोि 
शझानीके अह्ानमयभाव जो रागयुद्धि उसका अभाव है; और केवल बिगरोगवुद्धि ( सेखड़िओंड 
हो) प्रबतेमान वह बास्तवमें परिमद नहीं है। इसलिये वर्तमान कर्मोद-उपभोग डानीरे 'परिक 
नहीं दै (-परिमदरूप नहीं है )। - .लश्च 
अनागत उपभोग तो बास्तवमें शानीऊे वांछित दी नहीं है ( भवोत्‌, कमीकी जककी 
इच्छा हो नहीं होती ) क्योंकि ज्ञानीके अज्ञानमय भाव-बांशा का अमान है। इसलिये अवाग0 


सांप्रत उदयके भोगमें जु वियोगपुद्धी झनिके । 
जह भावि कम विपाकद़ी, कांग्रा नहीं जानी करे ॥ २१४ ।| 


जैन शास्रमाला ] +»- मिक्षरा अधिकार +- हर 


क़िल ज्ञानिनों नाकांक्षित एंव, ज्ञानिनो5ज्ञानमयभावस्थांकांक्षायां अभावात्‌ । 
ततो5नागतो 5पि कर्मोंद्योपभीगो ज्ञानिनः परिग्रहो ने भवेत्‌ । 
कुतोडनागतमुदयं ज्ञानी नाकांक्षतीति चेतू-- 
जो वेद॒दि वेद्ल्जदि सपए समए विणुस्सदे उभय॑ । 
त॑ जाएगो दु णाणी उमयं पि ण कंखइ कयावि ॥२१६॥ 
यो वेदयते वेधते समये.. समये विनश्यत्युभयम्‌ ! 
तदूज्ञायकस्तु ज्ञानी उम्रयमपि न कांक्षति कदापि ॥ २१६ ॥ 


ज्ञानी हि ताबदू घुवत्वात्‌ स्वभावभावस्य टंकोत्कीणेंकज्ञायकमाबों नित्यो 
भवति, यौ तु वेधवेदकभादी तो तृत्पन्नप्र ध्वंसित्वादिभावभावानां क्षणिकी मंवेतः । तत्र यो _ 





कर्मोद्य-उपभोग ज्ञानीके परिमह नहीं है (-परिग्रहरूप नहीं है )। 
भावाथें:--अतीत कर्मोद्य-उपभोग तो व्यतीत ही हो चुका है। अनागत उपभोगकी 

बांछा नहीं है; क्‍योंकि ज्ञानी जिस कमंको अहितरूप जानता है उसके आग्रामी उद्यके भोगकी 
बांछा क्यों करेगा ! वर्तमान उपभोगके अ्रति राग नहीं है; क्योंकि बह जिसे देय जानता है. 
उसके प्रति राग केसे हो सकता है ? इसप्रकार ज्ञानीके जो त्रिकाल संबंधी कर्मोंद्यका उपभोग 
है बह परिमह नहीं है.। ज्ञानी वर्तमानमें जो उपभोगके साधन एकत्रित करता है वह तो जो 
पीड़ा नहीं सद्दी जा सकती उसका उपचार करता दै--जैसे रोगी रोगका उपचार करता है। 
थह, अशक्तिका दोष है । 

है अब अभ द्वोता है कि ज्ञानी अनाग॒त कर्मोदय-उपभोगकी वांछा क्‍यों नहीं करता 
उसका उत्तर यह है:-- 


बाथा २१६ 
श्रस्वधार्थ:--[ यः बेदयते ] जो भाव वेदन करता है ( प्र्थात्‌ वेदकभाव ) 
गौर [ बेचते ] जो भाव वेदन किया जाता है ( श्र्थात्‌ वेद्रभाव ) [ उभयम्‌ ] 
दोनों भाव [ समये समये ] समय समय पर [ विनव्यति ] नष्ट हो जाते हैं-. 
[ ठद्ज्ञायकः तु ] ऐसा जाननेवाला [ ज्ञानी ] ज्ञानी [ उभयम्‌ श्रपि ] उन दोनों 
भावोंकी [ क्दावि | कभी भी [ न कांक्षति ] वांछा नहीं करता । 


दीका:--ज्ञानी तो, स्वभावभावका धरुवत्व होनेसे; टंकोस्की् एक ज्ञायकभावरवरूप नित्य 


. रे | वेब वेदक भाव दोनों, समय समय ब्नष्ट है | 


२ ज्ञानी रहे ज्ञायक, कदापि न उभयकी कांक्षा करे ॥ २१६ ॥ 
है. 


३३० - समकयार -- 


भावः कांक्षमार्ण वेधभाव॑ वेदयते स यावद्धवति 
तस्मिन्‌ विनष्टे बेदकी भावः कि वेदयते १ यदि 
भाव॑ वेदयते, तदा तड्ूबनात्पूद स बिनिश्यति; 
पृष्ठभावी भावोन्यस्तं वेदयते, तदा तड़वनालूव से #3#%< 4 
कांत्रमाणमाववेदनानवस्था । तां व विजानन जानी ने 


है; और को 'चेच-वेदक (दो) भाव हैं पे, विभाषभाषोंका...# 
वहाँ, जो भाव कांच्माण ( अर्थात्‌ बांदा करनेषाला ) पेसे ". 
बेद्रभाषका अनुभव करनेवाला है धरद ( येदकभाव ) जबतक उत्पन्न होता है 
वेद्यभाव विनष्ट दो जाता है; उसके विनष्ट द्वो जाते पर, बेदकमांव 
यह कहद्दा जाये कि कांक्षमाण वेद्यभावके बाद उत्पन्न दोनेवाले अस्य वेशभावका..“_ 
तो-उस अन्य बेथभाषफे उतन्न होनेसे पूव दी बढ बेदकभाव नष्ट हो जाता है; तल 
दूसरे वेद्यमावका कौन बेदन करेया १ यदि यह कद जाये कि वेदक मायके बार 
दूसरा बेदकभाब उसका बेदन करता है, तो-उस दूसरे येदकभावड़े उत्पन्न दोनेसे . 
बेदभान बिनष्ट हो जाता है; तब फिर बदद दूसरा वेदकभाव किसका बेदन करेगा 
कांशमाण भावके बेदनकी अनबस्थ! है; उसे जानता हुआ झ्षाती कुझ भी नहीं चाइता। 
भावाब:--पेदकभाव और वेयभावमें काल भेद है। जब येदकभाद होता दै , 
वेशभाष नहों होता और जब वेद्रभाव होता है तब वेदकभांव नहीं होता | अब . 
जाता है तब देशभाव विन्ट हो चुकता है; तब फिर वेदकमाव किसका बेदुन करेगा 
जब वेशभाव आता दै तब वेदकमाव विनष्ट धो चुकता है; तब फिर वेदकभाबे . 
बेदन करेगा १ ऐसी अव्यवस्थाको जानकर ज्ञानी स्वयं ज्ञाता दी रहता है, हे 
यहाँ प्रश्न दोता है कि--आत्मा तो नित्य दै इसलिये बह दोनों भाषोंका केरण 
सकता दै; तब फिर ह्ञानी वांछा क्‍यों न करे | समाधान:--वेद-मेदक भाय 
स्वभएजशएद नहीं, इसलिये ले विनाशीर हैं, अतः बांछा करतेबाला वेरभाव अचछक 
है सच्रतक बेदकमाब ( मोगनेबाला भाष ) नष्ट हो जाता है, ओर दूसरा वेरकआर 
रबतक वेधभाव नष्ट दो जाता दे; इसमकार बांजित मोगा नहीं होदा | इसलिये हाजी लिका 
बांछा क्यों करे | जहाँ मनोबांधितका बेदन नहीं दोता बहों बांधा करना कहाम है।..** 
अब इस अका कलशरूप काव्य कहते हैं:-- 
ऊर्ण:-- वेर-वेरकरूप विसाषभावोकी चअज़ता ( अत्िरता ) दोजेसे 


१ गेक «« वेशनर्ये थाने ढोस्थ, देदफ «० देरनेकाजा; प्रभुजत करमेशास्ा । 
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( स्थागता ) 

पेधवेदकबिभावचललाद 

घेच्यते न खलु कांक्षितमेव । 

तैन काक्षति न फिंचन विद्वान 

सर्वतो5प्यतिविरक्तिपुपैति | १४७ ॥ 

तथा हि-+ 
बंधुवभोगणिमिते अज्मवसाणोद्ईसु णाणिस्स। 
संसारदेहवितएसु णेव उप्पज्जदे रागो॥ २१७॥ 
... पंधोपमोगनिमित्ेषु अध्यवसानोदयेपु शानिनः । 
संसारदेहविषयेप्‌ मैवोत्पथते राग/ ॥ २१७ ॥ 


ह॒ह खल्वध्यवसानोदया! कतरे5पि संसारविषयाः कतरे5पि शरीरविषया: । तत्र 
यवरे संसारविययाः ततरे बंधनिमिचाः यतरे शरीरविषयास्तवरे तृपभोगनिमित्ाः । 


बांछितका बेदन नहीं होता; इसलिये ज्ञानी कुछ भी बांछा नहीं करता, सबके प्रति अत्यन्त 
बिरक्तताको ( देराग्यभावको ) प्रात होता है। | 
भावार्थ:--अनुभवगोचर वेद्य-बेदक विभावोंमें काल भेद है; उनका मिलाप नहीं 
द्ोता, ( क्योंकिये कर्मके निमित्तसे होते हैं इसलिये अस्थिर हैं ); इसलिये ज्ञानी आगामी काल. 
सम्बन्धी वांछा क्‍यों करे ? | १४७। * 
इसमप्रकार ज्ञानीकों सर्वे उपभोगेंकि प्रति जेराग्य है) यह कहते हैं। 
गाथा २१७ कि 
«७ प्रन्वयार्थे--[ बंधोषभोगनिमित्तेषु ] बंध और उपभोगके निमित्तभूंतः 
[ संसारदेहविषयेषु | संसारसंबंधी श्रीर देहसम्बन्धी [ प्रध्यवसानोदब्ैषु ] 
अध्यवसानके उदयोंमें [ ज्ञानिनः ] ज्ञानीके [ राग: ] राग [ व एवं उत्पदात्ते ] उत्पन्न 
नहीं होता । 
दीकाः--इस लोकमें जो अध्यवसानके उदय हैं वे कितने ही तो संसार सम्बन्धी. 
हैं और कितने ही शरीर सम्बन्धी हैं | उनमेंसे जिसने संसारसंबन्धी हैं, उतने बंधक निमित्त हैं 
और जितने शरीर सम्बन्धी हैं-उतने उपभोगके निमित्त हैं। जितने बंधके निमित्त हैं उसने तो 


संसारतनसम्बन्धि, अरु वन्धोषभोगनिमिय जो । 
उन सत्र अध्यवसानउदय जु, राग होय न॑ प्ञानिको ! २१७ || 
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यतरे बंधनिमित्तास्ततरे रागद्रपमोहाया! यतरे 
अथामीषु सर्देष्वपि ज्ञानिनों नास्ति रागः, नानाद्रव्यस्वमावल्लेन 
भावस्व॒भावस्य तस्य तत्मतिषेधात्‌ । 
( स्वागता ) 
ज्ञानिनो न हि परिग्रहभार 
कर्म रागरसरिक्ततयैति । 
रंगयृक्तिरकषायितवस््े 
स्वीकृतेव दि बहिलु ठतीद ॥ १४८ ॥ 
( स्वागता ) 
ब्ानवान्‌ स्वरसतो $पि यतः स्पात्‌ 
सर्वरागरसवर्जनशीलः | 
लिप्पते सकलकर्म भिरेषः 
कर्ममरध्यपतितो5पि ततो न॥ १४९ ॥ 


रागद्रेषमोह्दादिक हैं और जितने उपभोगके निमित्त हैं उतने सुखदुःखादिक हैं। इन 
झ्ञानीके राग नहीं है; क्‍योंकि वे सभी नाना द्रव्योंके स्वभाव हैं इसलिये, टंकोलीशे , 
शायकभाव स्वभाववाले ज्ञानीके उनका निषेध है । 
भावा्:---जो अध्यवसानके उदय संसार सम्बन्धी हैं और बंधनफे निमित्त हैंगे पर 
राग, छ्ेप, मोह इत्यादि हैं. तथा जो अध्यवसानके उदय देड सम्बन्धी हैं और उपभोगफे 
हैं थे सुख, दुःख इत्यादि हैं। बे सभी ( अध्यवसानके उदय ); नाना द्रव्योंके ( भवोत्‌ पुल 
और जीबद्रव्य जो कि संयोगरूप हैं, उनके ) स्वभाव हैं; श्ञानीका तो एक झ्ायकत्वमार्ष है! 
इसलिये ज्ञानीफे उनका निषेघ है; अतः ज्ञानीको उनके प्रति राग या प्रीति नहीं है। प॑रान्‍्श 
परभाष संसारमें भ्रमणके कारण हैं, यदि उनके प्रति प्रीति करे दो ज्ञानी कैसा ! 
अब इस अर्थका कलशरूप और आगामी कथनका सूचक श्लोक कहते हैं:-- 
प्रथं:-- जैसे लोध और फिटकरी इत्यादिसे जो कसायला नहीं किया गया दो के 
बडमें रंगका संयोग, बख्के द्वारा अंगीकार न किया जानेसे, ऊपर ह्वी लौटता है (रद बाण 
है )-बखके भीतर प्रवेश नहीं करता, इसीप्रकार क्वानी रागरूपी रससे रह्दित है. इससिये कक 
कर्म परिप्रहत्वको मात नहीं होता । 
भावाबं.-.- मेसे लोध और फिटकरी इस्यादिके लगाये बिना बसें र। नही पहल 
डसोप्रकार रागभाषडे बिना शानीऊे कर्मोदयका भोग परिमहस्वको प्राप्त नदी दोता । १४%) 
अब पुनः कडते हैं किः-- 
आ्े:--- क्योंकि ज्ञानी निजरससे हो सबे रागरसके त्यागरूप श्वमाषदाजा है इसे! 
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णाणी रागषजहों सब्बदब्वेस्त कम्ममज्कगदों। 
शो लिपएदि रजएए दु कदममज्फे जहा कणय॑ ॥२१०॥ 
श्रण्णाणी पुण रत्तो सब्बदनवेसु कम्ममज्कगदो। 
लिप्पदि कम्मरएण दु कदममज्के जहा लोहं ॥२१६॥ 
ज्ञानी रागप्रहयकः सर्वद्रव्येपु कर्ममध्यगतः | 
नो लिप्यते रजसा तु कदममध्ये यथा कनकमू || २१८ ।| 
अज्ञानी पुना रक्तः सर्वोद्रब्येष कर्ममध्यगतः | 
लिप्पते क्मरजसा तु कदममध्ये यथा लोइम ॥ २१६ ॥ 


यथा खल्लु कनक॑ कर्दममध्यगतमपि कर्दमेन न लिप्यते तदल्षेपस्वभावत्वात्‌, 
तथा क्िल ज्ञानी कर्ममध्यमतोठपि कर्मणा ने हिप्पते सर्वपरद्रव्यक्षतरागत्याग- 


बह कर्मोके बीच पड़ा हुआ भी सर्व कर्मेसे लिप्त नहीं होता । १४६ । ह 
अब इसी अर्थका विवेचन गाथाओं हारा कहते हैं:-- 


गाया २१८-२१९ 

प्रत्वयार्थ:--[ ज्ञानी ] ज्ञानी [ सर्वंद्र्येषु | जो कि सर्व द्रव्योंके प्रति 

[ रागप्रहायकः ] रागकों छोड़नेवाला है वह | फर्ममध्यगतः ] कर्मोके मध्यमें रहा हुप्ना 
हो [तु ]तो भी [ रजसा ] कर्मरूपी रजसे [ नो लिप्पते ] लिप्त नहीं होता-- 

[ धथा ] ज॑से [ कतकस्‌ ] सोता [ कर्दसमध्ये ] कीचड़के बीच पड़ा हुआ हो तो भी 
लिप्त नहीं होता । [ पुनः ] ओर [ श्रज्ञानी ] अज्ञानी [ सर्वद्रव्येषु | जो कि सर्व 

: द्वृब्योंके प्रति [ रक्तः | रागी है वह [ कर्मसध्यगत्तः ] कमेके अध्य रहा हुवा 
[ कर्मरजसा ] कर्मरजसे [ लिप्पते तु .] लिप्त होता है--[ यथा ] जैसे [ लोहम्‌ ] 


लोहा [ कर्दंधमष्ये ] कीचड़के बीच रहा हुआ लिप्त हो जाता है ( श्र्थात्‌ उसे जंग 
लग जाती है )। 


टोकाः--जैसे वास्तवर्मे सोना कीचड़के बीच पड़ा हो तो भी वह कीचड़से लिप्त नहीं 

होता ( अथोत्‌ उसे जंग नहीं लगती ) क्योंकि उसका स्वभाव अलिप्त रहना है, इसीप्रकार 

वास्तव ज्ञानी कर्मोके सध्य रहा हुवा हो तथापि वह उनसे लिप्त नहीं होता क्योंकि सर्व पेर- 
तब कान कम 


हो द्च्य सबमें रागवर्जक, श्ञानि कर्मों मध्यमें। 
पर कमरजसे लिप्त नहिं, ज्यों कनक कर ममध्यमें | २१८ ॥ 
पर द्रव्य सबमें रागशील, सज्ञानि कर्मों मध्यमें । 
नह कमरजसे लिप्त हो, ज्यों लोह कंदममष्यमें ॥ २१६ |; 





३३४ _- समक्‍्सार >- 


शीलत्दें सति तदलेपसवमभावत्वात्‌ | या लोड 

तल्लेपस्वमावत्वात्‌, तथा किलाब्ानी कर्मगरध्यमतः सन्‌ 

कृतरागोपादानशीलत्वे सति तन्लेपस्वभावत्वात्‌ | 

( शाद्‌ लविक्रीडित ) है 

याहक्‌ ताइगिद्मास्त तस्य वश्ञतों यस्य स्वभादों . 
कर्तु नेष क्थंचनापि हि परेरन्‍्याइत्रः प्रकस्‍्ते 
अब्ानं न कदाचनापि हि भवेज्ञानं मकत्संतर्त 
ज्ञानिन अुँक़्व परापराधजनितों नास्तीद बंबस्तवत . 


द्रव्योंके प्रति किये जानेवाला राग उसका त्यायरूप स्वभावपना होनेसे ज्ञानी 
है। जैसे कोचड़के बोच पढ़ा हुआ लोहा कीचड़से लिप्त हो जाता है ( अर्थात 
जाती है ) क्योंकि उसका स्वभाव लिप्त होना है, इसीप्रकार वास्तवर्में अज्ञानी 
रहा हुआ क्मोंसे लित्र द्वोजाता है क्योंकि सबे परद्रव्योंके प्रति किये जानेवाला 
परहरूप स्वभावपना द्वोनेसे अज्ञानी लिप्त होनेके स्वभावबाला है। 
भावाध:--उ.से कीचड़में पड़े हुए सोनेको जंग नहीं लगती और खोहेकों 
है, इसीप्रकार कर्मोके मध्य रहा हुआ श्ानी फर्मासे नहीं बेंघता तथा अक्ञानी बेंच लात 
यह ज्ञान-अन्लानकी मद्दिमा है। 
अब इस अर्थका और आगामी कथनका सूचक कलशरूप काव्य कहते हैं:-- 
धर्ष:--इस लोकमें जिस वस्तुका जैसा स्वभाष द्वोता है उसका वेसा स्वभाव 
बस्तुके अपने चशसे ही (अपने आधीन ही) होता है.। बस्तुका ऐसा 
द्वारा किसी भी प्रकारसे अन्य जैसा नहीं किया जा सकता। इसलिये जो निरमस्धर 
परिशमित होता है बद कभी भी अज्ञान नहीं होता, इसलिये दे क्षानी ! तू ( 
डपभोगको भोग, इस जगतमें परे अपराधसे उत्पन्न होनेवाला बन्ध तुमे नहीं है ( 
परके अपराधमे तुके बन्ध नहीं होता )। मर 
आवार्च:--बश्टुका स्वसाव वसस्‍्तुके अपने आधीन दी है । इसलिये जो मात्मा रकष 
कानरूप परिशमित दोता है उसे परद्रल्य अज्ञानरुप कभी भी परिणमित नहीं करा सकहा | 
रेसा होनेसे यहाँ ्ञानीसे कद्दा है झि--ठुके परके अपरायमे बन्घ नही होता इसलिये तू ४९५ 
ओगको भोग । त्‌ ऐसी शंका सत कर कि उपभोगके भोगनेसे मुके चन्ध होगा। यदि देखी 
झंका करेगा तो “परड्म्बसे आस्माक्रा बुरा होता है! ऐसी मास्यताका प्रसंग आ खादेगा। 
_.इसप्रकार यहाँ पर/स्क्से भपना शुरा होना माननेकी जीवको शांका मिटाई है। कह यदी 
समममना आदिये कि भोग मोगनेकी प्रेरशा करके स्वच्छलद कर रिया है। 'रेज्याकरी दल 
सो अश्ञानमाद दै बंद भागे कॉंगे। १५०। 


जैग शाखमंत्रा ] ञ« निरमेरा अधिकार «« 


भुजंतस्स वि विविहे सब्वित्तावित्तमिस्सिए दब्वे। 
संखरस सेदभावों ण॒ वि प्गकदि किण्हगो काठ ॥११०ी। 
तह णाणिस्स वि विविहे सब्चित्ताचित्तमिस्सिए दब्बे । 
मु'जंतस्स वि णाणं ण॒ सक्‍काण्णाणदं॑ छेंदु' ॥१२२शा 
जडइया प्‌ एवं संखों सेदसहावं तय॑ पजहिदृश । 
गच्छेज किणशहभाव॑ तह्या सुक्कतणं पजहे ॥२२२॥ 
तह णाएी वि हु जश्या णाणसहावं तयं पजहिदृश । 
अण्णाणेण परिणदों तइ़या अएणाणदं गच्छे ॥२२३॥ 

श्रु जानस्थापि विविधानि सचित्ताचिचमिश्रितानि द्रव्याणि | 

शंख्स्य श्वेतभावो नापि शक्यते कृष्णक। कतुंमू ॥ २२० ॥ 

तथा ज्ञानिनो5पि विविधानि सचिचाचिचमिभ्रितानि द्रव्याणि | 

गुजानस्थापि ज्ञानं न शक्यमज्ञानतां नेतुम्र ॥२२१॥ 

यदा स एवं शंखः श्वेतस्वभाव॑ तक॑ ग्रहाय । 

गच्छेंत्‌ क्रृष्णभाव॑ तदा शुक्लत्य॑ प्रजब्मात्‌ ॥ २२२ ॥, 

तथा ज्ञान्यपि खल्ु यदा ज्ञानस्थभाव॑ तक॑ प्रहाय | 

झशानेन . परिणतस्तदा अज्ञानतां गच्छेत्‌ ॥ २२३ ॥ 

अब इसी अध्ेको दृष्टान्त द्वारा दू करते हैं:-- 
गाथा २२०-२२३ 

प्रन्वयार्थ:--[ इांखस्थ | जैसे शंख [ विविधानि | अनेक प्रकारके 

ज्यों शंख विविध सचित्त, मिश्र, अचित्त वस्तू भोगते । 

पर शंखके शुक्लत्वको नहिं, कृष्ण कोई कर सके || २२० ॥ 

त्पों ज्ञानि भी मिश्रित, सचिच, अविच वस्तू मोगते। 

पर ज्ञान ज्ञानीका नहीं, अज्ञान कोई कर सके ॥ २२१ ॥ 

जवद्दी स्वर्य वो शंख, तजकर स्तरीय श्वेतस्वभावको । 

पावे स्वयं कृष्णत्व तब ही, छोड़ता शुक्ललवको | २२२ ॥ 

त्यों ज्ञानि भी जब ही स्वयं निज, छोड़ ज्ञानस्वभावको | 

अज्ञानभावों परिणमे, अज्ञानताको प्राप्त हो ॥ २२३ ॥ 


३8५ 





३३६३ +- शयवद्कार ० 


यथा खलु संखस्प परहम्पहुपहुंजानस्पापि मं सहेथ ._ 
पकयेत परस्य परमावत्वनिमिचतत्यानुपपत्तेः, दशा किक हानिया 
स्पापि न परेण झानमझान कतूँ शक्मेत परस्थ ... 
हानिनः परापराघनिमितों नास्ति बंचः ) यथा क्ष यदा सं 


रु 


[ सचितताबित्तमिधितानि ] सच्षित्त, भ्रतित्त भोर मित्र [ ऋष्काकि 
[ भुझानस्य पभ्रपि ] मोगता है--शाता है तथापि [ इ्वेलभादः ]... 
[ हृष्णकः कतु न क्षपि झस्यते ] ( किसीके द्वारा ) काला नहीं किस 
[ हुषा ] इसोप्रकार [ ज्ञानितः क्षपि ] श्लामो भी [ विविधानि ] अदेश 
[ सिशाचित्तमिद्िितालि ] सबित्त, भ्चित धोर मिस [ हरब्णाणि ] 
[ भुक्यानस्थ ब्राषि ] भोगे तवायि उसके [ काम ] आगको [झजल्ागता 
( किसोके द्वारा ) प्रशानरूप नहीं किया जा सकता। 
[ एशा ] जब [ श:; एश शंख: ] इहो संख ( स्वयं ) [ तक 
उस ध्येत स्व॒भावको [ प्रहाव ] छोड़कर [ कृष्मभा्य गज्छेत ] हष्सभाककों 
होता है. ( कृष्णाूप परिणामित होता है) [ तदा ] तब [ छुफ्लत्थ अधकाय 
सुक्खरवकों छोड़ देता है ( पर्बाद्‌ काला हो जा। है ), [ हवा ] इसोजछार [ 
मस्तवर्मे [ शागों क्रषि ] ज्ञानी भो ( स्वयं ) [ यदा ] जब [ सक॑ शानसमभा्त 
उस आगस्तभावदों [ प्रहाव ] छोड़कर [ धजानेन ] अजागरुप [ फरिचओ 
परिहासित होता है. [ तदा ] तब [ झन्नामतां ] प्रशानताड़ो [ ब्लेंद ] आह 
होता है । ८ 
डोकाः-- कैसे बरटि शंल्द परइरक्‍्कों मोगे-खाजे नबानि सा स्केशकन आय हॉसे 
काका! नई किया जा सकता क्योंकि पर अथागू पाट्म्श दिसी इल्‍्यड्रों परजाशस्वकर फर्जी 
विलिस ( डारल ) तभी हो सता, इसरोप्रडार वर क्ञानं पर !ज्यकों जोरो शो मी इस कि 
ब्वप्कडे हापा अक्ञान सदी डिक जा सकता क्या पर स्कदोन्‌ परड्क्श किलो इ्कसी पदक 
क्यकर झा केठा विधिन न“! हो मचता | इसलिये झम्येझो पृशोडे अपरसे विधिररी के 
बह दा । हे 
और जत कहो संथ, पा इण्करर पोराशा टुजा आकका भ जोगना हुणा। 
द्ेफड। वफफाकर कु+हकप पर शर्डकश होना है तप पथकका गरंकणत्न स्कर्षकश 


५८ 


पं 


जैन शास्त्रमाला ] -+ निवेश अधिकार -- ३३७ 


मुपसज्ञानो5तुपभुज्लानो वा रवेतभाव॑ प्रह्यय स्वयमेव कृष्णभावेन परिणमते तदास्य 
श्वेतभावः स्वयं कृतः कृष्णभावः स्वात्‌, तथा यदा स्‌ एवं ज्ञानी परद्रव्यमुपरओु जानों5लु- 
पर्जुजानो वा ज्ञानं प्रहाय स्वयमेयाज्ञानेन परिणमत्ते तदास्य ज्ञान स्वयंक्ृतमज़ानं 
स्थात्‌ । ततो ज्ञानिनों यदि (१) स्वापराधनिमित्तो बंधः | 


( शादू लबिक्रीडित ) 
ज्ञानिन्‌ कर्म न जातु कतु झचितं किंचिचथाण्युच्यते 
मुंत्ते हंत न जातु में यदि पर दुर्शक्त एवासि भो! | 
बंधः स्थादुपभोगतों यदि न तर्त्कि कामचारो 5स्ति ते 
ज्ञानं सम्वस वंधमेप्यपरथा स्वस्थापराधादुशुवम्‌ ॥ १५१ ॥ 





है ( स्थयमेच किये गये ऋृषशभावरूप छोता है ), इसीप्रकार जब वही ज्ञानी, परद्र्यको भोगता 
हुआ अथबा न भोगता हुआ; ज्ञानको छोड़कर स्वयमेष अज्ञानरूप परिणमित होता है. तब 
उसका ज्ञान स्वयंक्रत अक्षान होता है। इसलिये ज्ञानीके यदि घंध हो तो वह अपने ही 
अपयधके निमित्तसे ( स्वयं ही अज्ञानरूप परिणमित हो तब ) होता है । 





भावार्थ:--जैंसे श्वेत शंख परके भक्षणसे काला नहीं होता किंतु जब वह स्वयं ही 
फालिमारूप परिशमित द्ोता है. तब काला हो जाता है, इसीप्रकार ज्ञानी परके उपभोगसे 
* शज्ञानी नहीं होता किन्तु जब स्वयं ही अज्ञानरूप परिशमित होता है तब अज्नानी होता है. 
और तब बंध करता है। 
अब इसका कलशरूप काव्य कहते हैं:-- 


श्र्थ:--है ज्ञानी ! ठुके कभी कोई भी कर्म करना उचित नहीं है तथापि यदि तू यह 
कहे कि “परद्रव्य मेरा कभी भी नहीं है और मैं उसे भोगता हूँ”? तो ठुकसे कहा जाता है कि 
हे भाई, तू खराब प्रकारसे भोगनेवाला है, जो तेरा नहीं है उसे तू भोगता है यह महा खेदकी 
बाद है ! यदि तू कहे कि “सिद्धास्तमें यह कहा है कि परद्रव्यके उपभोगसे बंध नहीं होता 
इसलिये भोगता हूँ,” तो क्‍या छुके भोगनेकी इच्छा है ! तू ज्ञानरूप होकर (-शुद्ध स्वरूपमें ) 
लिवास कर) अन्यथा (यदि भोगवेकी इच्छा करेगा-अज्ञानरूप परिणम्ित होगा त्तो तू 
निः्चयतः अपने अपराधसे बंधको प्राप्त होगा। 


भावार्थ:--ज्नीको कम तो करना ही उचित नहीं है| यदि परद्रव्य ससभकर भी 


उसे भोगे तो यह योग्य नहीं दै। परद्रव्यके मोक्ताको तो जगतमें चोर कहा जाता है, अन्यायी कहा 
३ 


झ्३्द +- समवब्ार [ 
( शा लविकीडित ) 

कतार स्वफलेन यत्किल पलात्कमेंद नो कोबनेश:: 

कुर्वाणः फललिप्सुरेव हि फल प्राप्नोति यस्‍्कर्मणः “., 

ज्ानं संस्तदपास्तरागरचनों नो बष्यते कर्मणा <, 

झुवाणो5पि हि कर्म तत्फलपरित्यागैकप्नीलो श्निः ॥ े 
पुरिसो जह को वि हह वित्तिणिमित्त तु सेवए राव॑ । 
तो हो वि देह राया विविदे भोए सुहुपाए॥ २२४ ॥ 
एमेर जीवपुरितो कम्मरयं सेवए सुहणिमितं। ८ 
तो सो वि देह कम्मो विविद्दे भोए सुहुपपाए ॥ २२५॥ ,. 


जाता है। और जो उपभोगसे बंध नहीं कहा सो तो, श्ञानी इच्छाके बिना दी . | 
उद्यमें आये हुएको मोगता है वहाँ उसे बन्ध नहीं कद्दा। यदि वह स्वयं इच्छासे भोगे चेन: 
तो स्वयं अपराधी हुवा, और तब उसे बन्ध क्यों न दो १ | १५१। 
अब आगेकी गाथाका सूचक काब्य कहते हैं:-- 

प्रथ:--कर्म ही उसके कर्तोको अपने फलके साथ बलात्‌ नहीं जोड़ता ( कि एू.मेरे 
फलको भोग ); #फलकी इच्छावाला ही फमेको करता हुआ कमंके फलको पाता है; इसलिये 
ज्ञानरूप रहता हुआ और जिसने कमेंके प्रति रागकी रचना दूर को है ऐसा मुनि; 
परित्यागरूप द्वी एक स्वभावषाला दोनेसे, कम॑ करता हुआ भी क्मेसे नहीं बेंघठा 

भावार्:--कम तो बलान्‌ कर्तोको अपने फलके साथ नहीं जोढ़ता किंतु जो कँओं 
करता हुआ उसके फलकी इच्छा करता है, बद्दी उसका फल पाता है। इसलिये जो झाधर्त 
कर्ता है और बिना ही रागके कर्म करता है बह भुनि कर्मेसे नहीं बेंधता क्योंकि औ 
करमेफलकी इच्डा नहीं है । १५२। 


क्‍ 


# करमेका फल भर्यात्‌ ( ? ) रजित परिशाम, प्रयवा (२) सुक्ष (-रजित परिशाव रेस 
दत्पन्न करनेमाले झ्लागामी भोग | 


ज्यों अग॒तमें को पुरुष, वृविनिमित्त सेवे भूपको । 

तो भूप भी मुखजनक विघव्रिध भोग देवे पुरुषको ॥ २२४ ॥ 
स्पा जीवपुरुष भी कर्रजका सुखूमरण सेवन करे । 

ठो कर्म भी सुखजनक विघनिध भोग देवे जीवके || २२४ ! 


जैन शात्रमाला ] -- पघिजेरा अधिकार #* ३१६ 


जह पुण सो चिय पुरिसो वित्तिणिमित्तं ण॒ सेवए राय॑ । 
तो सो ण देड राया विविहे भोए सुहुषाए ॥२२६॥ 
एमेव सम्मदिट्टी विसयत्यं सेवए ण॑ कम्मरय॑। 
तो सो ण देड कम्मो विविहे भोए सुहुषाएं॥२२ण॥ 
पुरुषो यथा को5पीह बतिनिमित्त तु सेवते राजानम्‌ | 
तत्तो5पि ददाति राजा विविधान भोगान सुखोत्पादकान्‌ ॥२२४॥ 
एवमेव जीवपुरुपः कर्मरजः सेबते सुखनिमित्तम्‌ । 
तचदपि ददाति कर्म विविधान्‌ भोगान्‌ सुखोत्पादकान्‌ ॥२२५४॥ 
यथा पुनः स एवं पुरुषो बतिनिमिचं न सेवते राजानमू। 
तत्सो5पि न ददाति राजा विविधान्‌ भोगान्‌ सुखोत्पादकान्‌ ॥२२६॥ 
एवमेव .सम्य्दष्टि! विपयार्थ सेवते न कर्मरजः । 
तचन्न ददाति कर्म विविधान भोगान सुखोत्पादकान ।!२२७॥ 





अब इस अर्थको दृष्टान्ससे दृढ़ करते हैं:-- 
गाथा २२४-२२७ 

प्रस्थयार्थ:--[ यथा ] जैसे [ इह ] इस जगतमें [ क्ः श्रषि पुरुषः | कोई 
भी पुरुष [ बृत्तिनिमित तु ] श्राजीविकाके लिये [ राजानम्‌ ] राजाकी [ सेवते ] 
सेवा करता है [ तद ] तो [ रत राजा श्रपि ] वह राजा भी उसे [ सुखोत्पादकान्‌ ]| 
सुख उत्पन्न करनेवाले [ विविधान ] अनेक प्रकारके [ भोगान्‌ ] भोग [ ददाति [ 
देता है, [ एवच्र एवं ] इसीप्रकार [ जीवपुरुष: | जीवपुरुष [ सुखनिमित्तम्‌ ] सुखके 
लिये [ कर्मरजः ] कर्म रजकी [ सेवते ] सेवा करता है [ तद ] तो [तत्‌ कर्म प्रति] 
वह कम भी उसे [ सुलोत्पादफान ] सुख उत्पन्न करनेवाले [ विविधान ]| अनेक 
प्रकारके [ भोगान्‌ ] भोग [ ददाति ] देता है। 


अरु वो हि नर जब वृत्तिहेत्‌ भपको सेवे नहीं। 
तो भ्ूप भी सुखजनके विधविध भोगको देवे नहीं ॥२२६॥ 
संदृदृष्टिको त्यों विषय हेत्‌ कर्मरजसेबन नहीं । 
तो कर्म भी सुखजनक विधविध भोगको देता नहीं ॥२२७॥ 


३४० “+-समयसार- 7 


यथा कश्रित्युरषो फलार्थ राजानं सेवते ततः से 
जीवः फलार्थ कर्म सेवते ततस्तत्कर्म तस्य फल ददाड़ि । 
फराथ राजानं न सेवते ततः स राजा तस्य फल न ददाति, तथा... 
कर्म न सेवते ततस्तत्कर्म तस्य फल न ददातीति वात्परयम। 


[ पुनः ] भौर [ यथा ] जेसे [ सः एवं पुरुषः ] वही पूर्व े 
आजीविकाके लिये [ राजानम्‌ ] राजाकी [ न सेवते ] सेवा नहीं करठा 
[सः राजा भ्रपि ] वह राजा भी उसे [ सुखोत्पावकान ] सुख... 
[ विविधान्‌ ] पनेक प्रकारके [ भोगान ] भोग [ न ढदाति ] नहीं देता। 
एवं ] इसीप्रकार [ सम्यस्दृष्टि: ] सम्यग्दृष्टि [ विषयायं ] विषयके लिये [_, हर 
कर्म रजकी [| न सेवले ] सेवा नही करता [ तद ] इसलिये [ तत कर्स | . 
भो उसे [ सुखोत्पादकान्‌ ] सुख उत्पन्न करनेवाले [ विविधान ] भनेक | 
[ भोगान्‌ ] भोग [ न ददाति ] नहीं देता । 


टीकाः--जैसे कोई पुरुष फलके लिये राजाकी सेवा करता है तो बह राजा 
देता है, इसीप्रकार जीव फलके लिये कर्मकी सेवा करता है तो बद्द कर्म उसे फल देवा 
और जैसे बही पुरुष फलके लिये राजाकी सेवा नहीं करता तो वद्द राजा उसे फल मईी 
इसीप्रकार सम्यग्दष्टि फलके लिये कर्मकी सेवा नहीं करता इसलिये बद्द कर्म उसे फल , . 
देता। यद्द तात्पय है। 
भावार्थ:--यहाँ एक आशय तो इसग्रकार हैः--अज्ञानी विषयसुखके लिये 
रंजित परिणामके लिए उदयागत कर्मकी सेवा करता है इसलिये वह कर्म उसे ( 
रंजित परिशाम देता है। ज्ञानी विषयसुखके लिये अर्थात्‌ रंज्ञित परिणामके लिए 
कर्मकी सेवा नहीं करता इसलिये बट कर्म उसे रंजित परिणाम उत्पन्न नहीं करता। 
दूसरा आशय इसप्रकार हैः--अज्ञानी सुख (-रागादिपरिणाम उत्पन्न करनेदेक 
आगामी भोगोंकी अमिलापासे श्रत, तप इत्यादि शुभ कमे करता दै इसलिये बह कमें ही हे 
रागादिपरिणाम उरपन्न फरनेवाले आगामी भोगोंको देता है। झानीके सम्बन्ध्में इससे गिकतोोे 
सममना चाहिये । 3 
इसप्रकार अज्ञानी फलकी बांधासे कर्म करता है इसलिये वह फल्कको पाता है जर 
ज्ञानी फलको बांछा बिना हो कर्म करता है इसलिये बह फलको भ्राप्त मद्दीं करवा | 


अब) “जिसे फलकी इच्छा नहीं है. वह कर्म क्‍यों करे ?”? इस व्याकंकाकों दूर करनेके 
लिये काव्य कदते हैं:-- 


जैन शास्त्रमाला ] -- निर्भरा अधिकार -- ब्र४१ 


( शादूलबिक्रीडित ) 
त्यक्ते येम फल स कर्म कुछते नेति अतीमों ब्य॑ 
कित्वस्थापि कुतो5पि क्रिंचिदपि तत्कर्मावशेनापतेत्‌ 
तस्मिन्नापतिते  त्वकंपपरमज्ञानसभावे. श्थितो 
ज्ञानी कि कुरुते5थ कि न कुरुते कर्मेति जानाति क! ॥१४३॥ 
( शादू लब्िक्रीडित ) 
सम्यर्दष्य एवं साहसमिदं कतु क्षमंते परे 
यद्ज 5प पतत्यमी मयचललेलोक्यप्रक्ताघनि । 
सर्वामेव निसर्गनिर्भयत्या शंकां विहाय स्वयं 
जानंतः स्वमवध्यबोधवपुर्ष बोधाच्च्यवंते न हि। १५४ )। 





है प्रथ:--- जिसने कमका फल छोड़ दिया है वह कर्म करता है ऐसी प्रतीति तो. हम 
ज़हीं कर सकते। किन्तु वहाँ इतना विशेष है कि--उसे ( ज्ञानीको ) भी किसी कारणसे कोई 
ऐसा कमे अवशतासे (-उसके बश बिना ) आ पड़ता है। उसके आ पड़ने पर भी, जो, अकम्प 
परमज्ञासस्वभावमें स्थित है ऐसा ज्ञानी कर्म करता है या नहीं यह कौन जानता है ! 
भावार्थ:--ज्षानीके परवशतासे कर्म आ पड़ता है. तो भी वह ज्ञानसे चलायमान नहीं 
होता । इसलिये ज्ञानसे अचलायमान वह ज्ञानी कर्म करता है या नहीं यह कौन जानता है! 
ज्ञानीकी बात ज्ञाती ही जानता है। ज्ञानीके परिणामोंको जाननेकी सामर्थ्य अज्ञानीकी नहीं है। 
अविरत सम्यग्दष्टिले लेकर ऊपरके सभी ज्ञानी ही समभना चाहिए। उनमेंसे, 
* अविरत सम्यग्टष्टि, देशविरत सम्यग्दष्टि और आहारविद्दार करते हुए सुनियोंके बाह्मक्रियाकर्म 
दोते हैं, तथापि ज्ञानसभावसे अचलित होनेके कारण निश्चयसे वे, बाह्मक्रियाकर्मके कर्ता नहीं 
हैं, ज्ञानके ही को हैं। अन्तरंग मिध्यात्वके अभावसे तथा यथासंभव कपांयके अभावषसे 
उनके परिशाम उज्ज्वल हैं। उस उज्ज्वलताको ज्ञानी ही जानते हैं, मिथ्याहष्टि उस उज्ज्यलताको 
नहीं जानते। मिध्यादृष्टि बहिरात्मा हैं, वे बाहरसे ही भला-बुरा मानते हैं; अन्तरात्माकी 
गतिको बहिरात्मा कया जाने १ । १५३। हि 
अब, इसी अर्थका समर्थक्ष और आगामी गाथाका सूचक काव्य कहते हैं:--- 


प्रदेंए-> जिसके भयसे चलायमान होते हुवे--( खलबलापै हुवे )--तीजों लोक अपने 
मार्गको छोड़ देते हें ऐसा वज्रपात होने पर भी, ये सम्यम्द्टि जीव, सभावतः चिर्भय होनेसे, 
समस्त शंकाको छोड़कर, स्वयं अपनेको ( आस्य्को ) जिसका ज्ञानरूपी शरीर अवध्य है. ऐसा 


जानते हुए, ज्ञानसे च्युत नहीं होते। ऐसा परम साहस करलेके लिये मात्र सम्यस्दष्टि ही 
समर्थ हैं 


शेर ४» सम्रवसार «७ [ 


+ पम्मदिद्टी जीवा शिस्संका होंति णिव्भया तेश ... 
सत्तमयविष्ममुका जम्हा तम्हा दु णिस्संका ॥ २ . , 
सम्यरष्टयो जीवा निरशंका भव॑ति निर्भयास्तेन । ह॒ 
सप्तमयविप्रमुक्ता यस्मात्तस्मातु निरशंकाः ॥ २२८ ॥ 

येन नित्यमेव सम्यम्द्यः सकलकर्मफलनिरमिलाबाः अोडवंपॉ: । 
का चर्तते, तेन नूतमेते अत्यंतनिशशंकदारुणाष्यवसायाः संतोश््यंदरिरशकी: 
संभाव्यते । कं 








भावा्ः--सम्यस्दृष्टि जीब निःशंकितगुणयुक्त होते हैं इसलिये 'बादे जैसे झुमहांत, 
फर्मोद्यके समय भी वे ज्ञानरूप ही परिणमित द्वोते हैं। जिसके भयसे तीनों लोकफे जी. 
कॉप उठते हैं--चलायमान हो उठते हैं और अपना मार्ग छोड़ देते हैं. ऐसा षरपात होने -पह 
भी सम्यग्टष्टि जीव अपने स्वहूपको ज्ञानशरीरी मानता हुआ ज्ञानसे चलायमान नहीं होगा 
उसे ऐसी शंका नहीं होती कि इस वजञ्रपातसे मेरा नाश हो जायेगा; यदि पर्यायका पिनाझे दो 
तो ठीक ही है क्योंकि उसका तो विनाशीक स्वभाव ही है। १५४। घ 
अब इस अथको गाया द्वारा कहते हैं:-- ः 


गाया २२८ 

भसवयाे!---[ सम्यग्हष्टयः जोवाः ] सम्पग्दृष्टि जोव [ निषक्चंका: भवंति ] 
नि:शंक होते हैं, [ तेन ] इसलिये [ निर्भया: ] निर्भय होते हैं; [ व्‌ ] भौर 
[ यस्‍्मात्‌ ] क्‍योंकि वे [ सप्तभमविप्रमुक्ता: ] सप्त भयोंसे रहित होते हैं [ तस्माद 
इसलिये [ निःशंका: ] निःशंक होते हैं (-अडोल होते हैं ) । 

टीका:--क्योंकि सम्यम्टष्टि जीब सदा ही सर्वे क्मोंके फलके प्रति निरमिलाष होगे 
हैं इसलिये वे कर्मके प्रति अत्यन्त निरपेक्षतया वतेते हैं; इसलिये वास्तवमें वे अत्यन्त मिःसेढ 
दारुण ( सुदृद ) निश्चयवाले होनेसे अत्यन्त निर्भय हैं ऐसी संभावना की जाती दै ( जवोर, 
ऐसा योग्यतया माना जाता है ) | 

अब सात भययोंके कलशहूप काव्य कदे जाते हैं, उसमेंसे पहले इहलोफ और पर 
लोक भयोंका एक काव्य कद्ते हैं:-- 


सम्यक्ति जीव होते निःशंक्रित इसहि से निर्भय रहें । 
हैं मप्तमयप्रत्रिमक्त वे, इसही से वे निःअंक हैं ॥ शर८ ॥ 
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( शादूलबिक्रीडित ) 
लोक! शाश्वत एक एप सकलव्यक्तो विविक्तात्मन- 
श्लोक स्वयमेव केवलमयं यघ्लोकयत्येकक! | 
लोको5यं न तवापरस्तदपरस्तस्पास्ति तड्ीः कुतो 
निशशेकः सतत स्रयं स सहज ज्ञानं सदा बिंदति ॥ १४४ ॥ 
( शादृ लविक्रीडित ) 
एपैकेव हि वेदना यदचर्ल ज्ञानं स्वयं वेबते 
निर्मेदोद्तिवेधवेदकबलादेक॑. सदानाकुले। | 
नैवान्यागतवेदनेव हि. भवेचडद्भरीः कुतों ज्ञानिनो 
निश्शंकः सतत स्वयं स सहजं ज्ञान सदा विंदति ॥| १५६ ॥ 


श्र्थः--यह चित्स्वरूप लोक ही भिन्न आत्माका ( परसे भिन्‍नरूप परिणमित होते 
हुए आत्माका ) शाश्वत) एक और सकलब्यक्त (-सर्बकालमें प्रगट ) लोक है; क्‍योंकि मात्र 
चिल्स्वरूप लोककों यह ज्ञासी आत्मा स्वयमेव एकाकी देखता है--अठुभव करता है। यह 
विस्खरूप लोक ही तेरा है; उससे भिन्न दूसरा कोई लोक--यह लोक था परलोक--तैरा, नहीं 
है ऐसा ज्ञानी विचार करता है, जानता है, इसलिये ज्ञानीको इस लोकका तथा परलोकका 
भय कहाँसे हो वह तो स्वयं निरन्तर निःशंक बतेता हुआ सहज ज्ञानका ( अपने ज्ञान- 
स्थभावका ) सदा अनुभव करता है। 
भावायथ:--'इस भवर्मे जीवन पर्यत अनुकूल सामग्री रहेगी या नहीं! ! ऐसी चिंता 
रहना इहलोकका भय है| 'परभवमें मेरा क्या होगा १? ऐसी चिंताका रहना परलोकका भय 
है| ज्ञानी जानता है कि--यह चैतन्य ही मेरा एक, नित्य लोक है जो कि सदाकाल प्रगट 
है। इसके अतिरिक्त दूसरा कोई लोक मेरा नहीं है। यह भेरा चैतन्यस्वरूप लोक किसीके 
बियाड़े नहीं बिगड़ता । ऐसा जाननेंवाले क्ञानीके इस लोकका अथवा परलोकका भय कहाँ से 
हो कभी नहीं हो सकता वह तो ऊपनेको स्वाभाविक ज्ञानरूप ही अनुभव करता है। १५५ । 
अब बेद्नाभयका काव्य कहते हैं:-- 
प्र्थ:--अभेदस्वरूप वर्तते हुवे वेद्-वेदकके बलसे ( वेथ और बेदक जमभेद ही द्वोते 
हैं ऐसी वस्तुस्थितिके चलसे ) एक अचल ज्ञान ही स्वयं निसकुल पुरुषोंके द्वारा (-ज्ञानियोंके 
द्वारा ) सदा बेदन्मे आता है, यह एक दी चेदना ( ज्ञानवेदन ) ज्ञानियोंके है। (आत्मा 
बेदक है और ज्ञान वेद है । ) ज्ञानीके दूसरी कोई आागंत (-पुदलसे उसन्न ) वेदना होती ही 
नहीं) इसलिये उसे वेदनाका भय कहाँसे हो सकता है ? वह तो स्वयं निरन्तर निःशंक बर्तता 
हुआ सहज ज्ञानका सदा अठुभब करता है) 
भावार्थ:--सुखडु/खको भोगना वेदना है। ज्ञानीके अपने एक ज्ञानमात्र स्वरूपका 





३४४ - खसमबसार -- |[ 


( शादू लविक्रीढित ) | 
यत्सन्नाशहुपैति तत्न नियत व्यक्तेति वस्तुस्थिति- -. 
जन सत्स्वयमेव तत्किल ततखात किमस्थाएरे व 5 
अस्पात्राणमतो न किंचन मवेत्तदूभीः छुतो शञानिनों . 
निशशंकः सतत स्वयं स सहज ज्ञान सदा बिंदति ॥ « 
( शा लविक्रीडित ) 
स्वे रूप किल वस्तुनो5रित परमा गुप्तिः खवरूपे न य- 
ब्छक्तः को5पि परः ग्रवेष्ठमकृतं ज्ञान स्वरूप व सुः। 
अस्यागुप्तितों न काचन भवेत्तदूभीः कुतो ज्ञानिनो हा 
निशशंकः सतत स्वयं स सहूजं ज्ञानं सदा बिंदति ॥ है ५८ ॥ 7 


ही उपभोग है। बह पुट्लसे होनेवाली वेदनाकों वेदना ही नहीं समझता; इसलिये 
बेदनाभय नहीं है। वह तो सदा निर्भय वर्तता हुआ ज्ञानका अनुभव करता दै। ११६॥ ७ 
अब अर्षाभयका काव्य कहते हैं:-- कर 
श्रथ:--जो सत्‌ है वह नष्ट नहीं होता ऐसी वस्तुस्थिति नियमरूपसे प्रगढ है! ः 
ज्ञान भी स्वयमेव सत्‌ ( सम्स्वरूप वस्तु ) है. ( इसलिये नाशको आ्राप्त नह्दीं होता ) ० 
परके द्वारा उसका रक्षण कैसा ! इसप्रकार ( ज्ञान निजसे ही रक्षित है इसलिये ) प्सक: 
किंचितमात्र भी अरक्षण नहीं हो सकता इसलिये ( ऐसा जाननेवाले ) झानीकों अरक्षाकां भर 
कह्दोंसे हो सकता है? बह तो स्वयं निरन्तर निःशंक वर्तता हुआ सहज शानका सदा णदुमद 
करता है। 
भावाबें:--सत्तास्वरूप बस्तुका कभी नाश नहीं होता । झञान भी स्वर्य सत्ताययह् 
बस्तु है; इसलिये बह ऐसा नहीं है कि जिसकी दूसरोंके द्वारा रक्ता की जाये तो रहे, अन्कवां 
नष्ट दो जाये । ज्ञानी ऐसा जानता है इसलिये उसे अरक्षाका भय नहीं होता; बद तो निक्षक 
बता हुआ स्वयं अपने स्वाभाविक ज्ञानका सदा अनुभव करता है। १५७। 
अब अगुप्तिभयक्रा काव्य फहते हैं:--- 
प्र्थ:---बास्तवमें वस्तुका स्व-रूप ही ( निजरूप ही ) बरठुकी परम गुप्त है 
क्योंकि स्वरूप में कोई दूसरा प्रवेश नहीं कर सकता; और अहृतशान (- हात नयी 
किया गया है ऐसा स्वाभाविक ज्ञात-) पुरुषका अथोत्‌ आत्माका स्वरूप है; ( इससिने काम 
आत्माकी परम गुति है। ) इसलिये आत्माकी किंवितमात्र भी अगुप्तता न 
अगुप्तिका भय कहासे दो सकता है | बह तो स्वयं निरन्तर निःशंक बलतेता हुआ शह्ज कायज 
सदा अनुभव करता है। 
आदाज:--'गुप्ति! अथोत्‌ जिसमें कोई चोर इत्यादि प्रवेश न कर सके देखा किला दे 


ग्ल 
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( झादू'लक्क्रीडित ) 
प्राणोच्छे्‌दमुदाहरंति मरणं प्राणा। किलास्यात्मनो 
ज्ञान ततस्वपमेव शाथवततया नोच्छियते आातुचित्‌ । 
तस्यातो मरणं न किंचन भवेचदूभीः कुंतों ज्ञानिनो 
निश्शंकः पतर्त स्वयं स सहज ज्ञानं सदा बिंदति ॥ १५९ || 
( झादूलबिक्रीडित ) है 
एके झनंमनाथनंतमचर्ल सिद्ध किलेतत्खतो 
यावचावदिद सदेव हि भवेज्नात्र ह्वितीयोदयः | 
दल्नाकस्मिकमत्र किचन भवेत्तदूभीः कुतो ज्ञानिनो 
निश्शंकः सतत स्त्र्य स सहर्ज ज्ञानं सदा पिंदति ॥ १३६०-॥॥ 





भोंयर ( तलघर ) इत्यादि; उसमें आणी निर्मयतसे सिबरास कर सकता है। ऐसा गुप्त प्रदेश 
न हो और खुला स्थान द्वो तो उसमें रहनेवाले प्राणीको अगुप्तताके कारण भय रहता है। ज्ञानी 
जामता है कि--वस्तुके निज स्वरूपमें कोई दूरूसा प्रवेश नहीं कर सकता इसलिये वरतुका स्वरूप 
ही बस्तुकी परम गुप्ति अथीत्‌ अम्नेद्य किला है। पुरुषका अर्थात्‌ आत्माका स्वरूप ज्ञान है; उस 
ज्ञानस्वरुपमें रहा हुआ आत्मा गुप्त है क्योंकि ज्ञानस्वरूपमें दूसरा कोई प्रवेश नहीं कर सकता। 
ऐसा जाननेवाले ज्ञानीको अगुप्तताका भय कहाँसे हो रूकता है. वह लो निःशंक वर्दता हुआ 
अपने स्वाभाविक ज्ञानस्वरूपका निरन्तर अजुभव करता है। १५८। 
अब मरणभयका काव्य कहते हैं:-- हे 
अर्थ:--प्राणोंके नाशको ( लोग ) मरण कद्दते हैं। निश्चयसे आत्माके प्राण तो 
ज्ञात है। बह ( ज्ञान) स्वयमेव शाश्वत दोनेसे उसका कद्रापि नाश नहीं होता; इसलिये 
आत्माक। मरण किंचितमात्र भो नहीं होता । अतः ( ऐसा जाननेवाले ) झञानीकों मरणुका भय 
कहाँसे हो सकता है ? वह तो स्वयं निरन्तर निःझ्क वतता हुआ सहज 'ज्ञानका ' सदा ' अनुभव 
करता है! 
भावार्थ:--इन्द्रियादि प्राणेंके नाश होनेको लोग मरण कहते हैँ | किन्तु परमार्थतः 
आत्माक्े इन्द्रियादिक प्राण नहीं हैं; उसके तो ज्ञान आए हैं । ज्ञान अबिनाशी है--उसका नाश 
नहीं' होदा; अतः आत्माकों भर्ण नहीं है। ज्ञानी ऐसा जानता है इसलिये उसे मरणका भय 
नहीं है; वह तो निःशंक बर्तता हुआ अपने ज्ञानस्वरूपका निरंतर अतुभव करता है। १५६ | 
अब आकत्मिकभयका काव्य कहते हैं:-- ह 
चर्य:--यह स्वत/सिद्ध ज्ञान एक है, अनादि दै, अनन्त है, अचल है। वह जबतक है 


तबतक सदा ही बद्दी है; उसमें दूसरेका उदय नहीं है। इसलिये इस ज्ञासमें आकस्मिक कुछ 
४४ 


३४६ +- समयसार -- [ 
( मन्दाक्यन्ता ) 
सम्यरवप्टेयदिद सकल ध्नंति लक्ष्माणि कर्ज | 
तत्तस्यास्मिन्पुनरपि मनाकर्मणों नास्ति बंध: - 
पूरवोपार्त_तदजुमवतों निम्नित नि्रेव ॥ १६१ ॥ 


भी नहीं होता । ऐसा जाननेबाले ज्ञानीको अकस्मातका भय कहाँसे हो सकता हैं 
स्वयं निरन्तर निःशंक वरतंता हुआ सद्दज ज्ञानका सदा अनुभव करता है। 
भाषा :-- थदि कुछ अनिर्धारित-अनिष्ट एकाएक उत्पन्न होगा यो 
आकस्मिक भय है। ज्ञानी जानता है कि--आत्माका ज्ञान स्वत्तः सिद्ध, अनादि, अमन्‍्त, 
एक है। उसमें दूसरा बुछ उरपन्न नहीं हो सकता; इसलिये उसमें कुछ भी 
होगा अर्थात्‌ अकस्मात्‌ फहाँसे होगा ? ऐसा जाननेवाले ज्ञानीको आकस्मिक अब 
यह तो निःशंक बर्तता हुआ अपने ज्ञानभावका निरन्तर अनुअब करता दै। 
इसप्रकार ह्ानीको सात भय नहीं होते । 
प्रश्न---अविरतसम्यग्टष्टि आदिको भी ज्ञानी कद्दा है और उनके 
उदय द्वोता है तथा उसके निमित्तसे उनके भय होता हुआ भी देखा जाता है; तब किए बाकी , 
निर्भय कैसे है है $ 
समाधानः--भयप्रकृतिके उद्यसे निमित्तते क्वानोको भय उत्पन्न दोता है। और 
अन्तराएके प्रबल उश्यसे निर्बल दोनेके कारण उस भयकी बेदनाकों सहन न कर सकतेसे क्ानी 
हस अयका इलाज भो करना है। परस्तु उसे ऐसा भय नहीं होत! कि जिससे जीब स्वरुप 
ज्ञानभद्ानसे च्युत धो जाये। और जो भय उत्पन्न होता हैबद मोहफर्मक्री अब आवक 
प्रकृतिका दोर है; ज्ञानी स्वयं उसका स्वामी होकर कर्तो नहीं होता, ्ञाता दी रइता है। 
इसलिये झ्ानीके मय नहीं है। १६० । 
अब आगेकी ( सस्यस्टशिड निःझॉकित आे बिद्रों सम्बत्धोी ) गायामोफा सूचक 
कास्द कइते हैं:-- ः * 
क्षे:-.- टकोस्कीण निजरसमे परिपूर्ण झनके सर्वस्यको मोगनेयाले सम्कटहिके को 
सिझंकित आईि लिह हैं दे समत्त कर्मोकों कट करते हैं; इसलिये, कमेका ज्यब कर्यज दोने कई: 
ओ। सब्यन्टरिको पुनः कमंका बंध ढिंबितमात्र भी नहों दोता, पररु जो कर्म कहके बेंच का 
उलके झरक्कों ओगनेपर इसको नियमसे उस कर्मढी निजरा दी दोती है । 


आवार्थ:--सम्बन्टहि पहले दंधीहुई भव आूि प्रकतिखेंके उरबकों जोषान है. 
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जो चत्तारि वि पाए छिंद॒दि ते कृम्मवंधमोहकरे । 
सो एिस्संको चेदा सम्मादिड्ी सुणेयव्यों ॥२२६॥ 


यश्चतुरो5पि पादान्‌ छिनत्ति तान्‌ कर्मबंधमोहकरान्‌। 
सम निश्शंकश्रेवयिता सम्पम्दशिज्ञतिब्य! || २२९ ॥ 


यतो हि सम्पस्दष्टिः टंकोत्कीणेंकज्ञायकमावमयत्वेन कमबंधर्शकाकरमिथ्या- 
स्वादिभावाभावाल्िश्शंकः ततो5सय शंकाकतो नास्ति.वंध! कि तु निर्जरव । 


तथापि #निःशंकित आदि गुणोंके विद्यमान द्ोनेसे उसे »शंकादिकृत ( शंकादिके मिमित्तसे 
होनेवाला ) बंध नहीं छोता किन्तु पूर्वकर्मकी निज ही दोती है। १६९। 
अब इस कथनको गाथाओं द्वारा कहते हैं, उसमेंसे पहले निःशंकित अंगकी ( अथवा 
प्लिःशंकित गुणकी-चिह्की ) गाथा इसप्रकार हैः-- 
गाथा २२९ 
प्न्वयार्थ:--[ यः' चेतथिता ] . जो ->चेतयिता, [ कर्मवन्धमोहकरान्‌ ,] 
कर्मबंध संबंधी मोह करनेवाले ( अर्थात्‌ जीव निग्वयतः कर्मोंके द्वारा बँधा हुआ है. ऐसा 
अम करमेवाले ) [ तानू चतुरः श्रपि पादान्‌ ] मिथ्यात्वादि भावरूप चारों पादों को 
[ छिनत्ति ] छेंदता है, [ सः | उसको [ निद्ांकः ] निःशंक [ सम्पस्ृष्टिः ]| 
सम्यग्हृष्टि [ ज्ञातव्यः ] जानना चाहिये । 
टीका:--पयोंकि सम्यस्दष्टि, टंकोत्कीणँ एक ज्ञायकभावमयताके कारण कर्मबन्ध 
संबंधी शंका करनेवाले ( अथोत् जीव निश्चयतः कर्मेसि वँधा हुआ है. ऐसा संदेह अथबा भय 


करनेवाले ) भिथ्यात्वादि सावोंका ( उसको ) अभाव होनेसे, निःशंक है इसलिये उसे शंकाकृत 
चन्ध नहीं किन्तु निर्जेशा ही है। 





भावा्:--सम्यम्दष्टोकों जिस कर्मका उदय आता है उसका बह, स्वामित्वके 
अभावके कारण, करती नहीं होता | इसलिये भयप्रकृत्तिका उदय आने पर भी 'सम्बन्दष्टि 
जीव निःशंफ रहता है, स्वहुपसे च्युत नहीं होदा | ऐसा होनेते उसे शंकाकृत बंध नहीं होता, 
कर्म रस देकर खिर जाते 


सकने भा न करन + 9-५८ कक 
# निःशंकित > संदेह श्रयवा भय रहित । ><शंकार-संदेह; कल्प्रित भय | -:-चेतयिता -« 
श्षेतवेबाला; जान॑ने-देखनेवाला; झात्मा । 
जो कर्मबंधनमोहकर्ता, पाद चारों छेदतां। 
चिस्मूर्ति वो शंकारहित, सम्यक्लवच्छी जानना || २२९ | 


इे४८ «० समंथसार «७ [ 


जो दु ण करेंदि कंख॑ कम्मफलेसु तह 
सो णिक्कंखो चेदा सम्मादिद्दी मुणेयब्वों ॥ 


यस्तु न करोति काका कर्मफलेइ तथा सर्वधमेंद।..“_ 
से निष्काँक्षश्रेतयिता सम्यस्टडटिह्ातण्पः ॥ २३० # 


यतो हि सम्पन्दष्टिः टंकोत्कीणेंकज्ञायकमावमयत्वेन सर्वेध्गपि 
बस्तुधमेंद॒ च कांक्षाभावाणिष्कांक्तः ततो5स्य कांक्षाकृतों नास्ति बंध! कि 


अब निःकांक्षित गुणकी गाया कट्दते हैं:-- 


ल्‍ माया श५्३ 9 

प्न्वयार्थ:--[ यः चेतयिता ] जो चेतयिता [ कर्मफलेजु ] कममोक़ि 
प्रति [ तथा ] तथा [ सर्वेधर्मेषु ] सर्वे घमोंके प्रति [ कांज्षा ] कांक्षा [न हु 
नहीं करता [ सः ] उसको [ निष्कांक्ः सम्पग्हष्टि: ] निष्कांक्ष सम्यस्दष्टि [ ज्ातब्पः - 
जानना चाहिये । 

टीक्षाः--क्योंकि सम्यग्दृष्टि, टंकोस्कीणें एक ज्ञायकमावमयताके कारण सभी कई 
फर्ोंके प्रति तथा समस्त वस्तुधर्मोंके प्रति कांज्षाका अभाव होनेसे, निष्कांक्त ( निर्वाछर 5 
इसलिये उसे कांक्षाकृत बंध नहीं किन्तु निजरा ही है। हे 

भावाथे:--सम्यरदष्टिको, समस्‍्त कमंफलोंकी बांछा नहीं होती; तथा सर्च घर्मोकीः 
वांछा नहीं होती, अथोन्‌ सुवर्णंत्व पांपाणत्व इत्यादि तथा निन्‍्दा, प्रशंसा आदिफे 
इत्यादि बखुघरमोंकी अर्थात्‌ पहलस्वभावोंकी उसे बांदा नहीं है--उनके अ्रति समभाव है; ्र्ल 
अन्यमतावलम्धियोंके द्वारा भाने गये अनेक प्रकारके सर्वया एकान्तपक्षी 
से बांका नहों है--उस. धर्मोका आदर नहीं है| इसप्रकार सम्यम्दष्टि बांझारद्दित होल $ 
इसलिये उसे वांछासे होनेवाला बंध नहीं द्वोता | वर्तमान बेदना सद्दी नहीं जाती 
उसे सिटानेके उपचारकी वांछा सम्यस्दष्टिको चारिज्मोहके उदयके कारण द्वोठी है। कप #के 


डस वांछाका कर्तों स्वयं नहीं दोता, वह कर्मोदिय समझकर उसका ज्ञाता द्वी रइता है 
उसे बांछाकृत बंध नहीं होता । 


जो कमंफल अरु सर्व धर्मोकी न कांश्ा चारता। 
चिन्मूर्ति वो कांशारहित सम्पक्त्दट्ट्टी जानना ॥ रै१० ॥ 


लैन शाक्षमाला «- लिज़ेश अधिकार रू ह्श्धट 
जो ए॒ करेदि जुश्॒पय चेदा सम्वेसिमेव धम्माणं। 
सो खलु णिव्विदिगिच्छो सम्मादिद्टी मुणेयल्यो ॥ २३१ ॥ 
यो न करोति ज॒गुप्सां चेतयिता सर्वेपामेब धर्माणाम्‌ | 
सो खल्लु निर्विचिकित्सः सम्यम्दशिज्ञातिब्यम ॥ २३१ | 
यतो हि सम्पम्दष्टिः टंकोर्कीणेंकश्ञायकभावमयत्वेन सर्वेष्वपि बस्तुधरमेंपु 
जुग॒ुप्साभावात्रिविचिकित्सः ततो5सप विचिकित्साकृतो नास्ति बंध! कि तु निज रब । 





अंथ निर्चिचिकित्सा गुणकी गाया कहते हैं:-- 
गाथा २३१ 


म्वयार्थ:---[_ यः चेतयिता ] जो चेतयिता [ सर्वेधाम्‌ एवं | सभी 
[ धर्मास्साम्‌ ] धर्मों ( वस्तुके स्वभावों )के प्रति [ जुगुप्सां ] जुगुप्सा ( ग्लामि ) 
[न करोति ] तहीं करता [ सः ] उसको [ खलु ] निदचयसे [ निविलिकित्सः ] 
निविचिकित्स (-विचिकित्सादोषसे रहित्‌ ) [ सम्पस्हष्टिः ] सम्य्दष्टि [ ज्ञातव्यः ] 
जानता चाहिये । 


डीका:--क्योंकि सम्यस्दृष्टि, टंकोत्कीर्ण एक ज्ञायकभावमयताके कारण सभी वस्तु- 


धर्मेके प्रति जुगुप्साका अभाव होनेसे; निर्विचिकित्स (-जुगुप्सारद्दित--ग्लानिरहित ) है, 
इसलिंये उसे विचिकित्साकृत वंध नहीं किन्तु निजेर ही है । 


भावार्थ:--सम्यस्टष्टि बस्तुके धर्मोके श्रति ( अथीत््‌ छुथा; ठपा, शीत, उच्ण आदि 
भावोंके प्रति तथा बिष्टा आदि सलिन द्रब्योंके प्रति ) जुगुप्सा नहीं करता । यथपि उसके 
जुगुप्ला नामक कर्मंश्रकृतिका उदय आता है तथापि वह स्वयं उसका करती नहीं होता इसलिये 
उसे जुग॒ुप्साकृत बन्ध नहीं होता, परन्ठु प्रकृति रस देकर खिर जाती है इसलिये निेरा ही 


होती है। 
अब अमूद्दृष्टि अँगकी गाथा कहते हैं:-- 


सदर वंस्तुंधर्मत्रिषं जुश॒ुप्साभाव जो नहीं धारतां | 
चिन्मूर्ति निर्विचिकित्स वो, सद्दृष्टि निश्य जानना ॥ २३१ ॥ 


श्श्८ न समग्रसार ++ [ भगवान श्रीकुल्कुद-कदात 


जो हवह 'अप्रम्मूह़ो चेदा सहिद्टि सब्बभावेस । 
सो खलु अमूढ॒दिद्वी सम्मादिद्वी मुणेयव्यों॥ २१२॥ 
यो भत्रति असंमृढः चेतयिता सदृदृष्टिः सर्वभावेषु । 
से खत अमूठदृष्टिः सम्पस्दशिज्ञातिब्यः ॥ २३२ ॥ 
यतो दि सम्पर्द्टिः टंकोत्कीेंकज्ायकमायमयस्वेन सर्वेप्यपि भावेष मोहामावाद- 
मूह! ततो5स्य मृदद्ष्टिकृतो नास्ति बंधः कि तु निर्मरीय | 
जो सिद्धभत्तिजुत्ो उपगृहणगों दु सब्बधम्माणं। 
सो उबगृहणकारोी मम्मादिटठी मुणेयब्बों ॥ २३१॥ 


यश सिद्धभक्तियुक्तः उपगूहनकस्तु सर्वधर्माणाम्‌ | 
स॒ उपगूहनकारी सम्यग्द्टिज्ञातिब्यः ॥ २१३ ॥॥ 





गाया २३२ | 
प्रम्वयार्थ:--[ यः चेतयिता ] जो चेतयरिता [ सर्वभावेषु ] समस्त भावोंमें 
[ अरसंघूढ़ः ] भ्रमृढ़ है--[ सदहृष्टिः ] ययायथ हृष्टिवाला [ भवत्ति ] है, [ सः ] उतको 
[ झत्रु ] निशचयसे [ भमृद॒हृष्टिः ] अमृददृष्टि [ सम्यग्हष्टिः ] सम्यस्हष्टि [ ज्ञातव्यः ] 
जानना चाहिये । 
टीकाः--क्योंकि सम्यग्दष्टि, टंकोत्की्णें एक ज्ञायकभावमयताके फारण सभी 
भाषोंमें मोहका अभाव होनेसे, अमूढुदृष्टि है, इसलिये उसे मूहुद॒ष्टिकत बन्ध नहीं कि 
निरंरा द्वी है। हे 
भावाये:---सम्यर्टट्टि समस्त पदार्थोके खरूपकों ययार्थ जानता है; उसे रागद्वप- 
मोहका अभाव होनेले किसी भी पदार्थ पर अयधा 4 दृष्टि नहीं पड़ती। चारिव्रमोहके उदयसे 
इटानिष्ट भाव उसप्न दवों तथापि उसे उदयकी प्रबलता जानकर बह उन भावोंका स्वयं कर्तो नहीं 
छोता इसलिये उसे मूड्द॒ष्टिकृत बंध नहीं होता परन्तु प्रकृति रस देकर खिर जाती दे इसलिये 
निजंरा दी होती है। 
अब उपगृहन गुणकी गाथा कद्दते दैं:-- 


संमूढ़ नहिं सब भावमें जो,--संत्यच्ी धारता। 
यो मूह्दष्टिपद्दीन सम्यस्द्टि निश्रय जानना ॥ २३२ ॥ 
जो सिद्धभक्तीसद्दित है, गोपन करें सब धर्मका । 
चिन्मूर्ति वो उपगुदनकर सम्यक्तद्टी जानना ॥ २३३ ॥ 


ऊन शासपगाला ] ++ निशा अधिकार १५१ 
यतो दि सम्पस्दष्टि; टंकोत्कीणकायकमायमयत्वेन समसस्‍्तात्मथतक्तीनाम्ुप- 
एंदणादुपइ दक; वतो 5प्य जीवशक्तिदोभल्यक्रतों नास्ति पंधः कि तु निर्मरव | 
उम्मग्गं गच्द॑त॑ सर्म पि मंग्गे खेदि जो चेदा । 
तो ठिदिकरणाडुत्तों सम्मादिरटी मुणेयल्यो ॥ २१४ ॥ 





गाया २३३ 
प्रस्वयार्थ:--[ यः ] जो ( चेतयिता ) [ सिद्ठभत्तियुक्तः |. सिद्धोंकी 
णुद्धात्माकी भक्तिसे युक्त है [ तु ] और [ सर्वधर्माणाम्‌ उपगूहुनकः ] पर वस्तुओोंके सर्वे 
घर्मोको गोपनेवाजा है ( अर्थात्‌ रागादि परभावोंमें युक्त नहीं होता ) [ सः ]: उसको 
[ उपगूहनकारी ] उपगूहव करनेवाला [ सम्यस्दष्टिः ] सम्यग्दष्टि [ ज्ञातव्यः ] 
जानना चाहिये। ह॒ 
टीका:---क्योंकि सम्यग्डष्टि, टंकोत्कीूँ एक ज्ञायकभावसयताके कारण समस्त 
आस्मशक्तियोंकी दृद्धि करता है, इसलिये उपदृंहफ अथीत्‌ आत्मशक्ति बढ़ानेबाला है; इसलिये 
उस जीवकी शक्तिकी दुर्वलतासे ( मन्दचासे ) होनेवाला बंध नहीं किन्तु निर्जरा ही है। 
भावार्थ:---सम्यर्दष्टि उपयृहनगुण युक्त दै। उपगृहनका अर्थ छिपाना है। यहाँ 
निश्ययसयकों प्रधान करके कहा है. कि सम्यस्दष्टिनि अपना उपयोग सिद्धभक्तिमें लगाया 
हुआ है; और जहाँ उपयोग सिद्धभक्तिमें लगाया वहाँ अन्य धर्मों पर दृष्टि द्वी नहीं रही 
इसलिये बह समस्त अन्य धर्मोका गोपनेबाला और आत्मश॒क्तिका बढ़ानेवाला है । 
इस गुणका दूसरा नाम “उपब्र हण' भी है । उपच् हणका अ्॑ है बढ़ाना । सम्यस्धष्टिने 
अपना उपयोग सिद्धोंके स्वरूपमें लगाया है. इसलिये उसके आत्माकी समस्त शक्तियाँ चढद्ती' 
हैं-..आत्मा पुष्ठ होता है. इसलिये वह उपग्र हणगुणवाला है। 
इसप्रकार सम्यग्दष्टिक आत्मशक्तिकी ब्रृद्धि होती है इसलिये उसे इर्वलतासे जो बंध 
होता था वह नहीं होता, निर्भरा ही होती है। यद्यपि जबतक अन्तरायका उद्‌य है. तबतक 


चिर्चलता है तथापि उसके अमिप्नायमें निर्वलता नहीं है, किन्तु अपनी शक्तिके अलुसार कर्मोद्यंको 
जीतनेका महान्‌ उद्रम वर्तता है। 





उन्मागे जाते स्वात्मकों भी, मार्गमें जो स्थापता । 
बिन्मूर्ति वो थितिकरणबुत, सम्पक्तदष्टी जानना || २३४ ॥ 


इ्५श२ ॑« समयसार -« [ भगवात भ्रीकुम्दकाद-कहा 
उन्मार्ग गच्द॑ते सकमपि मा्गें स्थापयति यश्येवयिता । 

स॒ स्थिदिकरणपुक्तः सम्यग्द्टिज्ावब्यः ॥ २३४ ॥ 

५ यतो हि सम्पग्दष्टिः टंकोस्‍कीैंकश्ञायकमावमय विन मार्गस्च्युतर्पात्मतो 
मार्ग एवं स्थितिकरणात्‌ स्थितिकारी ततो5स्य मार्गच्यवनक्रतों नास्ति बंध! हि 
हुनिनेरव। पीर 
जो कुणदि वच्छलतं तियेह साहुण मोक्समग्गम्मि । 
सो वच्छलमावजुदो सम्मादिद्ठी मुणेयव्वों ॥ २३५॥ 


ये करोति वत्सलत्व॑ ब्रयाणां साधूनां मोक्षमा्गें। 
प्र बत्सलमावयुतः सम्पस्दशिश्ञातिब्यः ॥ २३४ ॥ 





अब स्थितिकरण गुणकी गाथा कहते हैं:-- 
गाथा २३४ 

प्रन्थयार्थ:--[ यः चेतथिता ] णो चेतयिता [ उन्मागं गर्छ॑त ] उत्मागे 
जाते हुए [ स्वफम्‌ भ्रपि ] अपने श्रात्माको भी [ मार्ग ] मार्गमें [स्थापयति] स्यादित 
करता है, [ सः ] वह [ स्थितिकरणयुक्तः ] स्थितिकरणयुक्त [ सम्पृष्टिः ] सम्य्शषट 
[ ज्ञातव्यः ] जानना चाहिये। 

टीका:--क्योंकि सम्यग्टष्टि टंकोल्कीणं एक क्ञायकभावमयताके फारण, मद भरता 
आत्मा सार्गसे ( सम्यदशन-ज्ञान-चारित्ररूप मोक्षमार्यसे ) ध्युत द्वो तो उसे मार्गमें ही प्ित 
फर देता है, इसलिये स्थितिकारी (स्थिति करनेवाला ) है। अठः उसे मार्गप्ते च्युतत हीरे 
फारण द्वोनेवाला बंध नहीं किन्तु निजेरा दी है। न्‍ हु 

भावार्थ:--जो) अपने स्परूपरूपी मोक्षमार्गसे च्युत द्वोवे हुए अपने आत्माको मार्ग 
( मोक्षमार्गमें ) रियत फरता है यद्द स्थितिफरणगुणपयुक्त दे । उसे मार्गसे च्युत दोनेके 
दोनेवाला पंध नहीं द्ोता किस्तु उददयागत फर्म रस देकर खिर जाते हैँ इसलिये निर्मेरा दे 
द्योरी है। 


अय पात्सल्य गुणकी गाया कहदते दैं:-- 


नो मोक्षपयमें 'साथु! ध्रयका बत्सलत्व करे यद्दा ! 
चिम्मूर्ति थो बात्सन्ययृत, सम्पक्तस्ष्टी जानना ॥ रेत ।ी 


हन शास्त्रमाला ] ' +- निर्जरा अधिकार -« शश३ 


यतो हि सम्पग्दष्टिः टंकोस्कीणेंकशायकमावमयत्वेन पम्परदशनशज्ञानवाणिएणां 
छत्मादमेदवुद्धया सम्यग्दशनान्मागवत्सलः ततो5स्य मार्गाठुपंगइृतो नाएिति बंध! 
कि तु निर्मरे ।. | 

विजारहमारुढो मणोरहपहेसु भमड़ जो चेदा । 

सो जिणणाणपहावी सम्मादिद्ठी मुणेयव्वो ॥ २३६॥ 


पिद्यारथमारुढः मनोरथपथेष॒ श्रमति यश्चेतयिता । 
स जिनल्ञानप्रभावी सम्यग्दशिज्ञातज्य+ ॥ २१६ ॥ 





गाथा २३५ 

प्रत्थयार्भ:--[ यः |] जो ( चेतयिता ) [ सोक्षमार्म | मोक्षमागगमें स्थित 
[ ब्याणां साधूनां ] सम्यस्दर्शन-ज्ञाच-चारिवररूपी तीत साधकों-साधनोंके प्रति ( अथवा 
व्यवह्वार्से आचार्य, उपाध्याय और मुनि-इन तोन साषुमरोंके प्रति ) [वत्सलत्वं करोति] 
बात्सल्य करता है, [ सः ] वह [ वत्सलभावयुतः ] वात्सल्यभावसे युक्त [ सम्य- 
रहष्टिः ] सम्यस्दृष्टि [ ज्ञातव्य: ] जानता चाहिये । 

होकाः--क्योंकि सम्यस्टष्टि, टंकोत्कीएें एक शायकभावमयताकरे कारण सम्यग्दशन- 
ज्ञान-चारिबकों अपनेसे अमेदबुद्धिसि सम्यकृतया देखता (-अठुभवन करता ) है, इसलिये 
मार्गउत्सल अथीव मोज्ञमार्गक्रे प्रति अति प्रीतिचाला है, इसलिये उसे मार्गकी #अतठुपतलब्धिसे 
दोनेंबाला बन्ध नहीं! किन्तु निजेरा द्वी है। 

भावार्थ:--बत्सलत्वका अर्थ है प्रीतिभाव। जो जीव मोक्षमार्गहपी अपने स्वरूपके 


प्रति श्रीहिवाला--अतुरागबाला हो उसे मागेकी अग्राप्तिसे द्वोतेवाल्रा बन्‍्ध नहीं होता, परन्तु 
कर्म रस देकर खिर जाते हैं इसलिये निर्जय ही होती है। 


अब प्रभाववा गुणकी गाया कहते हैं:-- 
गाथा २३६ 
अ्रव्वयार्थ:--[ ये चेतयिता ] जो चेतयिता [ विद्यारथम्‌ झारूढः है 
# अमुपलब्धि>्अत्यक्ष नहीं होवा वह; भज्ान; प्रप्नाप्ति । 


चित्मूर्ति मन-रथपंथमें, विद्यारथारूढ़ घूमता । 


जिनराजज्ञानअ्रभावकर सम्पक्तदष्टी ज्ञानना ॥ २३६ ॥ 
४५ 


श्श्घ «- समयसार -- [ भगवान भीकुन्दकुरद-कदान 


यतो हि सम्पस्दृष्टिः टंकीत्कीगेंकशञायकमावमयत्वेन श्ानप््य समस्तश्क्तिशबो- 





विद्याहुपी रथ पर आरूढ़ हुआ (-घढ़ा हुम्ना ) [ मनोरपपयेषु ] मनरूपी रपके पथ 
( शानरूपी रथके चलनेके मार्यमें [ श्रमति ] भ्रमण करता है, [ सः ] वह [ गित- 
ज्ञानप्रभावी ] जिनेद्धभगवामके शानकी प्रभावना करनेवाला [ सम्पाहृष्टिः ] सम्पग्ह्टि 
[ ज्ञातव्यः ] जानना चाहिये । 
टौकाः--क्योंकि सम्यस्टष्टि, टंकोत्कीणें एक ज्ञायकभावमयता के कारण ज्ञानकी 
समस्त शक्तिको 7्रगड करने--विकसित करने--फैलानेके द्वारा प्रभाव उत्पन्न करता है इसलिये) 
प्रभावना करनेवाला है, अतः उसे ज्ञानकी प्रभावनाके अप्रकर्षसे ( ज्ञानकी प्रभावना म बढ़ाने ) * 
होनेवाला बंध नहीं किन्तु नि्मेरा ही है। 
भावाये:---प्रभावनाका अर्थ है प्रगट करना, उद्योत करना इत्यादि; इसलिये जो अपने 
ज्ञामको मिरन्तर अभ्यासके द्वारा प्रयट फरता है--बढ़ावा है, उसके श्रभावना अंग होता ह्ै। 
उसे अप्रभावनाक्तत कर्मबन्ध नहीं होता, किन्तु कर्म रस देकर खिर जावा दै इसलिये उसके 
निजंण दी है। 
इस गाया में निश्चयप्रभावनाका स्वरूप कद्दा है। जैसे जिनविम्बकों रबारुढ़ करके 
नगर, वन इल्यादिमें फिराकर व्यवद्वास्ममावना की जाती है, इसीप्रकार जो विद्यारूपी (श्ीर्नः 
रूपी ) रथमें आत्माकों विशजमान करके मनरूपी ( ज्ञानरूपी ) मार्गमं भ्रमण करता है बह 
ज्ञानकी प्रभावनायुक्त सम्यग्टृष्ट है, वदद निश्चयप्रभावना करनेवाला है । 
इसप्रकार ऊपरकी गाधाओंमें यह्‌ कद्दा है कि सम्यस्टष्टि ज्ञानीकों निःशंकित आदि 
आठ शुणण निर्जंणाके कारण हैं । इसीप्रकार सम्यक्त्थके अन्य गुण भी निर्मेयके कारण जानना 
चाहिए। 
इस अंथ्म निश्चयनयप्रधान कथन द्ोनेसे यहाँ निःशंकितादि गुणोंका मिश्चय खंरूप 
( स्वाभित्स्थरूप ) बताया गया है। उसका सारांश इसमप्रकार हैः--जो सम्यस्दष्टि भात्मा 
अपने ज्ञान-प्द्धानमें निःशंक हो। भयके मिमित्तसे स्वरूपसे चलिव न द्वो अथवा सन्देदयक 
न दो) उसके निःशंकितगुण होग़ है। १। जो कर्मफलकी बांछा न करे तथा अन्य बर्खुके 
धर्मोकी बांछा न करे; उसके निःकांज्षित गुण द्ोता है। २। जो बस्तुफे धर्मोके म्ति ग्लानिन 
करे; उसके निर्विचिकित्सा गुण होता दै। ३ । जो त्वरूपमें मूढ़ न हो) खरूपको यथावे जाके 
उसके अमूहुटडि गुण द्वोते हैं। ४। जो आत्माको शुद्धखरूपमें शुक्त फरे। आत्माकी शर्फि 
बढ़ाये, और अन्य धर्मोको गोण करे; उसके उपगृहन गुण होता है। *। जो स्वरूपसे च्युत 
छोते हुए आत्माको ख्वरुपमें स्थापित करे, उसके स्थितिकरण गुण द्वोता दे । ६। ज्ञो अपने 


लैन शाब्षसाला -- सिजरा अधिकार -- (004 


प्रेत प्रभावजतनात्रभावनाकर: ततोऋय ज्ञानप्रभोवनाप्रकर्पकृतो नास्ति बंधः किंतु 
'निर्मुरव ) 





स्वरूपके प्रति विशेष अनुराग रखता है, उसके वात्सल्यगुण होता है। ७। जो आत्माके 
ज्ञानगुणको प्रकाशित कर--प्रगट करे; उसके प्रभावना गुण होता है । ८। 


थे सभी गुण उनके भ्रतिपत्षी दोपोंके द्वारा जो कर्मवन्‍्ध होता था उसे नहीं होने - देते । 
ओर इन गुणोंके सदभावमें, चारित्रमोहके उदयरूप शंकादि प्रवर्ते तो भी उनकी (-शंकादिकी ) 
मिजेरा ही दो जाती है, नवीन बंध नहीं होता; क्योंकि बंध तो प्रधानतासे मिथ्यात्यके 
अर्तित्वमें ही कहा है। 
सिद्धास्तमें गुशस्थानोंकी परिपादीमें चारित्रमोहके उद्यनिमित्तले सम्बग्दष्टिके जो वन्‍्ध 
कह्य है वह भी निर्जरारूप ही (-निजराके समान ही ) समझना चाहिये क्योंकि सम्यग्दष्टिके 
जैसे पू्वेर्मे मिथ्याखके उद्यके समय वँँघा हुआ कम खिर जाता दै उसी प्रकार नवीन बँधा 
हुआ कर्म भी खिर जाता है; उसके उस कर्मके स्वामित्वका अभाव होनेसे चह आगामी, 
चंधरूप नहीं किन्तु निर्येररूप ही है| जैसे--कोई पुरुष दूसरेका द्रव्य उधार जाया हो तो 
उसमें उसे ममत्वचुद्धि नहीं होती, बर्तमानमें उस द्रव्यसे कुछ काये कर लेना हो तो 'बह करके 
पूरे निश्वयातुसार नियत समय पर उसके सालिकको दे देता है; नियत समयके जाने तक बहू 
द्रब्य उसके घरमें पड़ा रहे तो भी उसके प्रति ममत्व न होनेसे उस पुरुषको उस द्वव्यका चन्‍्धन 
नहीं है; वह उसके स्वामीको दे देनेके बराबर द्वी है; इसीप्रकार--ज्ञानी कर्मद्रव्यको पराया 
मानता है. इसलिये उसे उसझे प्र/त ममत्व नहीं दोता अतः उसके रहते हुए भी बह नि्जेरित 
हुएके समान ही है ऐसा जानना चाहिए । 
यह निःशंकितादि आठ गुण व्यवहास्तयसे व्यवहास्मोक्षमार्गम इसप्रकार-लगाने 
चाहिये:-- 
जिनवचसोॉमें संदेह नहीं करना, भयके आने पर व्यवद्ार दृशेन-ज्ञान-चारित्रते नहीं 
डिंगना, सो निःशंकितत्व है। १ । संसार-देह-भोगकी वांछाले तथा परमतकी वांछासे व्यवद्दार- 
मोक्षमागंसे चलायसान न होना सो नसिःकांज्षितत्व है।२। अपविन्र, दुर्गेधित आदि 
वस्तुओंके निमित्तते व्यवहास्मोक्षमागेकी प्रवृत्तिक्रे अति ग्लानि न कर्ता सो निर्दिचिकित्सा 
है। ३ । देव, शुरु शास्र, लौकिक प्रवृत्ति, अन्यम्रतादिके रत्वार्थंके स्वरूप--इत्यादिमें मूढ़ता 
न रखना, यथार्थ जमकर भ्रवृत्ति करना सो अमूदुदृष्टि है। ४। धर्मात्मामें कर्मोदयसे दोष 
आ जाये तो उसे गौण करना और व्यवहास्मोक्षमा्गकी प्रदृत्तिको बढ़ाना सो उपगूहन अथवा 
उपबृ हण है। ५ | व्यवहास्मोक्षमागसे च्युत होते हुए आत्माको स्थिर करना सो स्थितिकर्ण 
है। ६। व्यवद्यास्मोक्षमागमें अज्ृत्ि करवेबाले पर विशेष अजुराग होता सो बात्पल्य है। ७। 


३५६ ++ समयसार -- [ भगवान श्रीकुददकुद्ध-कदान 
( मंदाक्रांता ) 
हुधन बंध नवमिति निमेः संगतो5शमिरंगेः 
प्राखद्ध॑ तु क्षयुपनभन्‌ नि्रोज्जृम्भणेन | 
सम्पग्दष्टिः स्थमतिरतादा दिमध्यांतमुक्त 
ज्ञान भूस्या नटति गगनामोगरंगं विगाह्य १६२ || 


व्यवहास्मोक्षमाका अनेक उपायोंसे उद्योत करना सो अभावना है। ८! इसम्रकार आठ 
गुणोंका स्वरूप व्यवहारनयकों प्रधान करके कहा है। यहाँ निशचयप्रधान फथरर्म रे 
व्यवहयस्खरूपकी गौणता है। सम्यस्ञानरूप प्रमाणदृष्टिमं दोनों प्रधान हैं। स्वाह्ाद मरती 
कोई विशेध नहीं है। है 
अब, निजराके यथार्थ स्वरूपकों जाननेधाले और कर्मोंके नवीन बंधकों शरककर निर्गय 
करनेवाले सम्यग्दष्टिकी महिमा करके नि्जेरा अधिकार पूर्ण करते हैं:-- जंग 
प्रथ:--इसप्रकार नवीन बंधको रोकता हुआ और (खयं ) अपने जाठ से 
युक्त दोनेके काएण निर्ञरा प्रगट होनेसे पूरवेबद्ध कर्मोका नाश करता हुआ सम्यग्टृष्टि जीव स्पर्य 
अति रससे (निजरसमें मस्त हुआ) आदि-मध्य-अंद रहित ( स्वेब्यापक) एकम्रवाइरा 
धाराबाही ) ज्ञानरूप होकर आकाशके विस्वाररूपी रंगभूमिमें अवगादन करके ( ज्ञानकें हा 
समस्त गगनमंढलमें व्याप्त होकर ) रृत्य करता दै। उन 
आवार्थ:--सम्यस्ट्टिको शंकादिक्रत नवीन बंध नहीं होता और स्वयं अष्ट 
द्ोनेसे निजेराका उदय होनेके कारण उसके पूर्व बंधका नाश दोता दै। इसलिये वह बारबादी 
श्ञानरूपी रसका पान करके, निर्मेश आकाशरूपी रंगभूमिमें ऐसे शृत्य करता दै मैसे 
पुरुष मथ पीकर मग्न हुआ बृत्यभूमिमें नाचता है । 
प्रघन:--आप यह फट्द चुके हैं कि सम्यग्टष्टिके निर्जेरा द्ोती है। चंध नहीं दोता खिते 
सिद्धान्तमें गुशरवानोंकी परिपाटी में अविर्व सम्यग्टष्टि इत्यादिके धन्ध कहा गया है। भर 
चातिकर्मोंका कार्य आत्माछे गुणोंका घाव फरना है इसलिये दर्शन, शान) सुसत बीवैन्नइल 
गुणोंका घात भी विद्यमान है| चारिप्रमोहका उदय नवीन बन्ध भी फरता है। यदि मोदक 
छदयमें भी यन्‍्ध से साना जाये तो यद्ट भी क्‍यों म मान लिया जाये कि मिथ्याटट्रिके मिप्यात- 
अनन्वातुबन्धीका उदय होने पर मी घन्ध नहीं ोता ? 
उत्तरः--यन्पफे द्वोनेमें मुज्य फायण मिध्यात्य-अनन्ताजुबंधीका उदय दी है; भी 
सम्याइष्टिफे लो उनझे उदयका अमाव है। घारिष्रमोदके उद्यसे यद्यप्रि सुपगुणस घाव दोता 
है. तया मिध्यात्य-अनन्तातुयन्धीरे अविरिफ और उनओे साथ रदनेवाली अन्य प्रिय 
अतिरिक्त रेप घाठिफ्मोंड्ी प्रहतियोंदा जल्प र्यिति-्अजुभागवात्ा पर्ध तथा रोष भपावि* 


जैन शास्त्रमाला , “+ निर्मेर अधिकार -- ७ 
इति निजेरा निष्क्रांता । | 
इति श्रीमदमव तचंद्रह्नरिविरचितायां समयसारव्याख्यायामात्मर्पाती निर्गेरा- 
प्ररुषकः पहांकः [| ह 


कर्मोंकी प्रकृतियोंका बंध होता है; तथापि जैसा मिथ्यात्व-अनन्तानुवंधी सहित होता है वैसा 
नहीं होता । अनन्तसंसारका कारण तो मिथ्यात्व-अनन्ताजुबंधी ही है; उनका जभाव हो जाने 
पर फ़िर उनका बंध नहीं होता; और जहाँ आत्मा ज्ञानी हुआ वहाँ अन्य बंधकी गणना कौन 
करता. है १ बृक्षकी जड़ कट जाने पर फिर हरे पत्ते रहनेकी अवधि कितनी होती है ? इसलिये 
इस अध्यात्मशास्रमें सामान्यतया ज्ञानी-अज्ञानी होनेके सम्बन्ध ही प्रधात कथन है। ज्ञानी 
होनेके बाद जो कुछ कर्म रहे हों वे सहज ही मिटते जायेंगे । निम्नलिखित दृष्ठान्तके अनुसार 
ज्ञानीके संबंध समभ लेना चाहिये। कोई पुरुष दरिद्रताके कारण एक फॉपड़ेमें रहता था । 
भाग्योदयसे उसे धन-धान्यसे परिपूर्ण बड़े महलकी प्राप्ति हो गई इसलिये. वह उसमें रहनेको 
गया । यद्यपि उस महलमें बहुत दिनोँका कूड़ा कचरा भरा हुआ था तथापि जिस दिन उसने 
आकर महतलमे प्रवेश किया उस दिनसे ही वह उस महलका स्थामी हो गया, संपत्तिबान हो 
गया। अब पवह कूड़ा कचरा साफ करना है सो वह क्रमशः अपनी शक्तिके अनुसार साफ 
करता है। जब सारा कचरा साफ हो जायेगा और महल उज्ज्बल हो जायेगा तब बह परमा- 
नन्दको भोगेगा। इसीपकार ज्ञानीके सम्वन्धर्म समझना चाहिये। १६२। ह 
ठीकाः--इसम्रकार निर्जण ( रंगभूमिसेंसे ) बाहर निकल गई। 
भावार्थ:--इसप्रक़ार, जिसने रंगभूमिमें प्रवेश किया था वह निजेरा अपना स्वरूप 
प्रगट बताकर रंगभूसिसे बाहर निकल गई | 
( सबेया ) 
सम्थकवंत सहंत सदा समभाव रहै दुख संकट आये, 
कर्म नवीन बंधे न तबे अर पूरब बन्ध भड़े बिन भाये; 
पूरण अंग सुदर्शनरूप घरे नित ज्ञान बढ़े लित्र पाये, 
यों शिवमारग साधि निरन्तर, आनँदरूप निजातस थाये || 


इसग्रकार श्री समयसारकी ( श्रीसद्भगवल्लुन्दकुन्दाचार्य देव प्रणीत श्री समयसार 
पर्मागम की ) श्रीमद्‌ अद्वतचन्द्राचार्य देव विरचित आत्सख्याति नामक टीका सें.निर्जुरा 
का प्ररूपक छठवां अंक समाप्त हुआ । 


# छा निजेरा अधिकार समाप्त # 


शक 
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थैंई 
छाए३7३१०५९३१४०४२४९ के ५० छ छभफसम्फास फ्पगपम्कग्पर के, 
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02772 7.7] 


' 


( शदूलपिक्रीडित ) 
रागोज्भारमद्वारसेन सकद कृत्वा प्रमच॑ जगत 
क्रीढंत॑ रसमावनिर्भरमद्दानाटयोन बंध धुनत्‌ । 
आनंदाम तनित्यभोजि सहजावस्थां स्फुर्ट नाटयदू- 
घीरोदारमनाकुर्क निहुपथि ज्ञामं समुन्मज्ति ॥ १६३ ॥ 
# दोहा #% 
रागादिकर्ष कम कौ, बन्ध जानि भुनिराय। 
तजैं लिनदिं समभाव करि) नमू सदा लिन पाँय ॥ सु 
प्रथम दीकाकार कहते हैं कि 'अब वन्य प्रवेश करवा है! । जैसे उत्यमंच पर खाँग 
प्रवेश करता है उसी प्रकार रंगभूमिमें वन्धतत्वका स्वाँग प्रवेश करता है। 
उसमें प्रथम ही, सर्व तत्त्वोफो यथार्थ जाननेवाला सम्यख्ज्ञात बन्धकों दूर करता हंसी 
प्रगट द्वोता है; इस अर्थका मंगलरूप काव्य कहते हैं:-- 
प्रध:--जो ( बंध ) रायके उदयरूपी मद्दा रस ( मदिरा )के द्वारा समत्त ज्ञगतको, 
प्रमत्त (-मतबाला ) फरके, रसके भावसे ( रागरूपी मतवालेपनसे ) भरे हुए मद्दा रृत्यरे 
दास फेल ( नाथ ) रहा है ऐसे घंधको उड्शाता--दूर फरता हुआ, ज्ञान उदयकों प्राप्त द्ोता 
है। बदद ज्ञान आनन्दरूपी अम्ृतका नित्य भोजन फरनेबाला है, अपनी ज्ाटक्रियारूप सहज 
अपश्याफो प्रगद नचा रहा है, घीर है, उद्मर ( अथात्‌ मद्दान विस्तास्याला, निश्चल है) हि 
अनायुल दे; ( अर्यात्‌ जिसमें किश्थित्र भी आकुलताझा कारण नहीं है ) उपाधि रद्वित ( अर्थात्‌ 
परिप्रद्ट रद्द था जिसमें फोई परद्रष्य सम्बन्धी प्रहण-त्याग नहीं दै ऐसा ) है । ' 
भावाषं:--घंपदच्यने प्ंगमूमिमें? अयेशा किया है; उसे दूर फरके जो शान स्पयं 
प्राद दोफर झृत्य करेगा उस शानको मदिमा इस याव्यमें प्रगट फी गई दै। ऐसा अनस्त 
शागशरूप आत्या सद्दा श्यट रहो । १६३ । 


' जैन शाज्माला ] |+ बन्ध अषिकार ८० श्र 


| जह णाम को वि पुरिसो ऐेहब्भत्तो दु रेशुबहुलम्मि । 
ठाशमि ठाइदूश य करेह सस्येहिं वायाम॑ ॥ २३७ ॥ 
बिंददि भिंद॒दि य तहा ताल्लीतलकयलिवंसपिंडीओ | 
सबिताचिताणं करेह दब्बाणमुबधायं ॥२१८॥ 
खथाय॑ कुब्बंतस्स तस्स णाणाविहेहिं करणेहिं। 
शिव्छयदों ।चंतिज हु किंपचयगो हुं रयबंधो ॥ २३६ ॥ 
जो सो हु णेहभावो तम्हि शरे तेण तस्स रयबंधो । 
एिच्छयदो विण्णेयं ण॒ कायचेट्राहिं सेसाहिं॥ २४० ॥ 
एवं मिच्छादिट्‌्ठी बढ्न्तो बहुविहासु चिद्यासु । 
. रायाई उबथ्ोगे कुब्ंतो लिपह 58: २४१॥ 
| यथा नाम को5पि पुरुपः स्नेहास्यक्तस्तु रेण॒घ 
स्थाने स्थित्वा च करोति शस्ते््यायामस्‌ ॥“*३७ ॥ 
अब बन्धतत्त्वके स्वरूपका विचार करते हैं; उसमें पहिले, बन्धके कारणोंको स्पष्टठया 
बतलाते हैं:-- 
गाथा २३७-२४१ 
पस्वयार्थ:--[ यथा नाम ] जंसे--.] कः भ्रपि पुरुषः || कोई पुरुष 


जिस रीत कोई पुरुष मर्द आप करके तेलका । 

व्यायाम करता शख्रसे, बहु रजभरे स्थानक खड़ा ॥ २३७१ 
अरु ताड़, कदली, बांस मादिक छिन्नमिन्न वह करे । 

उपघात आप सचित्त अबरु अविच द्रव्योंका करे ॥ २३८ ॥ 
बहु भाँतिके करणादिसे उपघात करते उसहिको । 

निश्चयपने चिंतन करो, रजवंध है किन कारणों १ ॥ २३९ ॥ 
यों जानना निश्चयपर्ने---चिकनाइ जो उस नर बिपें | 
सजवंधकारण वो हि है, नहें कायवेश शेष है ॥ २४० ॥ 
चेश्टा विविधमें ब्तता, इस भाँति मिथ्यादष्टि जो | 

उपयोगमें रागादि करता, रजहिसे लेपाय वो ॥ २४१ ॥ 


; 


+ 


३६७ च- समयसार «- [ भगवान मोकुन्दकुत्द-कद्मात 


दिनचि मिनत्ति च तथा तालीतलकदलीबंशपिंडी! । 
सचिचाचिचानां करोति द्वव्याणाम्र॒पघातम्‌ ॥ शशे८ ॥ 
उपधाद कुर्व॑तस्तस्प नानाविधे! करणेः । 
निश्रयतर्थित्यतां खलु किंप्रत्ययिकस्तु रजोबंधः ॥ २३९ |। 
यश स तु स्नेहभावस्तस्मिन्नरे तेन तस्य रजोब॑घः | 
निश्रयतों विज्ञेय न कायचेश्रमिः शेष्रामिः ॥ २४० ॥ 
एवं मिथ्यादश्टिवेतमानो बहुविधास चेशसु | 
रामादीनुपयोगे कुर्बाणो हलिप्यते रजसा ॥ २४१ ॥ 
हद खलु यथा कथ्ित्‌ पुरुष! स्नेहाभ्यक्तः स्वभावत एवं रजोबहुढायां 





[ स्नेहास्यक्तः तु ] ( अपने शरीरमें ) तेल प्रादि स्विग्ध पदार्थ लगाकर [ थ ]) और 
[ रेणुबहुले ] बहुतसी ध्रूलिवाले [ स्थाने ] स्थानमें [ स्थित्वा ] रहकर [ शस्त्र ] 
शर्तोक्रे द्वारा [ व्यायामम फरोति ] व्यायाम करता है, [ तथा ] तथा [ तालीतल- 
कदलीवंशपिडीः ] ताड़, तमाल, केल, बाँस, श्रशोक इत्यादि दुक्षोंको [ छिंततति ] 
छेदता है [ भिनत्तिच ] भेदता है, [ सब्त्ताचितातां ] सचित् तथा भवित्त 
[ दब्याणाम्‌ ] द्रब्योंका [ उपधातस ] उपधात ( नाश ) [ फरोति ] करता है; 
[ नानाविधः फरराः ] इसप्रकार नानाप्रकारके कारणोंके द्वारा [ उपधातं कुर्वंतः 
उपचात करते हुए [ तस्प ] उस पुरुषके [ रजोबंधः तु ] घूलिका बंध ( चिंपकना ) 
[ जलु ] वास्तवमें [ किप्रत्यथिफः ] किस कारखसे होता है [ विश्वयतः | गह 
निशचयसे [ चित्पतां ] विचार करो। [ तह्मिव नरे ] उम्त पुरुपमें | यम्सः 
स्नेहभावः तु ] जो वह तेल झादिकी चिकनाहट है [ तेन ] उससे [ तस्य ] उसे 
[ रजोप्ंधः ] घूलिका बंध होता है (-चिपकती है ) [ निम्वयतः विज्ञेयं ] ऐसा 
निश्चयपे जानमा चाहिये, [ शेषानिः कायचेट्टामिः ] शेप शारीरिक चेष्ठाओंके [ न ] 
नही होता | [ एवं | इसोप्रकार--[ बहुविषासु चेट्टाप्तु ] वहुत प्रकारकी चेशमंमें 
[ ब्ेमानः ] च्ेता हुआ [ मि्याहष्टिः ] मिथ्याहष्टि [ उपयोगे | ( भपने ) 
उपगोगमें [ रागादोन्‌ छुर्वाणः ] रागादि भावोंकों करता हुग्रा [ रजता ] कर्मेसूपी 
रजसे [ सिप्यते ] तिप्त होता है--बँंधता है । 

टीकाः--तैसे--इस जगतमे बास्तवमें कोई पुरुष स्नेह (-तेल आदि बिकने पदार्थ 
से मर्दनपुक्त हुआ, राभाषतः दी यदुतसी धूतिमय भूमिमें रदा हुआ, इखोफ्रे व्यायामरूर 
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भूमौ स्थितः शखव्यायामकर्म कुर्वाणोउनेकप्रकारकरणेः सचिचायिचवस्तूनि निश्तन्‌ 
रजसा बध्यते। तस्प कतमों बंथहेतुः! न तावत्खभावत एवं रजोबहुला 
भूमि, . स्नेहानम्यक्तानामपि तत्रस्थानां तत्मसंगात्‌ | ने शख्व्यायामकर्म 
स्नेह्दानभ्यक्तामामपि तस्मात्‌ तत्यसंगात्‌ । नानेकप्रकारकरणानि, स्नेहानम्यक्ता- 
नामपि तैस्‍्तछासंगात्‌ | न सचिताचिचवस्तुपघातः, स्नेंहानम्यक्तानामपि 
तस्मिस्तत्मएंगात्‌ । ततो न्यायवलेनैग्रैतदायात॑ यतस्मिन्‌ पुरुषे स्नेहाभ्यंगकरणं 
से बंधहेतुः । एवं मिथ्यार्यष्टः आत्मनि रागादीन्‌ कुर्वाण! स्रभावत एव कर्मयोग्य- 
पुहवछ्यहुले छोके कायवाड्मन/कर्म छर्वाणोअनेक्रकारकरणे! सचित्ताचित्तवस्तूनि 





कम ( क्रिया )को करता हुआ, अनेक परकारके करणोंके द्वास सचित्त तथा अचित्त वर्तुओंका 
घात करता हुआ, (उस भूमिकी ) धूलिसे बद्ध होता है--लिप्त होता है। ( यहाँ विचार 
करो कि ) उसमेंसे उस पुरुषके वंधका कारण फौल है ! पहले, जो स्वभावसे द्वी बहुत सी 
घूलिसे भरी हुई भूमि दै बह धूलिवंधका कारण नहीं है; क्योंकि यदि ऐसा द्वो तो जिन्होंने 
हेलादिका मर्दन नहीं किया है ऐसे उस भूमिमे रहे हुए पुरुषोंको भी धूलिबंधका असंग आ . 
जायेगा । शर्तोंका व्यायामरूपी कर्म भी धूलिवंधका कारण नहीं है; क्योंकि यदि ऐसा हो तो 
जिन्होंने वैलादिका मर्दम नहीं किया है उतके भी शस्त्र व्यायामरूपी क्रियाके करनेसे घूलिबन्धका 
प्रसंग आ जायेगा । अनेक प्रकारके करण भी घूलिवन्धफे कारण नहीं हैं; क्योंकि यदि ऐसा हो 
तो जिन्होंने वैलादिका सर्वून नद्दीं किया है उनके भी अनेक अकारके करणोंसे घूलिबन्धका 
प्रसंग आ जायेगा | सचित्त तथा अचिच वस्तुओंका घात भी धूलिबन्धका कारण नहीं है; 
क्योंकि यदिं ऐसा हो ठो जिन्‍्दोंने तेलादिका मर्दन नहीं किया उन्हें भी सचित्त तथा अचित्त 
बस्तुओंका घात फरनेसे घूलिबन्धका प्रसंग आ जायेगा। 
इसलिये न्‍्यायके बलसे ही यह्द फलित (-सिद्ध ) हुआ कि, उस पुरुषमें तेलका सर्देन 
करना बन्धका कारण है। इसीमकार--मिथ्यादृष्टि अपनेमें रागादिक करता हुआ, स्वभावसे ही 
लो घहुतसे कर्मयोग्य पुदलॉसे भरा हुआ है ऐसे लोकमें काय-बचचत-मनका कर्म ( क्रिया ) करता 
हुआ। अनेक ग्रकारके करणोंके छवारा सचित्त तथा अचित्त वस्तुओंका घात करता हुआ, 
कर्मेरूपी, स्जसे बँघता है । ( यहाँ विचार करो कि ) इनमेंसे उस पुरुषके बन्धका कारण कौन 
है? अधम, स्वभावसे ही जो बड़तसे कर्मेयोग्य पुद्॒लोंसे भरा हुआ है ऐसा लोक बन्धका 
कारण नहीं है; क्योंकि यदि ऐसा हो तो सिद्धोंको सी--जो कि ल्ोकमे रह रहे हैं उनके भी. 
घन्धका प्रसंग आ जायेगा। काय-बचन-सनका कम ( अथीत्‌ काय-वचन-मनकी क्रियास्वरूप 
योग ) भी बन्धका कास्य नहीं है; क्योंकि यदि ऐसा हो तो वधास्यात-संयमियेक्ति भी (काय- 


वचन-सनकी क्रिया होनेसे ) बन्धका प्रसंग आ नायेगा। अनेक अ्रकारके करूए भी बस्धके 
श्द्‌ न 
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निष्नन्‌ कर्म रजसा वध्यते | तस्य कतमो बंधहेतु: १ न तावत्सभावत एवं कर्म गोग्य- 
इहछपहुों लोक, सििद्धानामप्ि ततस्थानां तत्यसंगात्‌।न कायवाइमनका, 
यथाख्यातसंयतानामपि तहमसंगाव्‌ । नानेकप्रकारकरणानि, केवलज्ञानिनामपि 
ठ्संगात्‌। न सचित्ताचिचवस्तूपधातः, समितितत्पराणामपि तल्असंगाव्‌ | वी 
न्यायबलेनेबेतदायात॑ यदुपयोगे रागादिकरणं स बंधहेतुः । 
९ ट हि ( ध्ध्वी 2 ् 
न कमबहुल जगम्न चलनात्मक कम वा 
न नेककरणानि वा न चिदचिद्रधों बंधकृत्‌ । 
फारण नहीं हैं; क्योंकि यदि ऐसा हो तो केवलज्ानिनोक भी हस करणति। वन्यका पसेंग भा 
जायेगा। सचित्त तथा अचित्त वखुओंका घात भी बन्धका कारण नहीं है; क्योंकि यदि ऐसा 
हो तो जो समितिमें तत्पर हैं उनके ( अथीत्‌ जो यत्नपूर्वक प्रवृत्ति करते हैं ऐसे साधुओंके ) मी 
( सचित्त तथा अचित्त वरुओंके घातसे ) घंधका प्रसंग आ जायेगा। इसलिये न्यायघलसे ही 
यह रे हुआ कि, उपयोगमें रागादिकरण ( अ्थोत्‌ उपयोगमें रागादिकका करना )। पंषका 
कारण दे। 
भावार्य:--यहाँ निश्चयनयको प्रधान करके फथन है। जहाँ निर्याध देतुसे सिद्धि 

द्वोती है बदी निश्चय है। बन्धका कारण विचार करने पर निबाधतया यद्दी सिद्ध हुआ कि“ 
मिध्यादष्टि पुरुष ज्ञिन रागद्रेपमोहभाबोंको अपने उपयोगमें करता है. थे रागादिक ही बम्पके 
फारण हैं । उनके अतिरिक्त अन्य-बहु कर्मयोग्य पुदल्लोंसे परिपूर्ण लोक, मन-बचन-कायके योग, 
अनेक करण तथा चेतन-अचेतनका घात--वंधके कारण नहीं हैं, यदि उनसे घन्ध दोता हो तो 
सिद्धोंके, थथाध्याव चारिबवानोंडे, केवलज्ञानियोंके और समितिहूप ह5रशृत्ति करनेवाले 
मुनियोके चन्धका प्रसंग आ जायेगा । परन्तु उनऊे तो बंध दोता नहीं है। इसलिये इन 
देतुओम (-कारणोंमें ) व्यभिचार ( दोप ) आया | इसलिये यद्द निश्चय है कि बन्थफे फाएण 
रामादिक ही हैं। 

यदाँ समितिरुष प्रवृत्ति फरनेवाले मुनियोका नाम लिया गया है और अविरत, हि 
विश्तका नाम नहीं लिया इसका वद्द कारण द्ै कि--अविसत तथा देशविरतके बाह्मसमितिरुप 
परवृत्ति नह्दी द्वोती इसलिये चारित्रमोद संबंधी रागसे किंचित्‌ बंध द्वोता है। इसलिये सर्वाग 
यन्थरे अमायकी अपेक्षामें उनका नाम नहीं लिया। वैसे अंतरद्रकी अपेज्षात्ते तो उन्हें भी 
निर्षप द्वी जानना चाहिये । 

अब इस अर्फा फलशहप फाब्य कहते हैं:-- 

पर्प:--फर्मंपन्‍्थकों फरनेयाला फारण न तो यहु कर्मयोग्य पुटरलोंसे भंग हुआ लोड 

है न घजनस्थरूप फर्म (अथोत्‌ सन-बचन-फायडो कियारूप योग) है। सशनेड प्कारके फरण 
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यदेक्यमरुपयोगभूः संमपयाति रागादिमिः 
स एवं किल केवर्ल भवति बंधहेतुन गाय ॥ १६४ ॥ 
जह पुण सो चेव णरो णेहे स्वम्हि अवणिये संतते । 
रेणुबहुलम्मि ठाणे करेह सत्येहिं वायामं ॥ २०२ ॥ 
छिंददि मिंददि य तहा तालीतलकयलिवंसपिंडीशो । 
सच्चित्ताचित्ताणं करेह दब्बाणमुवधायं ॥ २७३ ॥ 
उबधाय कुब्ब॑तस्स तस्स णाणाविहेद्दिं करणेहिं। 
णिच्छयदो चिंतिज्ज हु किंपन्चयगों ण रयबंधो ॥ २४४ ॥ 
जो सो द ऐेहभावों तम्हि णरे तेण तस्स रयबंधो । 
णिच्छयदों विण्णयं॑ ण॑ कायचेट्टाहिं सेसाहिं॥ २०५॥ 
एवं सम्मादिद्दी वद्टतो बहुविहेसु जोगेसु। 
आअकरंतो खथोगे रागाई ण॒ लिप्यड रयेण ॥ २०६ ॥ 
और न चेतन-अचेतसका घात है। किन्तु “डपयोगभू” अथीत्‌ आत्मा रागादिके साथ जो ऐक्यको 
प्राप्त द्वोता है बद्दी एकसात्र वास्तवमें पुरुषोंके बन्ध कारण हैं । 


भावार्थे:--यहाँ निश्वयनयसे एकमात्र रागादिको ही.बन्धका कारण कहा है।१६४। 





विस रीत फिर वो ही पुरुष, उस तेल सबको दूर कर । 

व्यायाम फरता शस्तसे, बहु रजभरे स्थानक ठहर ॥ रएश॥ा 
सह ताढ़, कदली, चाँप, आदिक, डिल्न मिन्न वहू फरे। 

ठपघात आप सचित्त अवरु, अचित्त द्रब्योंका करे || २४३ ॥ 
बहुमाँतिके करणादिसे, उपघात करते उसद्धि को । 
निय्यपने-चिंतन करो, रजबंध नहिं. किन फ्ारणों ॥ २४४ ॥ 

यों ज्वाबवा निश्रयपने-विकनाह जो उस नर बिकें । 
रजवन्धकारण वो हि हे, नहिं कायचेश शेष है ॥ २४४ ॥ 
योगों विविधमें वर्तता, इस आाँति सम्परद्टि जो । 

उपयोगमें रागादि न करे, रजहि नहिं: लेपाय वो ॥ २४६, ॥ 
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यथा पुनः स॒ चेंव नरः स्नेहे सर्वेस्मिन्नपनीते सति । 

रेणुपहुले स्थाने. करोति शस्तेब्यायामम्‌ ॥ २०२॥ 
“दिनत्ति मिनचि च तथा तालींतरक॑दलीबंशरपिडी!। . - 
सचित्ताचिचानां करोति द्व॒व्याणाप्तुपघातमू ॥ २४३ ॥ 
उपपात॑ कुर्वतस्तत्प नानाविधेः करण । 

'निश्रयतर्थित्यतां खलु क्मित्यायिको न रजोबन्धः ॥ २४४ ॥ 
यः स तु स्नेहभावस्तस्मिनरे तेम तस्य रनोवन्धः । 

निश्रयतों विज्लेये न कायचे्ामिः शेपामि! ॥ २४१ ॥ 
एवं सम्यस्दशिवे्तमानों बहुविधेष योगेपु । े 
अकर्बन्युपयोगे रागादीन न हलिप्यते रजसा ॥ २९६ |। 





सम्यग्दष्टि उपयोगमें रागादि नदीं कर्ता, उपयोगका और रागादिका भेद जानकर 


रागादिका स्थामी नहीं द्ोता, इसलिये उसे पूर्वोक्त चे्से वन्ध नहीं द्ोता--यद् पद हैं; 
गाथा २४२-२४०६ 
प्रस्यवार:--[ यथा प्रुनः ] भौर जैसे--[ सः थ एवं नरः ] वहीं पुर 
[ सर्वेस्मिन स्नेहे ] समस्त तेल आदि स्निग्प पदार्थकों [ भपनीते सत्ति | हर किम 
जाने पर, [ रेणुयहुले ] बहुत घूलिवाले [ स्थाने ] स्थातमें [ इत्र: ] घसोंके दा 
[ व्यायाम्म्‌ फरोति ] व्यायाम करता है, [ तथा ] और [ तालीतलकदलीबंशर्षिशीः | 
ताड़, तमाल, फेल, बॉस झौर अश्योक आदि वृक्षोंक्रों [ घिनत्ति ] पेश हैः 
[ भिनत्ति घ ] भर भेदता है, [ सचित्ताचित्तानां ] सचित्त तया अचित्त [दृस्खाणाम] 
द्रब्योका [ उपघातम्‌ ] उपपात [ करोति ] करता है; [ मानावि्ेः करणेः ] 
नाना प्रकारके करणोंके द्वारा [ उपधात कुर्येतः ] उपधात करते हुए [ तत्य 2. 
पुस्षफो [ रजोयन्घः ] ध्रृलिका वन्‍्ध [ खत ] वास्तवमें [ किप्रत्यधिकः दिए 
दारणते [ ते ] नहीं होता [ दिश्यय्तः ] यह निश्ययत्ते [ वित्य्ता ] विचार करो ! 
[ तत्मिन नरे ] उस पुरुषमें [ यः सः स्नेहमावः तु ] जो वह तेस प्रादिकी चिकनाई 
है [ तेन ] उससे [ तत्य ] उसके [रजोयंपः] पूलिका बंध होना [निमुचयतः विश] 
निश्यपतो!ं जानना चाद्टिये, [ द्रेषामिः कायचेट्टाभिः ] शेष कायकी चरेष्टामोसि [ म॑ 
नहीं द्वोता । ( इगपिये उठ पुएपर्मे तेस घादिरो चिझनाहुदका अभाव द्वोनेते ही पते 
इस्मादि गहों बिपकतो ) ) [ एवं ] इसप्रकार--[ बहुदिपेषु पोेषु व बहुत प्रबाएरे 


शैन शा्रमाला ] “+ दन्ध अधिकार +- “न 


यथा से एवं पुरुषः सहे सर्वेस्मिन्नपनीते सति तस्यामेव स्वमावत एवं 
रजोबहुलायां भूमो। तदेव शखज्यायामकर्म कुर्याणस्तेरेवानेकयरकारकरणे स्तास्थेव 
सचित्ताचितबस्तूनि निश्मन्‌ रजसा नचष्यतें, स्नेह्ााम्यंगस्य बन्धहेतोरभावात; 
तथा सम्पस्धष्टिः आत्मनि रागादीनकुर्बाण/ सन्‌ तस्मिन्नेव स्वमभावत एवं 
कर्मयो हि 5. जो 
ग्यपुद्वल्यदुले छोके तदेव कायवाइमन/कर्म झुर्बाणस्तरवानेकम्रकारकरणैं- 
स्वान्येब सचिच्ताचित्तवस्तूनि निप्नन्‌ कर्मरजसा न बध्यते, रागयोगस्‍्य वंधहेवीर- 
मावात्‌ । 
५ ( झादू लविक्रीडित ) 
लोक! कर्म ततो5स्तु सो5स्‍्तु च परिस्पन्दात्मक कर्म तत्‌ 
तान्यस्मिन्करणानि संत्ु चिद्चिदृ्यापादनं चास्तु तत्‌। 


योगौमें [ वर्तमान: ] बर्तता हुआ [ सम्यग्हष्टिः ] सम्बस्दष्टि [ उपयोग ] उपयोगमें 
[ रागादीन्‌ प्कुबंद ] रागादिको त करता हुआ [ रजसा ] कर्मरजसे [ न लिप्यते | 
लिप्त नहीं होता । 
टौका:--जैसे बद्दी पुरुष, सम्पूर्ण चिकनाहुटकों दूर कर देने पर, उसी स्वभावसे दी 
अत्यधिक धूलिसे भरी हुई उसी भूमिमें बद्दी शल्रव्यायामरूपी कर्मझो ( क्रियाकों ) फरता 
हुआ। उन्हीं अतेक प्रकारके करणोकि द्वारा उन्हीं सचित्ताचित्त बखुओंका घाव करता हुआ, 5 
घूलिसे लिप्त नहीं होता, क्‍योंकि उसके धूलिफे लिप्त होनेका कारण जो तैल्लादिका मर्दन है. 
उसका अभाव है; इसी प्रकार सम्यग्दष्टि, अपनेमें रागादिकों न फरता हुआ, उसी स्वभावसे 
चहु कर्मग्रोग्य पुडलेसि भरे हुए लोकमें बद्दी सन-बचन-कायकी क्रिया करता हुआ, उन्हीं अनेक 
प्रकारके करणोंके द्वास उन्हीं सचित्ताचित्त वस्तुओंका घात करता हुआ, कर्मरुपी रजसे नहीं 
अँधता; क्योंकि उसके वन्धक्े कारणभूत रागके योगका ( रागमें जुड़नेका ) अभाव है। 
भाषार्थ:--सम्यरदृष्टिके पूर्वोक्त सर्व सम्बन्ध द्वोने पर भी रागके सम्बन्धका 
अभाव दोनेसे कर्मवन्ध नहीं दोता । इसके समयेनमें पहले कहा जा चुका है । 
अब इसी अर्थका कलशरूप काव्य कहते हैं:-- 
अ्र्य:-- इसलिये बह ( पूर्वोक्त ) बहु कर्मोंसे ( कर्मंयोग्य पुदललोंसे ) भरा हुआ लोक 
है सो भले रहो, बह सन-बचत-कायका चलनस्वरूप कमे ( योग ) है सो भी भल्ले रहो, घेः 
( पूर्वोक्त ) करण भी उसके भले रहें और चेतन-अचेतनका घात भी भले हो, परतु अहो! 
यह सम्यम्दष्टि आत्मा; रागादिको उपयोगभूमिसें न लाता हुआ; केवल ( एक ) ज्ञानरूप 
परिणमित होता हुआ, किसी भी कारणसे निश्चयतः बंधको गआप्त नहीं होता | ( अह्दो ! देखो [ 
यह सम्यन्दशनकी अदूशुत महिसा है। ) 





झ६४ »+ समयसार -- [ भगवान मीकुत्दइनदन्कदान 


यथा पुनः स चेव नरः स्नेह सर्वस्मिन्रपनीते सति ! 
रेणुबहुले स्थाने करोति ध्लैज्यायामम्‌.॥.२४२ ॥ 
छिनति मिनति च तथा तालीतलकदलीबंशरपिंडी;।. -* 
सचिचाचिचानां करोति द्रब्याणाप्॒प्धावम्‌ ॥ २४२ ॥ 
उपघात॑ छुर्वृतस्तस्थ नानाविधे!ः. फरणेः । 
निश्रयतशथ्रित्यतां खलु किंप्रत्ययिकों न रजोपन्धा। ॥ २४४ ॥ 
यः स तु स्नेहभावस्तस्मित्ररे तेन तस्य रमोबन्ध! । 
निश्रयतो विज्ञेय॑ न कायचेट्टामि! शेपामिः ॥ २०१,॥ 
एवं पम्यर्दष्िबतमानों बहुविधेष॒॒ योगेषु | 
अदुर्बन्नुपपोगे रागादीन, न हलिप्यते रजसा ॥ २४६ || 





सम्यग्टष्टि उपयोगमें रागादि नहीं करता, उपयोगका और रामादिका भेद जानकर 
रागादिका स्वामी नहीं द्वोता, इसलिये उसे पूर्वोक्त चेष्टासे बन्ध नहीं दोता-यदद कहते हैँ;-- 
गाथा २४२-२४६ 

प्रन्वपार्य:--[ यथा पुनः ] भोर जैसे--[ सः व एव नरः ] वही पुर, 

[ सर्दह्मिन्‌ स्नेहे ] समस्त तेल आदि श्मिग्ध पदार्थों [ अ्रपनीते सति .] ईर कप 
जामे पर, [ रेणुबहुले ] बहुत घुलिवाले [ स्थाने ] स्थानमें [ शस्त्रः । शब्लोके द्वारा 
[ ब्यायामम्‌ करोहि ] व्यायाम करता है, [ तथा ] और [ तालोतसफदलीबंशरपिडीः ॥ 
ताड़, तमाल, केल, बाँत और अशोक आदि दृक्षोंकरो [ घिनति ] थेदेता है 
[ भिनत्ति च ] झौर भेदता है, [ सचित्ताचित्तानां ) सचित्त तथा अचित्त [दृत्याणा] 
दरब्योंका [ उपघातम्‌ ] उपधात [ करोति ] करता है; [ सानाविधः करणैः ] ऐसे 
नाता प्रकारके करणोंके द्वारा [ उपधातं कुर्वेतः ] उपघात करते हुए [ तस्य व 
पु्पषको [ रजोबस्घः ] घ्लिका बन्ध [ खलु ] वास्तवमें [ किप्रत्यविकः ] किए 
कारणसे [ न] नहीं होता [ निईचयतः ] यह निश्चयते [ चिंत्यतां ] विचार है करो । 
[ तस्मिन्‌ नरे ] उस पुरुपमें [ यः सः स्नेहभावः तु ] जो वह तेल झादिकी चकनाई 
है [ तेन ] उससे [ तल्य ] उसके [रजोबंघः] ध्वलिका बंध होता [निःचयतः विज्नेय॑ ] 
निश्ययध्े जानता चाहिये, [ होषामिः कायचेप्टामिः ] शेष कायकी चेष्टाओंसे [ 2 
नहीं होता । ( इसलिये उस पुरुपमें तेल आ्रादिको चिक्रवाहटका अभाव होनेते ही ्ति 
इत्मादि नहीं चिपकतोी । ) [ एवं ] इसप्रकार--[ बहुविधेष॒पोगेधु ] बहुत प्रकारके 


मेन शासरमाला ] +-- बन्ध अधिकार -« दर 


( पसंततिलका ) 

जानाति यः स न करोंति करोति यम्तु 

जानात्यय ने खलु तत्कित कर्मरागः | 

रागं लग्रोधमयमध्यवसायमाहु- 

मिंथ्यात्श। से नियत स च इंधहेतु! ॥ १६७॥ ४ 
जो मण्णदि हिंसामि य हिंसिजामि य परेहिं सत्तेहिं। 
सो गूढ़ो अणणाणी णाणी एतो दु विवरीदों ॥ २४७ ॥ 

यो मन्यते दिनस्मि च हिंस्‍्ये च परे! सच! | 

स मूढो 5शानी द्ञान्यतस्तु विपरीदः ।| २४७ )॥ 
परजीवानहं हिनस्मि परजीबेहिंस्ये चाहमित्यध्यवसायों प्र्‌वमज्ञानम्‌ । स तु 


"जो जानता है सो करता नहीं और जो करता है सो ज्ञानता नहीं; करना तो कर्मका 
राग है, भीर जो राग है सो अज्ञान है तथा अज्ञान बन्धका फारण है।?--इस अर्थका काव्य * 
फद्देते हैः-- 
प्र्थ:--जो जानता है सो करता नहीं और जो करवा है सो जानता नहीं। फरना 
तो चास्तवमें कर्मका राम है. और रायको ( मुनियोले ) अज्ञानमय अध्यवसाय कहा है; जो कि 
सियमसे मिथ्यादष्टिफे होता है और बह वंधका कारण है । १६७। 
अब मिध्याइष्टिफे आशयको गाथामें स्पष्ट कहते हैं:-- 
गाया २४७ 
प्न्वयार्थ:--[ यः ] जो [ सच्यते | यह मानता है कि [ हिनस्समि च 
“में पर जीवों को मारता हूँ [ परे; सत्व; हिस्पे वर ] और पर जीव मुझे मारते हैं,' 
[ सः ] वह | सूढः | मुढ (-मोही ) है, [ प्रज्ञानी ] भज्ञानी है, [ वु ] और [ झतः 
विपरीत: ] इससे विपरीत ( जो ऐसा नहीं मानता वह ) [ ज्ञानी ] ज्ञानी है । 
दीका:--मैं परजीवोंको मारता हूँ और परजीव मुझे सारते हैं?---ऐसा #अध्यवसाय 
भ्रुवरूपसे ( नियमसे, निश्वयतः ) अज्ञान है। वह अध्यधसाय जिसके है वह अज्ञानीपनेके 


फारण मिथ्यादृष्टि है; और' जिसके बह अश्यवसाय नहीं है वह ज्ञानीपनेके कारण 
सम्यग्दृष्टि है। 


# श्रष्यवसाय »भिथ्या श्रमिप्राय; आशय | 
जो मानता--मैं मार पर अह घात पर मेरा करे। 
दो मूह है, अज्ञानि है, विपरीत इससे शनि है! २४७ ॥ 


३६६ +- समयसार -- [ भगवान श्रीकुल्दकुल्द-कह्ान 


रागादीतुपयोगभूमिमतयन्‌ ज्ञान. मबन्केवर्ल 
बंध नेत कुतो5प्युपैस्ययमहो सम्यम्ध्गात्मा घरुवमू ॥ १३१४ ॥ 


प््थ्वी 
तथापि ने निर्गल शर्त मिप्प्े ज्ञानिनां 
तदायतनमेव सा किल निरर्गला व्याशति।। 
अकामकृतकर्म तनन्‍्मतमकारणं . ज्ञानिनां 
इये न हि विरुध्यते किम करोति जानाति च ॥ १६६ ॥ 


भावा्थ:--यहाँ सम्यग्दष्टिकी अदूभुत महिमा बताई है; और यह कहा है कि” 
लोक, योग, करण, चैतन्य-अनैतन्यका घात--वे बंघके कारण नहीं हैं | इसका अर्थ वह नदी 
है कि परजीवकी हिंसासे बन्धका होना नहीं कहा इसलिये खच्छन्द होकर दिंसा करनी | गए 
यहाँ यद्द आशय है कि अवुद्धिपूवंक कदाचित्‌ परणीवका घात भी हो जाये तो उससे बन्ध नही 
होता । किन्तु जहाँ बुद्धिपूर्वक जीवोंको मारनेके भाव होंगे वहाँ अपने उपयोगमें रागादिका 
जह्तित्य होगा और उससे वहाँ दिंसाजन्य वन्ध होगा द्वी । जहाँ जीवफो निलानेका अभिनय 
हो वहाँ भी अथोत्‌ उस अभिप्रायको भी निश्चयनयमें मिथ्यात्व कद्दा है तब किए जीवकों 
मारनेका अमिप्राय मिश्यात्य क्‍यों न होगा ? अवश्य होगा | इसलिये कथनको न्तवविभागसे 
यथार्थ समभकर श्रद्धान करना चाहिये | सर्वेधा एकान्त मानना मिथ्यात्व है। १६४। 

जब उपरोक्त भावार्थमें कथित आशयको प्रगट करनेके लिये, व्यवद्धास्नयकी 

फरानेके लिये, काव्य कहते हैं:--- 

भर्थ:--सथापि ( अधीत्‌ लोक आदि कारणोंसे वन्ध नहीं कद्दा और रागादिकसे दी 
घन्ध कह्दा है तथापि ) ज्ञानियोंको निर्स्गल ( स्वच्छन्द्तापूर्वक ) प्रवर्तना योग्य नहीं दे क्यों 
बह निरगेल प्रवर्तन वास्तवमें बन्धका ही स्थान दै। ज्ञानियोंके वांछारदित कर्म (कार्य ) 
होता है. पद चन्धका कारण नहीं कहा है, क्योंकि जानता भी है और ( कर्मको ) करती 
7 रस दोनों क्रियायें क्या विरोधरूप नहीं हैं ! ( करना और जानना निश्चयसे विरोध 
दी है। हु 

भावार्य:--पहले काव्यमें लोक आदिको बन्धका कारण नहीं कद्दा इसलिये वही २ 
नहीं सममना चाहिये कि याद्मव्यवहारप्रशत्तिका बन्यके कारणोंम सर्वेवा द्वी निषेध किया # 
भादमन्यवद्दारप्वृत्ति रागादि परिणामकी--बन्धके कारणकी--निर्मिचभूत दै। उस निर्मितगरा 
यहाँ निपेष नहों सममना चादिये। झानियोंके अवुद्धिपूर्वअ--बांदा रदित--प्रइृतिं होती दै 
इसलिये बन्‍्य नदी फदा है, उन्हें कही स्वच्चन्द होकर प्रवर्तनेको नहीं का कै क्योंकि मर हो. 
इद्ित ( निरंकुदा ) प्वर्तना तो वन्धका द्वी फाएण है। जाननेमें और करनेमें सो परत्पर बियेष 
है; शाता रदेगा तो घन्ध नहीं होगा, फ्तो दोगा तो अवश्य चन्ध होगा | ६६ 








मैन शाखमाला ] -- बन्ध अधिकार -- दर 
( घसंतरतिजञका ) 
जानाति यः स न फरोति करोति यस्तु 
ज्ञानात्ययं न खलु तत्किल कर्मरागः | 
राग स्ववोधमयमध्यव्रसायमाहु- 
मिंथ्यादश! स नियत स च बंधहेतु। ॥ १६७॥ ४ 
जो मण्णदि हिंसामि य हिंसिलामि य परेंहिं स्तेहिं। 
सो मूढो अण्णाणी णाएी एतो दु विवरीदो ॥ २४७ ॥ 
यो मन्यते द्विनस्मि च हिंस्ये च परे! सलेः | 
से मूढो ज्ञानी ग्ान्यतस्तु विपरीतः ॥ २४७ ॥ 
परजीपानहं दिनस्मि परमीयेहिस्ये चाहमित्यध्यवसायों भू वमज्ञानम्‌ | सतु 





/जो जानता है सो फरता नहीं और जो करता है सो जानता नहीं; करना तो कर्मका 
राग है। और जो राग है. सो अज्ञात है तथा अज्ञान वन्‍्धका कारण है।”--इस अर्थका काव्य 
कहते हैं:-- . 

प्रथ:--जो जानता है सो करता नहीं और जो करता है सो जानता नहीं। फरना 
तो वास्तव फर्मका राग है और रागको ( मुनियोने ) अज्ञानमय अध्यवसाय कहा है; जो कि 
नियमसे सिथ्याटष्टिके होता है और बह बंधका कारण है । १६७। 
अब मिध्याइष्टिके आशयको गाथामें स्पष्ट कहते हैं-- 


गाया २४७ 
प्रस्वधार्थ:--[ यः ] जो [ सच्यते ] यह मानता है कि [ हिमस्मि व ] 
मं पर जीवों को मारता हैं [ परे: सत्वेः हिस्पे च ] .भोर पर जीव मुझे मारते हैं, 
[ सः ) वह [ घुढः ] मूढ (-मोही ) है, [ ध्रज्ञानी ] श्रज्ञानी है, [ तु ] ग्रौर [ प्रतः 
विपरीत: ] इससे विपरीत ( जो ऐसा नहीं सानता वह ) [ ज्ञानी ] ज्ञामी है। 
दीकाः--मैं परज्ञीबोंको मारता हूँ और परजीव मुझे मारते हैं'--ऐसा #अध्यवसाय 
भ्रुवरूपसे ( नियमसे, निश्चयतः ) अज्ञात है । वह अध्यवसाय जिसके दै चह अज्ञानीपनेके 


कारण मिथ्यादृष्टि है; और' जिसके वह अव्यवसाय नहीं है वह छ्ानीपनेके कारण 
सम्यगदष्टि है। 


# भ्रष्यवस्ताय ल्‍| मिथ्या अप्िप्राय; भ्राशय ॥। 
जो भानता--मैं मार पर अह घात पर मेरा करे। 
यो मूह है, बज्ञानि है, विपरीत इससे ज्ञानि है! २४७ ॥| 


ड्क्प +- समयसार «७ [ भगवान श्रौकुम्दकुम्द-कह्ठात 


यस्यास्ति सोझ्ानिल्ान्मिथ्यादष्टि, यस्थ तु नास्ति स ज्ञानिलात्सग्यदष्टि | 
कृथमयमध्यवसायो श्ञनमिति चेत-- - 


आउक्खयेण मरणं जीवा्ं जिशवरेंहि परत । 
आठ ण॒ हरेप्ति तुमं कह ते मरणं कय॑ तेति ॥ २४८ ॥ 
आउवखयेण मरणं जीवाणं जिणवरोंहिं पण्णच । 
आएं ए हरंति तुह कह ते मरणं कय॑ तेहिं ॥ २९६ ॥ 


आयुश्षयेण मरण जीवानां मिनवरेः अप । 
आपयुर्न हरति त्व॑ कथ॑ त्वया मरर्ण कृत तेपाम्‌ ॥ २४८ ॥ 
ब्रीवानों ५ 
आयुश्षयेण मरणं जीवानों गिनवरः अशम्‌ । 
०. श ७ ख 
मायुने दर॑ति तब फ्थ॑ ते मरणं कृत तें। ॥ २४६ ॥ 
का 2 3 अं - म उलट 5 3 पट 
भावा्धः--परजीबोंको मैं सारता हैँ और परजीब झुमे मारते हैं? ऐसा अमिग्रव 
जह्ान है इसलिये जिसका ऐसा आशय है वह अज्ञानी है--मिध्याटट्ट है और जिसका ऐसा 
आशय नहीं है बह ज्ञानी है--सम्यग्दृष्टि है। 
निश्चयनयसे कर्ताका स्वरूप यह हैः--स्ययं स्वाधीनतया जिस भावरूप परिणमित 
हो उस भाषका स्वयं कर्ता कहलाता है। इसलिये परमार्थदः कोई किसीका मरण नहीं करता) 
जो परसे परका मरण मानता है, वह मशज्ञानी है। निमित्त-लमित्तिक भावसे करता कदता 
व्यवद्वासनयका कथन है; उसे यवार्थवया ( -अपेज्ञाको समर कर ) मानना सो सम्यश्ञान ह्दै। 
अथ यह प्रश्न द्वोता दै कि यह अध्यवसाय अज्ञान कैसे है? उसके उत्तर खर्की 
गाया फदवे हैं:-- 
गाया २४८-२४९ 


प्रस्वधार्थ:--( हे भाई ! सू जो यह मानता है कि “में पर जौवोंकी मारता ट् 


है आायुक्यसे मरण जीवका ये द्वि जिनवरने कहा 

त्‌ आयु तो दरता नहीं, तैंने मरण कैसे किया ( ॥ रेश्थ ॥ 

है आपुप्तयसे मरण जीवझा ये दि मिनवरने कहा । 

दे भापु तुप्त दरते नहीं, तो मरण तुझ कैसे किया ! ॥ २४) ॥| 


सन शास्माला ] -- बन्ध अधिकार -- ३६६ 

मरणं हि तावज्जीबानां स्वायु/कम क्षयेणेब, तदभावे तस्य भावयितुमशक्पत्वात्‌; 
स्वायुकर्म च नान्येनान्यस्य हतु शक, तस्य स्तोपभोगेनेत्र क्षीयमाणल्वात; 
ततो न कर्थंचनापि अन्योउन्यस्प मरण कुर्यात्‌! ततो हिनस्मि हिंस्थे 
चेत्यध्यवसायों भुधमज्ञानम्‌ । 





सो यह तेरा श्रज्चान है। ) [ जीवानां ] जीवोंका [ मरणं ] मस्ण [ झायुःक्षयेण ] 
भयुकर्मके क्षयसते होता है ऐसा [ जिनवरेः ] जिनेच्धदेवमे [ प्रश्नतम ] कहा है; 
[त्वं ] तू | धायुः ] पर जीवोंके आयुकर्मको तो [ न हरसि | हरता नहीं है, 
[ त्वया ] तो तूने [ तेषास सरखं ] उनका सरण [ फरथ ] कंसे [ कृत | किया ?* 
( है भाई ! तू जो यह मानता है कि 'पर जीव मुझे मारते हैं” सो यह तेरा 
अज्ञान है। ) [ जीवानां ] जीवोंका [ मरणं ] मरण [ झशायुःक्षयेश ] श्रायुकर्मके 
क्षयसे होता है ऐसा [ जिनवरंः ] जिनेद्धदेवने [ प्रशमम्‌ ] कहा है; पए जीव [ सथ 
भ्रायुः ] तेरे भायुकर्मकों तो [ न हरंति ] हरते नहीं हैं, [ तेः ] तो उन्होंने 
[ते मरणं ] तेरा मरण [ कथ ] कंसे [ कृत ] किया ? 
टीकाः--म्थम तो, जीवॉका मरण बास्तवमें अपने आयुकर्मके ज्यसे ही होता है, 
क्योंकि अपने आयुकर्मके क्यके अभावमें मरण होना अशक्य है; और दूसरेसे दूसरेका 
स्त्र-आयुकर्म दरण नहीं किया जा सकता, क्योंकि चद्द ( स्व-आयुकर्म ) अपने उपभोगसे ही 
छयको प्राप्त द्वोता है; इसलिये किसी भी प्रंकारसे कोई दूसरा किसी दूसरेका मरण नहीं कर 
सकता। इसलिये मैं परजीबोंको मारता हैँ, और परजीब मुझे मारते हैं? ऐसा अध्ययसाय 
प्रुवरूपसे (-नियमसे ) अज्ञान है। 
भावार्थ:--जीवकी जो मान्यता हो तदठुसार जगत नहीं बनता दो, तो बह 
सान्यता अज्ञान है। अपने द्वारा दूसरेका तथा दूसरेसे अपना भरण नहीं किया जा सकता, 
तथापि यह प्राणी व्यर्थ ही ऐसा मानता है सो अज्ञान है। यह कथन निश्चयनयकी 
प्रधानतासे है । 
व्यवहार इसप्रकार है:--परस्पर निमित्तनेमित्तिकमावसे परयौयका जो उत्पाद-व्यय हो 
उसे जन्म-मरण कहा जाता है; वहाँ जिसके लिमित्तसे सरण (-पयोयका व्यय ) हो उसके 
सम्बन्धमे यह कहा जाता है कि “इसने इसे सारा” यह व्यवहार है। 


यहाँ ऐसा नहीं सममना कि व्यवद्यारका सर्वथा निदेघ है । जो निश्चयकों नहीं जानते, 
हछ 


३७० 7 « समयसार «- [ भगवान अ्रैकुन्दकुस्दू-कद्दान 
जोरनाष्यवसायस्य वह्िपक्षस्प का बार्तेति चेदू-- 


जो मण्णदि जीवेमि य जीविज्जामि य परेंहिं सत्तेहिं। 

सो मूढो अण्णाणी णाणो एतो हु विवरीदो ॥ २४० ॥ 
यो मन्यते जीवयामि थे जीव्ये च परे! सत्तेः । 
स मृढोझ्ानी ज्ञान्यतस्तु विपरीत! ॥ २४० ॥ 


परजीबानहं जीवयाम्ति परजीवर्जीव्ये चाहमित्यध्यवसायों भुवमगानम | ह है 
पस्पास्ति सोघचानिल्यान्िध्याद्ष्टी, यस्य तु नासिि स शानित्वाद्‌ सम्परशटि! । 





उनका अज्ञान मिटानेडे लिये यहाँ फयन किया है। उसे जाननेफे बाद दोनों नयोंको भरिरोषषे- 
रुपसे जानकर ययायोग्य नय मानना भाहिये | 


अब पुनः प्रश्न द्ोता है कि ।( मसणका अध्यवसाय अत्ञान है यह कह्दा सो वॉर 
लिया; किन्तु अब ) मरणऊ अध्यवसाय़ा प्रतिपत्षी जो ज्ीवनका अध्ययसाव हैं उसरा पं 
दाल है १” उसका उत्तर कहते हैं:-.. 


गाया २४० 
पन्ययापे:--[ यः ] जो जीव [ मस्पते ] यह सानता है कि [ जोवररमि | 
मैं पर जोवींको जिलाता है [ थ ] और [ परः सत्ये! ] पर जीव [ जोस्ये घ ] पके 
जिखाते हैं, [ छः ] वह [ पृढ़ः ] मूढ (-मोहो ) है, [ प्रगानों ] अशावी है, [ 5 7 
और [ प्रतः विपरोतः ] इससे विपरीत ( जो ऐसा नहीं मानता किस्तु इससे उल्टी 
मानता है ) वह [ ज्ञानी ] शानी है । 
टोकय/--परवीययोको मैं जिलाता हूँ, और परजीय शुके जिशादे हे इसलासटी 
अध्ययसाय धुवरुपसे (-अत्यन्व निश्चितरुपसे ) जशान है।यद अष्ययसाय विस है मई 
जीय शश्ञानीपनेके कारण मिख्याटष्ट है; और जिसके यद अध्ययसाय नहीं है पए सेव 
शानोपनेके पारण सम्यस्टष्टि दै। 
आपाप:--यह मानना अज्ञात है दि प्यस्तीय मुझे जिलाता है भीए मे पं 
जिशाग हैं! जिमझे यद जयान दे यद्द मिव्याइटि है; हवा विसफ्रे यद भशान नगरी है 
गस्यस्टटि ै। 
2 मटर न 7-० मन 
भो मानता--में पर मिलाए', ध्रत औीयन परसे रहे । 
दो मूद है, सशत्रि है; विक्ीव इससे श्ञानि पं! २४९ ॥! 


जन शासत्रमागा न्‍्+ भन्व अधिकार -+ 8७१ 


क्ृपमयमध्यवसायी 5शनमिति चेद्‌--- 

आऊदयेण जीवदि जीवो एवं भणंति सब्वण्ड्‌। 

आउं च ए देसि तुम॑ कह तए जीविय॑ कय॑ तेति ॥२५श। 

आऊदयेण जीवदि जीवो एवं भरणणंति सब्बप्हू । 

आएं च ण॒ दिति तुहं कह णु ते जीवियं कय॑ तेहि ॥२५२॥ 
आयुरुदयेन जीवति जीव एवं भर्णाति सर्वज्ञा। 
आयुश्य न दृदासि स्व कब त्वया जीवित कृत तेपाम्‌॥ २५१ ॥ 
आयुरुदयेन जीवति जीव एवं भर्णति सर्वज्ञा। | 
आयुध् न ददति तब कर्थ हु ते जीवित कृत ते! ।॥ २४२ ॥ 


अन्न यह प्रश्न द्वोता है कि यह ( जीवनका ) अध्यवसाय अज्ञान केसे है? इसका 
उत्तर फहते हैंः-- 





गाया २१५१-२५ 


प्रस्वयार्थ-- [ जीवः ] जीव [ श्रायुरुदयेन ] भ्रायुकमके उदयसे [ जीवति]' 
जीता है [ एवं ] ऐसा [ सर्वज्ञाः ] सर्वज्ञदेव [ भणंति ] कहते हैं; [त्वं ]तू , 
[ भ्रायुः व्‌ ] पर जीवोंको आयुकर्म तो [ न दवदासि ] नहीं देता [ त्वया ] वो 
( है भाई ! ) तूने [ तेषाम्र जीवितं | उनका जीवन ( जीवित रहना ) [ फर्म कृत ] 
कंसे किया ? 


[ जीवः ] जीव [ भ्रायुददयेन ] झायुकमंके उदयसे [ जीवति ] जीता है 
[ एवं ] ऐसा [ सर्वज्ञाः | सर्वज्देव [ भणंति | कहते हैं; पर जीव [ तब | बुझे 
[ पायुः व ] आयुकर्म तो [ च्‌ ददति | देते नहीं हैं [ लें: | तो ( है भाई ! ) 
उन्होंने [ ते जीवित .] तेरा जीवन ( जीवित-रहना ) [ #र्थ नु छत ] कैसे किया ? 


जीवच्य जीवका आयुदयसे, ये हि जिनवर ने कहा । 
तू आयु तो देता नहीं, तैंने जीवन कैसे किया | २४१ ॥ 
जीतव्य जीवका आयुदयसे, ये हि जिनवरने कहा । 
वो आयु तुझ देते नहीं, तो जीवन तुझ कैसे किया।॥ २४२ ॥ 


रा] / #« समयसार -- [ भगवान अ्रीकुन्दकुस्दू-कद्दात 
क्षीवनाध्यवसायस्प तद्िपक्षस्य का वार्तेति चेतू-5 


जो मण्णदि जीवेमि य जीविज्जामि य परेंहिं सत्तेहिं। 
हो मूहो अण्णाणी णाणी एतो हु विवरीदो ॥ २५० ॥ 
यो मन्पते जीवयामि च जीव्ये च परे! सत्तेः । 
से मूहोउज्ञानी ग्ान्पतस्तु विपरीतः ॥ २४० ॥| 
परजीवानहं जीवयामि परजीवैजींव्ये चाहमित्यध्यवसायों भ्रुवाश्ञानर। से $ 
यस्यास्ति सो5शानित्वान्मिध्याइष्टि;, यस्‍्य तु नास्ति स ज्ञानित्वात्‌ सम्पस्धशि । 





उतका अश्ञान मिटानेके लिये यहाँ कथन किया है। उसे आननेके बाद दोनों नयोंको अविरोध- 
रूपसे ज्ञानकर यथायोग्य नय मानना चाहिये। 


अब पुनः प्रश्न द्वोता है कि ०( मरणका अध्यवसाय जश्ञान है यद का सो दाने 
लिया; किन्तु अब ) मरणऊे अध्यवसायका अतिपक्षी जो जीवनका अभ्यवसाय है उसका की 
हाल है १” उसका उत्तर कद्ददे हैं:-- 


गाया २४९० 

प्रस्वयार्थ:-- [ यः ] जो जीव [ मल्पते ] यह मानता है कि [ ज्ीवधामि हर 
में पर जीवोंको जिलाता हैं [ च ] ओर [ पर; सत्वेः ] पर जीव [ जीव्ये च ] ?' 
जिलाते हैं, [ सः ] वह [ मरढ़ः ] मृढ (-मोही ) है, [ श्रशानी ] अज्ञावी है. | 5 7 
और [ प्रतः विपरीत: ] इससे विपरीत ( जो ऐसा नहीं मानता किस्धु इससे उल्टी 
मानता है ) वह [ ज्ञानी ] ज्ञानी है । 

टोका:--'परजीयोंको मैं जिलाता हैं, और परनीब म॒ुके जिलाते दे! इसप्रकारवी 
अध्यवसाय भुवरूपसे (-अत्यन्त निश्चितरूपसे ) अज्ञान है। यद्द अध्यवसाय जिसके दै 4४ 
जीव अज्ञानीपनेके कारण मिथ्याट्टि है; और जिसके यद अध्यवसाय नहीं दै पे ५५2 
प्ानीपनेके कारण सम्यगदृष्टि दै। 

और मैं परको 


भावार्थ:--यह मानना जज्ञान है कि 'परजीव मुमे मिलाता दै मे 


जिलाता हैं! जिसके यह अज्ञान है वह मिथ्यादृष्टि है; तथा जिसके यह सैज्ञान नदी 
सम्यग्ट्॒टि है,। 


जो मानठा--मैं पर निलावू', शृश जौवन परसे रहे । 
दो झूढ़ है, अद्गानि है; विपरीत इससे ज्ञानि है ॥ २१९ ॥ 


सन शा्रमाता जय धन्य अधिकार ०5 हरे 
कृपमयम ध्यवगायों छ्ानमित्रि चेहु--- 
आझदयेण जीवदि जीवो एवं भणुति सब्बण्हू 
शाउं च्‌ ण्‌ देसि तुम कह तए जीवियं कय तेति ॥२५१॥ 
आउद्येण जीवदि जीवो एवं भणंति सलण्हू। 
आएं च ण॒ दिति तुहं कहं एु ते जीवियं कय तेहिं ॥२५२॥ 
आयुर्दवेन जीवति वीव एवं भर्णात स्वज्ञाः। 
आयुद्व न ददासि त्व॑ कथ॑ त्वया जीवित कृत तेपाम॥ २४१ ॥ 
आपुरुदयेनत जीवति जीव एवं भर्णति सर्वज्वाः | 
आयुश्॒ न दद॒ति तब कर्य छु ते जीवित कृत तें। || २४२ ॥ 


अब यह प्रश्न होता है. कि यह ( जीवनका ) अध्यवसाय अज्ञान फेसे है? इसका 
उत्तर कहते हैं;-- 





गाथा २५१-२४५२ 


अत्वयाथें:--[ जीव: ] जीव [ श्रायुरुदयेन ] श्रायुकर्मके उदयस्ते | जीवति] 
जीता है [ एवं | ऐसा [ सर्चेज्ञा: ] सर्वज्ञदेव [ भणंति ] कहते हैं; [ त्व॑ ] तू. 
[ श्रायुः व ] पर जीवोंकों श्रायुकर्म तो [ न ददासि ] नहीं देता [ त्वया ] तो 
( है भाई ! ) तूने [ तेषाम जीवित ] उनका जीवन ( जीवित रहना ) [ फर्थ कृत ] 
कैसे किया ? 


[ जीवः ] जीव [ श्रायुरुदयेत ] आयुकर्मके उदयसे [ जीवति ] जीता है 
[एवं ] ऐसा [| सर्वज्ञाः ] सर्वज्ञदेव [ भणंति ] बहते हैं; पर जीव [ तब ] तुझे 
[ झ्रायुः च ] आयुकर्म तो [न ददति ] देते नहीं हैं [ तैः | वो ( हे भाई ! ) 
उन्होंने [ ते जीचित॑ ] तेरा जीबन ( जीवित रहना ) [ कर्य नु कृत ] कैसे किया ? 


जीतव्य जीवका आधुद्यसे, ये हि जिनवर ने कहा | 
तू आए तो देता नहीं, तेंने जीवन कैसे किया ॥ २४१ ॥ 
ज्लीपंज्य जीवका आयुद्यसे, ये हि जिनपरने कहा । 
वो आयु तुझ देते नहीं, तो जीवन तुझ कैसे किया । २५२ ॥ 


४020 


इ्ब्य -- धमक्खर --....[ भगवान मीकुपकुर-साइगा 


बीवित॑ हि तावज्जीवानां स्वायुकर्मोंदवेनेव, तदमावे दस्व मायनितुमझांस- 
लात; स्वायुःकर्म च नान्‍्येनान्यस्प दाठ' श्र्य, तस्व स्वपरिणामेनेव ठफार्न्यभाण- 
खाद; तो न कर्थत्रनापि अन्योज््यस्य जीवित इ्याद्‌ | बठो लीदवानि औीणे 
चेत्यध्यवग्रायों धरुवमज्ञानम्‌ | 

दुःखमुखकरणाध्यवसायस्यापि एपेव सतिः-- 


जो अणणा दु मण्णदि दुक्खिदसुद्िदे करेमि तो ति। 
सो मृठो अगणाणी णाणी एतो दु विवरीदों ॥२४१॥ 


क आस्मना तु मन्यते दुःखितसुद्धितान करोमि सत्तानिति | 
से मूदोउजानी . ड्रान्पतस्तु किरीतः ॥ २४३ ॥ 


परजीवानहं दुःखितान्‌ सुखितांश करोमि परमीवे्दःखितः सुखितव करिवेड+नि- 


टौका:--प्रथम तो, जीवोंका जीवित (जीवन) वास्तवर्मे अपने आजुकर्मके रुूक्से 
दी है। क्‍योंकि अपने आयुकर्मके उद्यके अभावमें जीवित रहना लशक्‍्ण है; भीर अपना 
आयुकम दूसरेसे दूसरेको नहीं दिया आा सकता, क्योंकि कह ( भपन्य आवुकर् ) 
परिणामसे ही उपार्जित होता है; इसलिये किसी भी प्रकारसे कोई दूसरेका सीयन नहीं कर 
सकता। इसलिये “मैं परको जिलाता हूँ और पर मुझे जिलाता है? इस्प्रकारका अप्यवसान 
भुवरूपसे (-नियतरूपसे ) अज्भान है । 

भावा्थ:-पहले मरगके अध्यवभायह संबंधर्मे कद्ा वा इसीप्रकार कहाँ मो आमख। 

अब यह कहते हैं कि दुःख-मुस्प करनेके अध्यवसायकी ओऔ कही गठि हैः: 

माया २४३ 

प्रस्वयार्थ:--[ यः ] जो [ इति मस्यते ] यह मागता है कि [ भ्र्मका हु ) 
अपने द्वारा [ सत्माग ] में ( पर ) जीबोंकों [ दुखी 
सुखी [ करोनि ] करता है, [ कः ] गह [ बुुू ] हद (-कोही ) है 
[ भ्र्लानी ] पज्नी है, [ तु ] भौर [ धतः विपरीत: ] किफरीत 
[ ज्ञानी ] ज्ातो है । 

टोका:--परजीबोंको मैं दुःओ तथा सुखी करता हैं ओर परकीय हुक हुःखी शा 
सुस्दी झरने हैं! इसप्रकारका अध्यवसाय भवरूपसे अ्षान है। यह अध्यक्शाय खिसके 


यो आाससे माने टःखीसुखी, मैं कह! परजीरकों ! 
यो यूर है, अक्षमि है, पिषरीश इसके हानि है ।। २०४३ 





जैन शाल्माला ] - #« यन्ध अधिकार -- श७३ 


त्यध्यवसायों प्र बमज्ानम । स तु यस्यास्ति सो5शानित्वान्मिध्यादष्टि; यस्‍्य तु 
नास्ति स शनिलाद सम्पस्दष्टिः | 
कृथमयमध्यवसायो 5ज्ञनमिति चेतू-- 

कमोदएण जीव दुव्खिदसुहिदा हव॑ति जदि सब्बे। 
काम चए देसि तुम दुक्खिदसुहिदा कह कया ते ॥ २४४ ॥ 
'कप्ोदएण जीव दुक्खिदस॒हिदा हव॑ति जदि सब्बे । 
'कामं च ण॒ दिंति तुहं कदोसि कहं दुक्खिदों तेहिं॥ २५५४॥ 
फम्मोदएण जीवा दुक्खिदस॒हिदा हवंति जदि सब्बे । 


काम च ण॒ दिंति तुह कह त॑ सुहिदो कदो तेहिं॥ २५६ ॥ 
कर्मोदयेन जीवा द/खितसुखिता भवंति यदि सर्वे । 
फर्म च न ददाप्ति त्वं दुःखितसुखिताः फथ॑ ऋृतास्‍्ते ॥ २५४ ॥ 
फ़र्मोदयेननीवा दुःखितसुखिता भवंति यदि सर्वे। 
कम च न ददति तव कृतोउसि फर्थ दुःखितस्तें! ॥ २४४ ॥ 
'कर्मोदयेन जीवा दुःखितसुखिता भवंति यदि सर्वे । 
कर्प च न ददति तव कथ॑ त्व॑ सुखितः कृतस्तेः ॥ २५६॥ 
जीव अज्ञानीपनेके कारण मिध्यादष्टि है ओर जिसके वह अध्यवसाय नहीं है वद जीव ज्ञानी- 
पन्के कारण सम्यस्धृष्टि है। 

2. भावार्थ:--यह सानना अज्ञान है कि-मैं परजीवोंको ढःखी या सुखी करता हैं और 
परजीब मुझे ढुःखी या सुखी करते हैं? । जिसे यद अज्ञान दै बद्_मिथ्यादष्टि है; और जिसके 
यह ज्ञान नहीं है बह्‌ ज्ञानी है--सम्यम्दष्टि दै। 

अब यह प्रश्न होता है कि अध्यवसाय जज्ञान केसे है ? उसका उत्तर कहते हैं: 
गाथा २१५४-२५६ 
_.._ पखवयाथे:--[ यदि | यदि [ से सर्वे जोबाः ] सभी जीव [| कर्मादिग्नेन [| 
जद डदयकर्म छ जीव सब ही, दुःखित अबरू सुखी बनें । 
तू कर्म तो देता नहीं, कैसे तु दुखित सुखी करे १ ।| २४४ ॥ 
ज्ञहँ उदयकर्म जु॒ जीव सब दी, दुखित अवरु सुखी बनें । 
वो कर्म तुझ देते नहीं, तो दुखित तुझ केसे करें ! ॥ २४४ ॥ 
जहँ उदयकर्म जु जीव सब ही, दुखित अबरु सुखी बनें | 
गो कर्म तुझ देते नदीं, तो सुखित तुझ्न कैसे करें १ || २४६ | 





हा 


श्जो +-- समवसार -८ [_ भगवान 


सुखदु/खे हि तावज्जीवानां सकमोदयेनैव, तदसाबे .. 
स्कर्म च नास्येनान्यस्य दातुं शक्ये, तस्य ... .. | * 
कथंचनापि अन्योन्यस्य सुखदुःखे कुर्यात्‌ । अतः सुखितदुःखितान्‌ 
दुःखितः क्रिये चेत्यध्यवसायों भ्‌ वमज्ञानम्‌ | 
( बसंततिलका ) कि 
सर्व सदेव नियत भवति स्वकीय- ६० * हे 
कर्मोदयान्मरणजी वितदु!खसौख्यम्‌ । __  फ3मोंदयान्‍्मरण्जीवित्दुःखसौस्यमू। | - 


करके उदयसे [ दु.लितसुलिताः ] दुःखी-सुली [ भवंति ] होते हैं, [ च] भौर- 
[लव ] तू [ कर्म ] उन्हें कर्म तो [ न दगात्ति ] देता नहीं है, तो ( हे भाई ! ) दूर 
[ते ] उन्हें [ दुःलितसुखिता: ] दुःखो-सुखी [ कर्ष कृता: ] कंसे किया 7. 

[ यदि ] यदि [ सर्वे जोबाः ] सभी जीव [ कर्मोब्येन ] कमेके उक्कों 
[ इःखितसुलिताः ] दुखी-सुखी [ भवंति ] होते हैं, ( चु ] और के [ तब ] पुरे 
[ कम ] कमें तो [नददति ] नहीं देते, तो (हे भाई!) [ तः ] 
[ बु/लितः ] तुभको दुःखी [ फर्ष कृतः झसि ] कंसे किया ? 

[ गरि ] यदि [ सर्वे जोवः ] सभो जोब [ कर्मोब्येत ] करममके उदस्ते 
[ इबितसुल्षिताः ] दुखी-सुखी [ भर्व॑ति ] होते हैं, [ भर] भौर वे [ तब ] पु 
[ कर्म ] कर्म तो [ न ददति ] नहीं देते, तो ( हे भाई ! ) [ लोः ] उत्होंने [ ते ] 
तुमको [ सुखितः ] सुखी [ कथं कृत: ] कैसे किया ? 

टीका:--प्रथम तो, जीवोंको सुख-दुःख वास्तब्में अपने कर्मोपयसे डी दोछा है 
क्योंकि अपने कर्मोदयके अभावमें सुख-दुःख होना अशक्‍्य है; और अपना कर्म दूसरे हाश 
दूमरेको नहीं दिया जा सकता, क्योंकि वद (अपना कर्म) अपने परिणामसे ह्वी उपार्जित ता कै 
इसलिये किसी भी प्रकारसे एक दूसरेको मुख-ठुःख नहीं कर सकता । इसलिये यह अध्यक्ष 
भरुबरूपसे अज्ञान है कि 'मैं परजीबोंको सुखी-ढुःखी करता हूँ और परजीब भुमे झु्ती दुओकी 
करे हैं! । हि 

आवार्थ:---जीवका जैसा आशय हो तदनुसार जगतमे काम न होते हो .] 
आशय अज्ञान है। इसलिये, सभी जीव अपने अपने कर्मोदरसे सुरूी-दुःखी होते हैं शो 
आई मानना कि 'मैं परको सुख्वी-दुःल्यी करता हूँ और पर मुमे सुर्ी-दुःकी फरओआ | आा 
अज्ञान दै। निमिशनेमिशिकभायक आभयसे ( किसीको किसीके ) छुकडु:खका 
कदइना सो स्यवद्दार हे; जो कि निञ्रयडी दृष्टिमें गौण दे । 

अथ इस अथेका कलशरूप काव्य कट्टते हैं:-- 








जैन शास्त्रमाला ] ++ बन्ध अधिकार -+ 4 


अन्ञाममेतद्हि यु परः परस्य 
सुर्यात्युमान्मरणजीवितदु/खर्सो|स्पम्‌ ॥॥ १६८ ॥ 
( घर्संततिल्रका ) 

अल्ञानमेतद्धिगम्य परात्परस्य 

पश्येति ये मरणनीवितदुःखतस्यम्‌ | 

फर्माण्यहंकृतिरसेन चिकीरप॑बस्ते 

मिथ्यादशो नियतमार्महनों भत्ति ॥ १६६ ॥ 
जो मर जो य दुहिदों जायदि कम्मोदयेण सो सभो। 
तम्हा दु मारिदों दे दुह्मविदों चेदि ण॒ हु मिच्छा ॥२५७॥ 
जो ण मरदि ण य दुहिदो सो वि य कम्मोदयेण चेव खलु। 
तम्हा ए मारिदों णो दुह्मविदों चेदि ण॒ हु मिच्छा ॥२४प८)। 





ध्र्य:--इस जगतमे जीवोंके सरण, जीवित, दुःख, सुख--सब सदैव मियमसे 
(-निश्चित रुपसे ) अपने कर्मोद्यसे होता है; यद् मानना तो अज्ञान है कि--दूसरा पुरुष 
दूसरेफे मरण, जीवन, दुःख सुखको करता है? । १६८। 
पुनः इसी अथकी दृढ़ करनेवाला और आगामी कथनका सूचक काव्य कहते हैं:-- 
भ्रथ:---इस ९ पूर्वकथित मान्यतारूप ) अज्ञानको श्राप्त करके जो पुरुष परसे परके 
मरण, जीवन, दुःख, सुखको देखते हैं अयोत्‌ मानते हैं, वे पुरुप--जो कि इसप्रकार अहंकार- 
रससे कर्मोको करनेके इच्छुक हैं ( अथोर्‌ 'मैं इन कर्मोको करता हूँ? ऐसे अहंकाररूपी रससे 
जो फर्म करनेकी--मारने-जिलानेकी) सुखी-दुःखी करनेकी--वांछा करनेवाले हैं ) पे--नियमसे 
सिध्याइष्टि हैं, अपने आत्माका घात करनेबाले हैं। 
भावार्थ:--ओो परको सारने-जिलानेका तथा सुख-दुःख करनेका अभिप्राय रखते हैं 
बे मिथ्याइृटि हैं। वे अपने स्वरूपसे च्युत होते हुए रागी। द्ेपी, मोही होकर स्वतः ही अपना 
घात करते हैं, इसलिये वे दिंसक हैं | १६६ | 
मरता दुखी होता हु जीव सब कर्म उदयोंसे बनें । 
मुझसे मरा अर दुखि हुआ क्या मत न तुझ्न मिथ्या भरे! ॥॥२४७॥ 
अर नहिं मरे, नहिं दुखि बने, वे कर्म उदयोंसे बने । 
“मैंने न मारा ढुखि करा” कया मत न तुझ मिथ्या जरे ! |१४८॥ 


३५६ अत समयसार ७ [ भगवान 


यो भ्रिपते य्व दुःखियों जायते कर्मोदपेत स सर । 





-तस्माचु मारितस्ते दुःखिवश्चेति न खब्ु मिथ्या ॥ २४७ - 2, 
यो न प्रियते न च दुःखितः सो5पि च कमोंदयेन चैद खहु। 77, ६ 
तस्मान्न मारितों नो दुःखितरचेति न खल्लु मिथ्या || २१८ ॥ “ 


यो दि प्रियते जीदति वा दुःखितो मंदति सुखितों मवति वा से हें 
स्वकर्मोदयेनैव, तदमावे तस्य ठंथा मवितुमशक्यत्वात्‌ ) ततः मयाय॑ मारिता), अप 
जीवित, अय॑ दुखितः कृत:, अय॑ सुखितः क्रतः इति पश्यन्‌ मिथ्यादृष्टिः । 





अब इसी अर्थकों गाथाओं द्वारा कहते हैं:-- 
गाथा २५७-२५८ 


प्स्वयार्ध:--[ यः खिमते ] जो मरता है [ च] और [ यः बु/लितः भाकती 
और जो दुःखी होता है [ सः सर्व: ] वह सब [ छर्मोब्येन ] कर्मोदयले होता ड् 
[ तस्मात्‌ तु ] इसलिये [ मारितः च्‌ ढुःछ्षितः ] “मैंने मारा, मैंने ढुःखी किया! [इति) 
शेपता [ ते ] तेरा प्रभिप्राय [ न खलु मिम्या ] क्‍या वास्तवर्मे मिथ्या नहों हैं? 


[चर ]भोर [ यः न ज़ियते ] जो न मरता है [ जे] और [नि इःखिता) 

न ढुःखी होता है [ सः श्रषि ] वह भी [ खलु ] वास्तवर्में [ कर्मोंदयेन अं एव ) 

, कर्मोदपत्ते ही होता है; [ तस्मात्‌ ] इसलिये [ न मारितः च ने दुःखितः ] मैने नहीं 

मारा, मैंने दुःखी नही किया! [ इति ] ऐसा तेरा अभिप्राय [ मे लू विध्या ] क्या 
वास्तवमें मिथ्या नहीं है ? 


टोका:--जो मरता है या जीता है, दुःखी द्ोता है या सुखी होता है, कह बाते 
अपने कर्मेदियमे ही होता है; क्योंकि अपने कर्मेद्यके अभावमें उसका बेंसा होना (मरन्फ 
"जौना, दुःखी या सुखी होना ) अशक्य है। इसलिये ऐसा देखनेबाला अवोल्‌ 
म्िध्यारध्टि है कि--'मैंने इसे मारा, इसे जिलाया, इसे ढुःखी किया, इसे सुखी किया | 
आवार्जः-कोई किसीऊे मारे नहीं मरता और जिलाये नहीं जीता, तंबा किसके 
मुख्यी-दुःदी छिये सुख्यी-दुःम्दी नहीं दोता; इसलिये जो मारने, जिलाने आदिका अभिशाव 
करता है बद मिख्यारष्टि दो दै--पह निश्चयका बचत दै। यर्दा स्यत्रद्वारन+य गोद है। 
अब झारोके कथनका सूजक श्लोक कहते हं:-- 


जैस शाल्रमाला ] «+ बन्ध अधिकार -> ३७७ 
है ( अनुष्ठुभ ) रे 
सिथ्यास्ट्टे! से एवास्य बंब्ेतुर्विपर्ययात्‌ | 

ये जवाध्यवसायो5यमज्ञानात्माउस्प दश्यते || १७० || 
एसा दु जा मई दे दुक्खिदसुहिदे करेमि सत्ते ति। 
एमा दे मृहमई सुहासुहं बंधए कम्मे ॥ २५६ ॥ 

एपा तु या मतिस्ते दृःखितसुखितान्‌ करोमि सत्तानिति । 

एपा ते मूहमतिः शुभाशुभ वष्नाति कम ॥ २४९॥ 


परजीवानहं हिनस्मि न हिनस्मि दुःखयामि सुखयामि इति ये एवायमतजान- 
मयो5ध्यवसायों मिथ्यारुष्टे! स एवं स्वयं रागादिरुपत्वात्तस्थ श॒ुभाशुभवंधहेतु! | 





धर्थ:--मिथ्यादहष्टिके जो थह अज्ञानत्वरूप #अध्यवसाय दिखाई देता है वही, 
विपयेयर्थरूप ( मिथ्या ) होनेसे, उस मिध्यादृष्टिके बंधका कारण है। 
भावार्थ:--मिथ्या अभिआय ही मिथ्यात्व है और वही बंधका कारण है--ऐसा 
जानना चाहिए | १७०। ४ 
अब, यह कहते हैं कि यह अज्ञानमय अध्यवसाय ही बंधका कारण दैः--- 
गाथा २४९ 
प्रस्थपार्थः--[ ते ] तेरी [ एपा या सत्तिः तु ] यह जो बुद्धि है कि मैं 
[ सत््वान्‌ ] जीवोंको [ हुःखितसुखितान ] ढुःखी-युखी [ करोमि इति ] करता हैं, 
[ एफ ते मूढमतिः ] यह तेरी मृढबुद्धि ही ( मोहस्वरूप बुद्धि ही ) [ शुभाशुभ कर्म ] 
शुभाशुभ कर्मको [ बध्ताति ] बाँधती है । 
हीका:--'मैं पर जीबोंको मारता हैं, नहीं मारता, ठुःखी करता हूँ, सुखी करता हैं? 
ऐसा जो यह अश्ञानमय अध्यवसाथ मिथ्याहृष्ठिे है, बढ़ी स्वयं रागाविरूप होनेसे उसे. 
(-मिथ्याहृष्टिको ) शुभाशुभ बन्धका कारण दे | 
भावार्थ:--मिथ्या अध्यवसाय बन्धका फारण है। 
# जी परिणाम भिथ्या अभिप्नाय सहित हो (-ल्वपरक्षे एकत्वके श्रभिप्रायत्ते युक्त हो ) भथवा 


वैभाविक हो उस परिणामके लिये श्रध्यवसाय शब्द प्रयुक्त किया जाता दै। ( भिथ्या ) निश्चय प्रथवा 
( मिथ्या ) अ्रभिप्रायके अर्थर्मे भी भ्रध्यवसाय शब्द प्रयुक्त होता है। 


ये बुद्धि तेरी 'हुखित :अवरु सुखी कहू हूँ लीवको! । 
वो मूहमति तेरी अरे! शुभ: अशुभ बांधे कमेको ॥ २४९ ॥ 
श्र८ 


रेडद ज_ समयसार ««« ॥ [ भगवान हे 
सथाध्यवरताय॑ बंधहेतुलेनावधारपति--- हे 
दुब्खिदसुद्िदे सत्ते करेमिजं एवमज्मबसिदं ते।.... क् 
त॑ पावबंधर्ग वा पुण्णस्स व बंध होदि ॥२६० है. 
मारिमि जीवावेमि य सच ज॑ एकमज्मबसिदं ते। ० ५४६ 
त॑ पावबंधर्ग वा पृण्णस्स व्‌ बंध होदि॥ रृ१ की | 
दुःखितसुखितान सत्तान करोमि यदेबमध्यदसितं ते । . 
तत्पापबंधक्क॑वा पुृष्यस्थ वा बंघर्क मबति ॥ २६० ॥ 
मारयामि जीवयामि था सर्वान्‌ यदेवमध्यवसितं ते । 
तत्पापबंधक वा पृण्यस्य वा बंघरक मवति ॥ २६१ ॥ 


अब, अध्यवसायकों बंधके कारणके रूपमें भलीभोति निश्चित करते हैं ( जदोत 
मिथ्या अध्यवसाय द्वी बंधका कारण है ऐसा नियमसे कहते हैं ):-- 
गाया २६०-२६१ 

प्रस्ववार्थ:--'[ सत्वान ] जीवोंकों में [ दुःखिततुलितान ] दुःशी-सुखी 
[ करोपमि ] करता हूँ [ एवम्‌ ] ऐसा [ यत्‌ ते प्रध्यवसितं ] जो तेरा क्षअध्यक्शान/ 
[ तत ] वही [ पापबन्धक वा ] पापका बन्धक [ पुर्पस्स बंधर्क वा अथवा पुष्यका 
बन्धक [ भवति ] होता है। 

4 सत्वान्‌ ] जीवॉंको मैं [ सारयामि वा जीवयामि ] मारता हूँ भोर 
जिलाता है [ एवम | ऐसा [ पत्‌ ते प्रध्यवसितं ] जो तेरा अभ्यवसान, (थ्व) 
वही [ परापबन्धकक वा ] पापका बन्धक [ पुण्यस्य बंधक वा ] अथवा पुण्यका बरथक 
[ भवति ] होता है । 








# जो परिशमन मिच्या भभिप्राय सहित है (-स्वपरके एकत्वके अभिप्रायसे युक्त हो) अचवा 
छोमाविक हो उस परिणमनके लिये 'अध्यवसान' शब्द प्रयुक्त किया जाता है। ( मिष्या ) निमश्य श्रषरा 
( प्िष्या ) प्रभिप्राय करनेके ध्रद॑में भी भष्यवसान प्रयुक्त होता है । 

करता हु अध्यदसान--' दुःखित सुखी करू हूँ जीवको” | 
वो बांचता हे पापकों वा बांखता है पुण्यको | २३० ।! 
करता तु वष्यवसान-- मैं मारू जिया जीवों” | 
रो दांचता हे पापछो गा गांजता है पुण्पको |! २३१ !। 


जैन शास्रमाला ज«> बन्ध अधिकार -+ पु 
ये एवार्य मिश्या्ष्टेरज्ञानअन्पा रागमयोध्यवसाये! से एवं बँधहेतु! 
इस्पवधारणीयम ॥ न च पुण्यपापत्वेन द्वित्वादृन्थस्थ तद्भेस्व॑तरमन्वेशव्यं; एकेने- 
बामेनाध्यवसायेन हुःखयापि मारयामि इति, सुखयामि जीवयामीति च द्विधा 
हुभाशुभाहंकाररसनिर्भरतया दयोरपि पुण्यपापयोयधहेतुत्वस्थाविरोधातू | 
एवं हि हिंसाध्यवसाय एवं हिसेत्यायातमू--- 
अज्मवसिदेण बंधों सत्ते मारे मा व मारेठ। 
एसो बंधसमासों जीवा्ं णशिच्छयणयस्स ॥ २६२ ॥ 


अध्यवसितेन बंध) सत्त्वान्‌ मारयतु मा वा सारयतु । 
एप बंधसमासो जीवानां निथ्यनयस्थ ॥ २१२ | 





टीका:--मिथ्यादृष्टिके इस अज्ञानसे उत्पन्न होनेवाला रागमय अध्यवसाय ही बंधका 
कारण है यह सली भाँति निश्चित करना चाहिये। और पुण्य-पापरूपसे बन्धका द्वित्व ( दो-पनोँ ) 
होनेसे बन्धके कारणका भेद नहीं ढू'ढत्ा चाहिये (अथोत्‌ यह नहीं मावना चाहिये कि 
पुण्यबन्धका कारण दूसरा है और पापबन्धका कारण कोई दूसरा है ), क्योंकि यह एक ही 
अध्यवसाय “दुःखी करता हूँ, मारता हूँ? इसप्रकार और 'सुखी करता हूँ, जिलाता हूँ” यों दो 
प्रकास्से शुभ-अशुभ अहंकाररससे परिपूर्णताके हारा पुण्य और पाप-दोनोंफे बन्धके कारण 
होनेमें अविशेध है-( अथोत्‌ एक ही अध्यवसायसे पुण्य और पाप--दोनॉका बन्ध होनेमें कोई 
बिरोध नहीं है )। 


भावायें:--यह अज्ञानसय अध्यवसाय ही बन्धका कारण है। उसमें, 'मैं जिलाता 

“-- हैँ; सुखी करता हैं? ऐसे झुभ अहंकारसे भरा हुआ वह शुभ अध्यवसाय है और भमैं मारता हूँ; 

छुखी करता हैं? ऐसे अशुम अहंकारसे भरा हुआ यह अशुभ अध्यवसाय है। अहंकाररूप 

मिथ्याभाब दोलोंमें दै; इसलिये अज्ञानमयतासे दोनों अध्यवसाय एक ही हैं। अतः यह न 

सालस्ा चाहिये कि पुण्यका कारण दूसरा है और पापका कारण कोई अन्य। अज्ञानमय 
अध्यवस्तास ही दोनोका कारण है । 


“इसप्रकार बास्वचमें हिंसाका अध्यवसाथ ही हिंसा है यद्द फलित हुआ. 
कहते हैं:-- 





मारो--न मारो जीवको, है बंध अध्यवसानसे । 
--यहे आतसाके वंधका, संक्षेप निश्चयनय विंपें ॥| २६२ || 


३८० -- समवसार --...“€[ भगवात ऑकलव 


परजीवानां खकमोंदयपैपित्यबशेन आणव्यपरोप! कदादिहवतु कवि 
भपरतु, य एव हिनस्मीत्यईकाररसनिर्भरो हिंसायामध्यवत्तायः से एव नि 
बंधहेतुः, निम्नयेन परमावस्य आणव्यपरोपस्य परेण कर्तुमशक्यल्वाद्‌ । 


अधाध्यवश्ताय पापपृण्ययोर्ष घहेतुत्वेन दर्शयति--- 


एवमलिये अदते अवंभचेरे परिगादे चेव | 
कीरह अज्मवसाणं ज॑ तेण हु बज्फाए पाव॑ ॥ २९२४! 


पाया २६२ 
प्रस्वया्थ:--[ सत्त्यान ] जीवोंको [ सारयतु ] मारो [ वासा मासयतु ) 
अथवा मे मारो--[ बंधः ] कर्मेबन्य [ प्रध्यवप्तितेन,] भध्यवत्तान से हीं होता है! 
[ एपः ] यह, [ निइचयनयत्य ] निमश्चयनमस्ते, [ जोदातां ] थीवोंके [ बस्धामा्तिः 
बन्धका संक्षेप है । 
दीकाः-- परजीवोंको अपने क्मदियकी विचित्रतावश प्राणोंका ह्यपरोष (उच्े0 
वियोग ) फदाचित्‌ हो, कद्ाचित्‌ न हो/--किन्तु 'मैं मारता हैं! ऐस। अहंकार सससे भय ही 
दिंसाका अध्यवसाय ही निश्चयसे उसके ( दिंसाका अध्यवसाय करनेवाले जीवकों ) घ्धरी 
कारण है; क्योंकि निश्ययसे परका भाव जो आशंका व्यपरोप पढ़ दूशरेसे दिया शॉरी 
अराक्य है ( अथीव्‌ बह परसे नहीं किया जा सकता )! ग 
झ्वार्थे:--निश्चयनयसे दूसरेके प्राणोका वियोग दूसरेसे वीं किया जा सकता) 
२ कर्मों विवि्नतारे ठा है. और कभी गदीं पोचा । 
बह उसके अपने कर्मोके उदयकी विविश्रताके कारण कभी / आारता हूँ! उस यद 
इसलिये जो थद्द मानता दै--अदंकार करता किट, दि है-अपने विद केतन्य- 
अद्दंकारर॒ुप अध्यवसाय जज्ञानमय है। बह आन तिए्ययनयक्मा सत दै। 
प्राशफ्रा घात है) और बी बन्धका फासया द। मई आना 52८ करने 
/ व्यवद्ास्मवरो गौश फरफे फाय दै ऐसा न चादिये। इसलिये यद के 
पक ( अपेणापूरप: ) है छसा सामगना हज घी एड्ात्तपष्ष मिध्यात्य दै। 
हु कप, ( टिता-अर्द»तारी अति सर्य सामयोमें ) अध्यपसायड्रों दी परापपुए्यक्े मन्धफे 
कप्पपोदिए ली ीएएए दिर्गी दें: 
यो मूठ माँदिं भदामें, अप्रह् मठ परिग्रह गति 
हो ऐप मध्यपत्तात उससे पापबंपन होय है॥ २६१ ॥ 


जेल गाल्माला ] डट पन्‍्छे अधिकार ८5 पद 


तह वि य सच्चे दत्त बंभे अपरिग्गहत्तणे चेव । 
कीरइ अज्मवसाणं जं तेण हु बब्कए पुएर्ण ॥ २६४ ॥ 
ए्वमलीफे5दसे5अ्क्षचयें. परिग्रहे चैव। 
क्रियते5ध्यवसान यक्तेन तु पध्यते पापस्‌ | २६३ ॥ 
तथापि च सत्पे दचे अक्षणि अपरिग्रहत्वे चेव । 
क्रियतेउध्यवसान यचेन तु बध्यते पृण्यम्र ॥ २६४ ॥ 


एयमपमज्ञानात्‌ यो यथा हिंसायां विधीयतेउष्यवसाय), तथा असत्याद चाजह्य- 
परिग्हेषु यश्व विधीयते स संर्वोडपि केवल एवं पापबन्धहेतुः | यरतु अहिंसायां यथा 





] गाया २६३-२९४ 

प्रस्वयारथे:--[ एवम ] इसीप्रकार ( जैसा कि पहले हिंसाके अध्यवसायके 
संबंधम कहा गया है उसीध्रकार ) [ अलीके ] असत्यमें, [ ध्दतले ] चोरीमें, [भ्व्नहम- 
चर्ये ] अव्नह्मचर्यमें [ च एवं ] और [ परिय्रहे ] परिग्रहमें [पत्‌] जो [प्रध्यवसानं ] 
अध्यवसान [ क्रियते | किया जाता है [ तेम तु ] उससे [ पाप॑ बध्यते ] पापका बंध 
होता है; [ तथापि चर ] और इसीप्रकार [ सत्ये ] सस्यमें, [ दसे ] अचीयेमें, 
[ ब्रह्मणि | ब्रह्मचर्यमें [ व एवं | और [ श्रपरिग्रहस्वे | अपरिग्रहमें | यत्‌ ] जो 
[ प्रध्यवसानं ] मध्यवसान [ क्रियते | किया जाता है [ तेम तु ] उससे [ पुण्य 
बध्यते ॥ प्रण्यका बंध होता है । 

टीका:--इसुप्रकार अज्ञाससे यह जो हिंसामें अध्यकसाय किया जाता है उसीग्रकार 
असत्य, चोरी, अन्नह्मदय और परिअहमे भी जो ( जध्यवसाय ) किया जाता है, वह सब 
पाप बन्धका एकमात्र कारण है; और जो अहिंसामें अध्यवसाय किया जाता है. उसीप्रकार 
सत्य, अचौये, बढ्ाचये जौर अपरिषहमे भी ( अध्यवसाय ) किया जाये, बह सब पुण्यबंघका 
एकमात्र कारण है । 

भावार्थ:--जैसे हिंसामें अध्यवसाय पापबन्धका कारण है, उसीप्रकार असत्य, 
चोरी, अन्नहझ्चचर्ये और परिप्रहका अध्यवसाय सी पापवन्धका कारण है। और जैसे अदिसाँ 


इस रीत सत्य रु दरें, त्यों घरह्म अनपरिग्रदृधिपें । 
जो होंयथ अध्यवप्तान उससे पुण्यबन्धन होय है | २६४ ॥ 


३८७ «« खमयसार «« [ मगबान 


परजीवार्नां स्वकर्मोदयपैवित्यवश्ञेन प्राणव्यवरोप३ 
भवतु, य एवं हिनस्मीत्यहंकाररसनिर्मरों टिंसायामध्यवसायः से एुइ 
बंधद्देतु3, निश्रयेन परभावस्प प्राणव्यपरोपस्य परेण कठुमशक्ष्यल्वाह्‌ + 


अथाध्यवसायं पापपुण्ययोब॑धददेतुत्वेन दयति-- 
एवमलिये अदत्ते अबंभचेरे परिराहे थेवे। - 
कौरह अज्मवसाणं ज॑ तेण दु बज्कए पाव॑ ॥ २३३३. 





ताश २६१२ हि 
प्रस्वयार्थ:--[ सत्त्वान ] जीवोंको [ मारयतु ] मारो [ वा मा नारवढ़ ] 
अथवा न मारो--][ बंध: ] कर्मबन्ध [ भ्रध्यवसितेन/] प्रध्यवसाम से ही होता हैं 4 
[ एबः ] यह, [ निशच्चयनयस्थ ] निश्रयतयसे, [ जोवानां ] जीवोंके [ बन्धततमातः ॒ 
बन्ध॒का संक्षेप है । 5 
टीका:ः--परनीवोंको अपने कर्मोद्यकी विचित्रतावश प्राणोंका व्यपरोप (-उकओर, 
बियोग ) कदाचित्‌ हो, कदाचित्‌ न हो।--किस्तु “मैं मारता हूँ? ऐसा अहंकार रससे भरा हुँगो 
हिंसाका अध्यवसाय ही निश्चयसे उसके ( हिंसाका अध्यवसाय करनेवाले जीवको ) कचकों 
कारण है, क्‍योंकि निश्चयसे परका भाव जो श्राणोंका व्यपरोप बह दूसरेसे किया नो 
अशकक्‍्य है ( अथीत्‌ बह परसे नहीं किया जा सकता )। के मु 
भावाये:--निश्चयनयसे दूसरेके प्राणोंका वियोग दूसरेसे नहीं किया जा सकता 
बह्द उसके अपने कर्मोंके उदयकी विचित्रताके कारण कभी होता है और कभी नहीं दोता। 
इसलिये जो यह मानता है--अहंकार करता है कि--'मैं परमीवको मारता हूँ/! उसका मे ” 
अद्दंकाररूप अध्यवसाय अज्ञानमय है | वदद अध्यवसाय दही हिंसा है--अपने विश्वुद्ध चेताप- 
प्राणका घात है; और वद्दी बन्धका कारण है| यदद निश्वयनयका मत है। 
यहाँ व्यवद्म रनयको गौण करके कहा है ऐसा जानना चाहिये। इसलिये पइ ऋषन 
कर्थचित्‌ ( अपेक्षापूरवक ) है ऐसा सममना चाहिये; सर्वधा एकान्तपत्ष मिध्यात्व है। 
अब, ( दिंसा-अहिंसाकी भोंदि सबे कार्योमें ) अध्यवसायकों दी पाप-पुण्यके क्बके 
कारणरूपसे दिखाते हैं:-- 


यों भूठ मांहिं, झदत्तमें, भज्रझ् मढु परिग्रह बिपे । 
ज्ञो होंथ अध्यवतान उससे पापबंधन होय हैं ॥ २६३१ ॥ 


जप शाछ्युमोली | जञ बनते अधिकार -5 डर 


तह वि य सच्चे दत्त बंभे अपरिम्गहत्तणे देव । 
कीरइ अज्मवसाणं ज॑ त्ेण हु बब्कए पुए्ण ॥ २६४ ॥ 
एब्मलीके5दवेज्जक्नचयें. परिग्रहे चैव | 
क्रियते5व्यवसान यत्तेन तु पध्यते पापम्‌ | २६३ ॥ 
तथापि च सत्ये दचे अक्मणि अपरिग्रहत्पे चेव। 
क्रियते5ध्यवसान यचेन तु बध्यते पृण्यम्‌ ॥ २६४ ।॥। 


एबमयमज्ञानात्‌ यो यथा हिंसायां विधीयते5ध्यवसायः, तथा असृत्यादचात्रह्म- 
परिगहेषु यश्व विधीयते स सर्वोडपि केवल एवं पापवन्धहेतुः | यस्तु अहिंसायां यथा 





५ गांधा २६३-२६४७ 

भस्वयार्थ:--][ एवस्‌ ] इसीप्रकार ( जेसा कि पहले हिंसाके अध्यवसायके 
संबंधमें कहा गया है उसीभप्रकार ) [ अलीके ] असत्यमें, [ प्रदत्ते ] चोरीमें, [अन्नह्म- 
चर्ये ] भन्नह्मचयेमें [ व एवं ] और [ परिय्रहे ] परिग्रहमें [यत्‌] जो [अ्रध्यचसान | 
अध्यवसान [ फ्रियते ] किया जाता है [ तेन तु ] उससे [ पाप॑ं बध्यते ] पापका बंध 
होता है; [ तथापि च ] ओर इसीप्रकार [ सत्ये ] सत्यमें, [ बसे ] अचोर्यमें, 
[ बह्यणि ] ब्रह्मचयेमें [ त् एव ] और [ अ्रपरिग्रहत्वे | अपरिग्रहमें [ यत्‌ ] जो 
[ श्रष्यधसान | अध्यवसान [ क्लिघते ] किया जाता है [ तेत तु ] उससे [ पुण्य॑ 
बध्यते ] परुण्यका बंध होता है । 

टोकाः---इसप्रकार अज्ञानसे यह जो हिंसामें अध्यवसाय किया जाता है. उसीप्रकार 
असत्य, 'चोरी, अब्नह्मचये और परिग्रहमें मी जो ( अध्यवसाय ) किया जाता है, बह सब 
पाप चन्धका एकमात्र कारण है; और जो अहिंसामें अध्यवसाय कियां जाता है उसीप्रकार 
सत्य, अचौर्य, ऋ्द्मयये और अपरिग्रहमें भी ( अध्यवसाय ) किया जाये, बह सब पुस्यवंधका 
एकमात्र कारण है। 

भावाधें:--जैसे हिंसामें अध्यवसाय पापबन्धका कारण है, उसीग्रकार असत््य, 
घोरी, अबक्षचर्य और परिअहका अध्यवसाय भी पापबन्धका कारण है। और जैसे अद्िसामे 


इस रीत सत्य रू दचमें, त्यों तह्म अनपरिग्रहवियें । 
ज्ञो होंग अध्यवसान उससे पुण्यबन्धन होय है ॥ २६४ | 


३८२ +- खमयसार «७ [ मरबान 


विघीयते अध्यदसायः, तथा बग्य सस्पदत्तजक्लापरिग्रदेषु॒. 
एव पृण्यबंधहेतुः । 
न च बाह्यवस्तु दितीयो5पि बन्धहेतुरिति शैक्पमू-- 
वत्यु' पहुच्च जं॑ पुथ अज्मवसाणं तु होह जीवाण॑ । 
ए य वत्युदो दु बंधो अज्मवसाणेण बंधोत्यि ॥ २ 
बस्तु प्रतीत्य यत्पुनरध्यवसानं तु भवति जीवानास । 
न॒भ इस्तुतस्तु बन्धोधध्यवसानेन बन्धोऊस्ति | १६४ ४ 


अध्यवसानमेव बन्धहेतुन त बाह्य वस्तु, तस्य बन्धहेतोरब्यवसानस्य 


अध्यवसाय पुण्यबन्धका कारण है उसीप्रकार सत्य, अचौर्य, जझाचय और . - 
बसाय भी पुण्यवन्धका कारण है। इसप्रकार, पाँच पापो्मे ( अन्रतॉमें ) तक 
जाये सो पापबन्धका कारण है और पाँच ( एकदेश या स्वदेश ) ब्रवोंमें ५४०७ 
जाये सो पुण्यतरन्धका कारण है। पाप और पुए्य दोनोंके बन्धनमें, अध्यवसाय दी बहुल 
बन्धका कारण है। न हट 

और भी यह कहना शक्य नहीं है कि 'बाह्मवस्तु दूसरा भी बन्धका अत हैं । 
( 'अध्यवसाय थन्धका एक कारण है और बाह्मवस्तु बन्धका दूसरा कारण दै” ऐसा जी. बह 
कहा जा सकता; क्योंकि अध्यवसाय द्वी एकमात्र बन्धका कारण है, बाइवर्तु नहीं | 2” 
अधथेको गाषा अब कहते हैं:-- 

गाथा २६५ 


प्म्वयार्थ:--[ पुतः ] और, [ जोबानाम्‌ ] जीवोंके [यद] जो [चरकाका् 
तु ] अध्यवसान [ भवति ] होता है वह [ वस्तु ] वस्तुको [ प्रतोत्य ). अवशन्‍्यकर 
होता है [ च तु ] तथावि [ वस्तुतः ] वस्तुते [ ग बंबः ] बंध नहीं हक, 
[ अ्रष्पयसानेस ] भ्रध्यवसानसे हो [ अंध: प्रत्ति ] बंष होता है ! 

टीका:---अध्यवसान ही बन्पका कारण है, बाझा वस्तु नहों, क्योंकि क्वफा अर्रक 
जो अप्यवसात है डसके कारणस्वसे हे बाइवरनुकी चलिताबता है ( अर्थात्‌ बंबके फारदर्द् 


जो होप बच्यवमान जीवके, बस्तु-आश्रित थो बने । 
बर अप्तुसे नहिं बन्द, अभ्यदमानसे हो बन्प है || २९४ ।/ 


जैन शाख्रमाला ] +- बन्ध अधिकार -- श्ध३ 


चरितार्थत्वात्‌ । हर्हि क्िमर्थों वाह्मवस्तुप्रतिपेषः ? अध्यवसानंग्रतिपेयार्थ। | अध्यवसा 
नस्य हि वाह्यवस्तु आश्रयभूतं; न हि वाह्मवस्तवनाश्रित्य अध्यवसानमात्मानं लभते । 
यदि वाह्मस्लनाश्रित्यापि अध्यवम्ान जायेत तदा यथा बीरखसुतस्याथययू तस्य 
सद्भावे बीरहूसुतं हिनस्मीत्यध्यवसायों जायते, तथा वंध्यामुतस्याश्रयभूतस्यासडद्भावेडपि 
वंध्यासुततं हिनस्मीत्यथ्यवसायों जायेत | न च जायते | ततो निराश्रयं नारत्यध्यवसान- 
मिति नियमः । तत एवं चाध्यवत्तानाश्रयभूतस्थ वाह्यवस्तुनो5त्यं तप्नतिपेष); हेतुअति- 
पेघ्रेमेव हेतुमत्परतिपेधातू । न च बन्धहेतुहेतुत्वे सत्यपि वाह्यवस्तु बन्धहेतुः स्पात्‌ , 
ईर्यापमितिपरिणतयतींद्रपदण्यापाद्यमानवेगापतत्कालची दितकुलिंगवत्‌ वाह्मवस्तुनो बंध- 





अध्यवसानका कारण होनेमें दी चाद्मवस्तुका कार्यक्षेत्र पूप हो जाता है; वह वस्तु चन्धका 
फारण नहीं होती )। यहाँ प्रश्त होता है कि--यदि वाह्मवस्तु बन्धका कारण नहीं है तो 
( 'बाहमवस्तुका प्रसंग सत करो, किन्तु त्याग करो? इसप्रकार ) वाह्मवस्तुका निषेध करिसलिये 
किया जाता है. | इसका समाधान इसप्रकार है:--अध्यवसानके निपेधके लिये बाह्मवरतुका 
निषेध किया जाता है। अध्यवसानको चाह्मवस्तु आश्रयभूत है; बाह्मवस्तुका आश्रय किये 
बिना अध्यवसान अपने स्वरुपको प्राप्त नहीं होता अथोत्‌ उत्तन्न नहीं होता | थदि बाह्मबस्तुके 
आश्रयके बिना भी अध्यवसान उत्पन्न होता हो तो, जैसे आश्रयभूत वीरजनलीके पुत्रके 
सदभावमें ( किसीको ) ऐसा अध्यवसाय उतप्न होता है कि 'मैं वीरजनतीके पुत्रको मारता हैं? 
इसीप्रकार आश्रयभूत ब॑ध्यापुत्रके असदुभावमें भी ( किसीको ) ऐसा अध्यवसाय उत्पन्न होना 
चाहिये कि मैं बंध्यापुत्रकों मारता हैं!। परन्तु ऐसा अध्यवसाय तो ( किसीको ) उत्पन्न नहीं 
दोता। ( जहाँ बन्ध्याका पुत्र ही नहीं होता वहाँ मारनेका अध्यवसाय कहाँ से उत्न्न होगा ) 
इसलिये यह नियम है कि ( चाह्मवस्तुरूप ) आश्रयकें बिना अध्यवसान नहीं होता । और 
इसीलिये अध्यकतानकी आश्रयभूठ बाह्यबस्तुका अत्यन्त निषेध किया है, क्योंकि कारणके 
प्रतिषेधसे ही कार्यका ग्रतिषेध होता है । € बाह्यवस्तु अध्यवसानका कारण है इसलिये उसके 
प्रतिपेधसे अध्यवसानका प्रतिषेध दोता है )। परन्तु, यद्यपि बाह्मवस्तु बंधके कारणका ( अथीत्‌ 
अध्यवसानका ) कारण है. तथापि बह ( वाह्मवस्तु) बंधका कारण नहीं है; क्योंकि ईयो- 
समितिम परिणमित मुनींद्रके चरणसे मर जानेबाले-ऐसे किसी वेगले आपत्तित कालप्रेरित 
डड़ते हुए जीवकी भाँति; बाह्मवस्तु--ज्ञो कि बंधके कारणका कारण है बह-बंधका कारण न 
होनेसे, बाह्मवस्तुको चंवका कारणत्व भासमेमे अनेकान्तिक-हेत्थाभासत्व है--व्यभिचार आता 
है। ( इसग्रकार निश्चयसे बाह्मवस्तुको बंधका कारणत्व निबोधतया सिद्ध नहीं होता। ) इसलिये 


वाह्मवस्तु जो कि जीवको 'अतदूभावरूप है वह बन्धका कारण नहीं है; किन्तु अध्यवसाम जो 
कि जीवको तदूभावरूप है बही बंधका कारण है। 


इ्टर ++ समयसार «७» [ समधाल 


विधीयते अध्यवसाय!, तथा गश् सस्यदत्तप्रह्मापरिग्रदेषु रिधीवते:ह: 
एवं पृण्यबंधहेतु! । कि 
न च बह्यवस्तु द्वितीयो5पि बन्धहेतुरिति शंक्पमू-- | 
वत्यु पहुच्च ज॑ं पुण अज्मवसाणं तुहोह जीवाण। 
ण य वत्युदो दु बंधो अज्मवसाणेण बंधोत्यि ॥ २९३४ 
वस्तु प्रतीत्य यत्पुनरध्यवसतानं तु मवति लीवानाम । ४ 
न॑ च्‌ वस्तुतस्तु बन्धो5ध्यवसानेन बन्घो5स्ति || २६४ ॥ , 


अध्यवसानमेव बन्धहेतुन तु बाहयवस्तु, तस्य बन्पहेतोर स्यवसानंस्प केक 


अध्यवसाय पुण्यवन्धका कारण है उसीफ्रकार सत्य, भचौये, अद्यालय और अपदिशइरे लप्कः 
बसाय भी पुश्यवन्धका कारण है। इसप्रकार, पाँच पापोंमें ( अग्रतोमे ) अण्यवेसाध किला 
जाये सो पापबन्धका कारण है और पाँच ( एकदेश या सर्वदेश ) ब्रदोंमें अध्यवसांध किया 
जाये सो पुण्यबन्धका कारण है। पाप और पुस्य दोनोंके बन्धनमें, अध्यवसाथ दी 
अन्धका कारण है। * 

और भी यह कहना शक्य नहीं है कि “बाह्यवस्तु दूसरा सी कन्‍्चका कारण है । 
( “अध्यवसाय वन्धका एक कारण है और बाह्मवस्तु वन्‍्धका दूसरा कारण है! ऐसा भी मद 
कहद्दा जा सकता, क्योंकि अध्यवसाय ही एकमात्र बस्घका कारण है, बाह्मवर्तु कहीं। ) श्सी 
अर्थेकी गाथा अब कहते हैं:-- 





गाथा २६५ 
प्रस्थयाध:-.[ पुनः ] और, [ जोबानाम्‌ ] जीवोके [कद] को [िन्‍्काकाब 
हु ] अष्यवसान [ भवति ] होता है वह [ वस्तु ] वस्तुकों [ प्रतीस्द ]. अदखम्यकी 
होता है [ च तु ] तपावि [ बहतुतः ] वस्तुसे [ न शंकः ] गंध गडन्‍ं सा 
[ ध्रष्यवसानेस ] भ्रध्यवसानसे हो [ बंध: प्रस्ति ] बंध होता है । 
टीफा:---अभ्यवलान ही जन्पका कारण है; चाह पर्दु महीं। क्योकि कमका कर्थक 
दो अध्ययसान है उसके कारणत्वसे ही बाइबर्तुकी चलितायंता है ( लवोद फकके जला 


जो होय अप्यवमान औीवके, बस्तु-आभित नो बने । 
पर बस्तुसे नई बन, अभ्यवसानसे ही बन्‍्य हे ॥ २९४ ह# 


जैन शासमाला] 7: ++ बन्ध अधिकार +- "इद्श 


परान्‌ जीवान्‌ दुःखयामि सुखयामीत्यादि बंधयामि मोचयामीत्यादि वा 
यदेतदध्यवसानं तत्सवेमपि परभावस्थ परस्मित्रव्याप्रियमाणल्वेन स्वार्थ क्रियाकारि- 
त्वाभावात्‌ खकुझुम लुनामीत्यध्यवसानवन्मिथ्यारुप॑ केवलमात्मनो5नर्थायैव | 
कुतो नाध्यवसान स्वार्थक्रियाकारीति चेतु-- 
अज्मवसाणणिमितत जीवा बज्क॑ति कम्मणा जदि हि। 
मुच्च॑ति मोगखमर्गे ठिदा य ता कि करेंसि तुम ॥२६७॥ 
अध्यवसाननिमिच जीवा बध्यंते कर्मणा यदि हि। 
मुच्य॑ंते मोक्षमागें स्थिताथ तत्‌ कि करोषि त्वम्‌ ॥ २६७ ॥ 





दुखी-सुखी [ फरोमि ] करता हूँ, [ बंधयामि ] बेंघाता हूँ [ तथा विमोच्रयामि ] 
तथा छुड़ाता हूँ! [ या एषा ते घूड़मतिः ] ऐसी जो यह तेरी मूढ़ मति (-मोहितब्रुद्धि ) 
है [ सा ] वह [ निरथिका ] तिरथेक होनेसे [ खलु ] वास्तवमें [ सिथ्या ] 
सिथ्या है । 

टीका:--मैं परजीवोंको ढुःखी करता हूँ, सुखी करता हैँ इत्यादि तथा बँधाता -हूँ, 
छुडावा हूँ इत्यादि जो यह अध्यवसान है वह सब) परभावका परसें व्यापार न होनेके कारण 
अपनी अर्थक्रिया करनेवाला नहीं है इसलिये “मैं आकाश पुष्पको तोड़ता हूँ! ऐसे अध्यवसानकी 
भाँति भिथ्यारूप है, मात्र अपने अनर्थके लिये ही है ( अर्थात्‌ मात्र अपने लिये दी हानिका 
कारण द्वोता है, परका तो छुछ कर नहीं सकता )॥ 

भावार्थ:--जों अपनी अर्थक्रिया (-प्रयोजनमूत क्रिया ) नहीं कर सकता वह निरथंक 
है, अथवा जिसका विषय नहीं है वह निरथेक है । जीव परजीवोंको दुःखी-सुखी आदि करनेकी 
बुद्धि करता है, परन्तु परजीव अपने किये दुःखी-छुखी नहीं होते; इसलिये वह बुद्धि बिरथेक 
है और निरयक होनेसे मिथ्या है--मूँठी है। 


अब यह प्रश्न होता है कि अध्यवसान अपनी अर्थक्रिया करनेयाला केसे नहीं है ९ 
इसका उत्तर कहते हैं:-- 


गाधां २६७ 
अन्वयाथे:--हे भाई ! [ यदि हि ] यदि वास्तवमें [ ध्रध्यवसाननिम्तित्त 


सब जीव अध्यवसानकारण, कर्मसे बंधते जहाँ। 


अर मोक्षमग थित जीव छूटें,-तू हि क्या करता भला ।। २६७ ॥ 
६ दि 


श्द४ ० शमक्सार [ भमदाग 


ेतुट्ेतोरबत्घहेतुत्वेन बन्घददेतुत्वस्पानैद्ंतिकत्वात्‌ । बतो न 
इन्चदेतुः, अध्यरसानमेत तस्य तड्भानों बन्‍्चहेतुः । 
एवं इन्धहेतुत्वेन निर्धारितस्थाप्यवसानस्थ .. ... 


दुक्खिदसुहिदे जीवे करेमि बंधेमि तह विमोवेमि । 
जा एसा मूठमई णिरत्यग्ा सा हु दे मिच्छा ॥ २६६ # 


रुःखितमुखितान्‌ डीवान्‌ करोमि बन्‍्ययामि तशा विभोचवाणि । 
या एप्रा मूहमति। निरशिसा सा खहु ते विध्या॥ २१३॥४ 


ऊाओकककलनऋरएनज> नए 
आदार्ष:--बंपका कारण निश्य्से अध्यवसान दी है; भर जो वाहावशुपें हैं.है 


अध्यवसानका आलम्बन हैं--उनको अवलम्बभकर अध्यवसान दत्पन्न होरा है; इससियें उसे 
अध्यवसानका कारण कट्दा जाता है। जाह्यवस्तुडे बिता निराणयतया अध्ययसाम उतसथ सह. 
होगे इसलिये बायवस्तुओंका त्याग कराया आता है। यदि बाहावस्तुओंकों ब्यका कारण कही 
जाये सो उसमें स्थभियार (दोष ) आता है। ( कारण होने पर भी कीं दा्य दिखाएँ है . 
है और कही नहीं दिखाई देता उसे अ्यभिचार कहते हें और ऐसे करणकों व्यवियारीन- 
सतेकालिफ-कारदामास कहते हैं। ) कोई सुनि ईयोसमितिपूर्चक कलसे गमन करे के 
ओर जनडे थोड़े नीचे कोई उतता हुआ जोब बेगपूतरक भा गिरे तथा मर आये ठो कुविओों। 
इसओ हिंसा नहीं लागती। यहां यरि बाथर्टिस देखा जाये तो दिसा हुई है, परन्तु ुमिके 
हिंसाडा अध्यक्माय नही इनसे करें बन्‍्ध नहीं होता । जमे पेरके लीचे आकर अर 
बाषा जोब सुनिद अन्‍्यक्ता कारण नहीं द उसोप्रकार अन्‍य भाद्ायस्तुओंके सम्यन्य्ें ली 
समम्प्न चादिवे । वसप्रफार भादयबर-॒को बंपका कारण माननेमें स्थमिचार जाता है, एससिये 
चाएएकएु इंपदा कारण नहीं है पर सिद्ध दृआ। भर गा८रस्] चिका मिराजक्ते अध्यककात 
सदी इ!ना, पर्स न वें बाहशबभ्पुडा नियर भी है दो ! 
पसपढार चन्‍्थडे छारतकूपसे निश्चिन दिल गएः अच्ययशाम जरनी जर्वीकित 
कपकदामा | दो नल भिप्य! है-- आए बच बमलाते हैं: 
भाक्य २३६३६ 
छन्‍मवाब -ह जा! ! "| जोषाण ] मे बीरोड़ो [ इालमइकिकान ] 
लय आम लिल की सम महक क लक 2:20:2 22 


छा दृजी हुक हौस्डो, बढ दश-हक उड्ँ करे | 
हे एृषट भॉि हुए है जिल्यंद, (१ हि हे विज्का है है # ३१९ के 


जैन शाखमाला] 7: +- बन्ध अधिकार «- -इद५ 


परान्‌ जीवान्‌ दुःखयामि सुखयामीत्यादि बंधयामि मीचयामीत्यादि वा 
यदेसदध्यवसान॑ तत्सवेमपि परभावस्थ परस्मिल्रव्यात्रियमाणस्वेन स्वार्थ क्रियाकारि: 
त्वाभावात खक़ुसुम खुनामीत्यध्यवस्ानवन्मिथ्यारुप केवठमात्मनोज्नर्थायैद। 
कुतो नाध्यवसानं स्वार्थक्रियाकारीति चेतु-« 
अज्मवप्षएणिपितं जीवा बब्कंति कम्मणा जदि हि। 
मुच्च॑ति मोक्समण्गे ठिदा य ता कि करेसि तुम ॥२६७॥ 
अध्यवसाननिमिच जीवा वध्य॑ते कर्मेणा यदि हि। 
परुच्यंते मीक्षमार्गें स्थिताश् तत्‌ कि करोषि लवम्‌ ॥ २६७ ॥ 





दुःखी-सुखी [ करोमि ] करता हूँ, [ बंधयासि | बेंधाता हूँ [ तथा विमोचयासि ] 
तथा छुड़ाता हूँ! [ या एवा ते सूढ़मतिः ] ऐसी जो यह तेरी गूढ़ भति (-मौहितबुद्धि ) 
है [ सा ] वह [ निरथिका ] निरथंक होनेसे [ खलु ] वास्तवमें [ सिथ्या ] 
सिथ्या है । 

टोकाः---मैं परजीयोंको ढुःखी करता हूँ, सुखी करता हूँ इत्यादि तथा बँधाता हूँ, 
छुड्टाता हूँ इत्यादि जो यह अध्यवसान है वह सब, परभावका परमें व्यापार न होनेके कारण 
अपनी अर्थक्रिया करनेवाल नहीं है. इसलिये 'मैं आकाश पुष्पको तोड़ता हूँ? ऐसे अध्यवसानकी 
आँति सिथ्यारूप है, मात्र अपने अनर्थके लिये ही है ( अर्थात्‌ सात्र अपने लिये ही हानिका 
कारण होता है, पर्का तो कुछ कर नहीं सकता ) | 

भावार्थे--जो अपनी अथेक्रिया (-प्रयोजनसूत क्रिया ) नहीं कर सकता वह निरथेक 
है, अथवा जिसका विषय नहीं है वह निरथेक है| जीच परजीयोंको दुःखी-सुखी आदि करनेकी 
बुद्धि करता है, परन्तु परजीव अपने किये दुःस्टी-सुखी नहीं होते; इसलिये बह बुद्धि मिरथंक 
है और निरथेक होनेसे मिथ्या है--मूँठी है। 


अब यह अश्न होता है कि अध्यवसान अपनी अर्थक्रिया करनेबाला कैसे नहीं है ? 
इसका उत्तर कहते हैं:-- 


गाथा २६७ 
अत्वयाथ:--है भाई ! [ यदि हि ] यदि वास्तवमें [ प्रध्यवसाननिमित्तं ] 


सब जीव अध्यवसानकारण, कर्मसे बेवते जहाँ। 


अर सोक्षणण थित जीब छूटे तू हि क्या फरता भुला) २६७ ॥ 
१8 2, 


श्ष६्‌ «- समयसार -- [ भगवान 


यत्किल बंधयामि मोचयामी त्यध्यवसान तस्य हि स्वार्थकिया यह चक कक 
जीवानाम । जीवस्त्वस्याध्यवसायस्य सद्भावेडपि सरागवीतरागयो ५ 
अभावान्न बध्यते न प्रुच्यते; सरागवीतरामयों! स्वपरिणामयों! शद्धावाक्‍्सओ- 
ध्यवसायस्थाभावेठपि बध्यते मुच्यते च। तंतः परत्रा्किपित्करत्वान्नेदमभ्यासन 
स्वार्थक्रियाकारि; ततश्र मिथ्यैदेति मावः | ः 
( अनुष्ठुम ) 
अनेनाध्यवसायेन निष्फलेन विमोहितः । 
तत्किचनापि नेवास्ति नात्मात्मानं करोति यत्‌ ॥ १७१ ॥ 





अध्यवसानके निमित्तसे [ जोबाः ] जीद [ कर्मणा बध्यंते ] कमंसे बँंषते हैं [ व] 
श्रौर [ मोक्षमा्गें स्थिता: ] मोक्षमागमें स्थित [ सुच्यंते ] छूटते हैं, [ तर ] दो 
[ त्वम्‌ कि करोषि ] तू क्‍या करता है? ( तेरा बाँधने-छोड़नेका प्रभिप्राय 
गया। ) 
टौकाः--मैं वँघाता हैं, छुड़ाता हैं? ऐसा जो अध्यवसान उसकी अपनी अेकिया 
जीबोंको बाँधना, छोड़ना है.। किन्तु जीव तो, इस अध्यवसायका सदुभाव द्ोने पर भी; अपने 
सराग-वीवराग परिणामके अभावस्ते नहीं बँधता और मुक्त नहीं दोता; तथा अपने सराग- 
बीतराग परिणामके सद्‌भावसे, उस अध्यवसायका अभाव होने पर भी, बँधता है, छूंटवा है। 
इसलिये परमें अकिंचित्कर द्ोनेले ( अथोत्‌ कुछ नहीं कर सकता होनेसे ) यह अध्यवसान 
अपनी अर्थक्रिया करनेवाला नहीं है; और इसलिये मिथ्या ही है ।-ऐसा भाव (आशय ) है। 
भावार्थ:--जो हेतु कुछ भी नहीं करता वह अकिंचित्कर कहलाता है। यह 
बाँधने-छोड़नेका अध्यवसान भी परमें कुछ नहीं करता; क्योंकि यदि बह अध्यवसान न द्दो वो 
भी जीव अपने सराग-बीतराग परिणामसे बंध-मोक्षको प्राप्त होता है, और बह अभ्यधसात 
हो तो भी अपने सराग-बीतराग परिणामके अभावस्ते बंध-मोक्षको प्राप्त नहीं होता । इसमफार 
अध्यवसान परमें अकिंचित्कर दोनेसे स्व-अर्थक्रिया करनेवाला नहीं है इसलिये मिथ्या दै। 
अब इस अर्थका कलशरूप और आगामी कथनका सूचक श्लोक कहते दैं:-- 
श्र्थ:--इस निप्फल ( निर्थक ) अध्यवसायसे मोहित दोता हुआ आत्मा 
सर्वेरूप करता है;-ऐसा ध्रुछु भी नहीं दै जिसरूप अपनेको न करता द्वो । 
भावार्थ:--यद्द आत्मा मिथ्या अभिप्नायसे भूला हुआ चतुगंति-संसारमें जितनी 
अबस्थाएँ हैं, जितने पदार्थ दें उन सर्वरूप अपनेको हुआ मानता है; अपने शुद्ध स्वरूपको नदी 
पदिचानता | १७१। 
अब इस अर्थंको रपष्टतया गायामें कहते हैं: 


जैन शाजमाला ] -. -- बन्ध अधिकार «5 &* हि] 


सब्बे करेह जीवो अज्यवसाएेश तिरियेरयिए। 
देवभणुये य सब्बे पुण्णं पाव॑ च ऐेयविह ॥ २६८ ॥ 
धम्मराधम्मं थे तहा जीवाजीवे अल्लोयलोयं च। 
सब्बे करे! जीवो अज्य्वसाणेण अप्पा्णं ॥ २६६ ॥ 
सर्वान करोति जीबो5ध्यवसानेन तिर्यडनेरयिकान । 
देवमजुजांश सर्वान्‌ पुण्य पाप॑ च नेकेविधम्‌ ।! २६८ ।। 
घर्माथर्भ च तथा जीवाजीबो अछोकलोक च। 
स्॒वोन करोति जीव! अध्यवसानेन आत्मानम ॥ २६९ | 


यथायमेव क्रियागर्भदिसाध्यवसानेन हिंसक, इतराध्यवसामैरितर॑च 
आत्मात्मान॑ छुर्यातू, तथा दविपच्यमाननारकाध्यवसानेन नारकं, विप्यमान 





गाया २६८-२६९ 
प्रस्थया्थ:--[ जोब: ] जीव [ प्रध्यवततानेन ] अध्यवसानसे [ तियें- 
हनेरयिकान्‌ ] तिर्य॑त्र, तारक, [ देवमनुजान व ] देव श्रौर मलुष्य [ सर्वात ] 
इस सर्व पर्यायों, [ थे ] तथा [ बेकविधम्‌ ] अनेक प्रकारके [ पुष्य पाप ] पृष्प और 
पाप-[ सर्वात्‌ ] इन सबरूप [ करोति ] अपनेक्ो करता है। [तथा थे | 
ओर उसीप्रकार [ जीवः ] जीव [ अध्यवसानेन ] अध्यवसानसे | धर्माधस 
भर्म-अधर्म, [ जोवाजीवी ] जोव-अजीव [चर] ओर [ प्रलोकलोकं 2 लोक- 
अलोक [ सर्वान्‌ ] इन सबरूप [ आ्रात्मानस करोति ] अपनेको करता है । 
टीका:---जैसे यह आत्मा #क्रिया जिसका गर्म है ऐसे हिंसाके अध्यवसाससे अपनेको 
हिंसक करता है, ( अहिसाके अध्यवसानसे अपनेको अहिंसक करता है.) जौर अन्य 
# हिंसा भादिके भ्रष्यवस्तान राग-द्वे पके उदयमय हनन प्रादिकी क्रियाओंसे परिपूर्ण हैं, प्रभात 
उस क्रिपाश्रोंके साथ प्रात्माक्ी तन्‍्मयता होनेकी सास्यतारूप हैं| 
तिरयच, मारक। देव, मानव, पृष्य पाप अनेक जे । 
उन स्वरूप करे जु निजको, जीव अध्यवसानसे ॥ २६८ ॥ 
अर त्यों हि धर्म भधर्म, जीव अजीव, लोक अलोक जे | 
उन सेरूप करे डु निजको, जीव अध्यवसानसे || २६९ | 


टी 


श्दद «_« समयसार “- [ भगवान 


तियगध्यवसानेन तिर्य, विपच्यमानमनुष्पाध्यवसानेन मनुष्य, 
ध्यवसानेन देव, विपच्यमानसुखादिपुण्याध्यवसानेन पुण्य॑, 
पापाध्यवसानेन पापमात्मानं कुर्यात्‌। तथैद च॑ 8.2 
ज्ञायमानाधर्माध्यवसानेनाधर्म, श्ञायमानजीवान्तराध्यवसानेन जीवान्वर्र, " 
पूदलाध्यवसानेन पुल, ज्ञायमानढोकाकाशाध्यवसानेन लोकाकाशे। 
लोकाकाशाध्यवसानेनालोकाकाशमात्मानं कुर्यात्‌ । 
( इन्द्रवश्ञा ) 

विश्वादिमक्तो5पि हि यत्मभावा- 

दात्मानमात्मा विदधाति विश्वम्‌ । 

मोहैककंदो 5ध्यवसाय एवं 

नास्तीह येषां यतयस्त एवं ॥ १७१ ॥ 


अध्यवसानोंसे अपनेको अन्य करता है, इसीप्रकार उदयमें आते हुवे नारकके अध्यक्सतरते 
अपनेको नारकी करता है, उदयमें आते हुवे तियंचके अध्यवसानसे अपनेको तियेच करों है; 
उदयमें आते हुये मनुष्यके अध्यवसानसे अपनेको मनुष्य करता है, उदयमें आते हुे वेग 
अध्यवसानसे अपनेको देव करता है, उदयमें आते हुवे सुख आदि पुण्यके अध्यवसातसे 
अपनेको पुण्यरूप करता है और उद्यमें आते हुवे दुःख आदि पापके अध्यवसानसे 
पापरूप करता है; और इसीप्रकार जाननेमें आता हुवा जो धर्म ( धर्मौस्तिकाय ) है रुसके 
अध्यवसानसे अपनेको धर्मरूप करता है, जानतेमें आते हुबे अधमेके ( अधमोरितिकाबड़े ) 
अध्यवसानसे अपनेको अधमेरूप करता है, जाननेमें आते हुवे अन्य जीवके 
अपनेको अन्यजीवरूप करता है, जाननेमें आते हुए पुद्नलके अध्यवसानोंसे अपनेको पृद्रलरूप 
करता है, जानतेमें आग हुवे लोकाकाशके अध्यवसानते अपनेको लोकाकाशरूप कर्ता 
और जाननेमें जाते हुवे अलोकाकाशके अध्यवसानसे अपनेको अलोकाकाशरूप फरता है। 
( इसप्रकार आत्मा अध्यवसानसे अपनेको सर्ेरूप करता है। ) 
भावार्थ:--यह अध्यवसान अज्ञानहूप है. इसलिये उसे अपना परमार्थस्वरूप नहीं 
जानना चादहिये। उस अध्यवसानसे ह्वी आत्मा अपनेको अनेक अवस्थारूप करता दै बात 
उनमें अपनापन मानकर प्रवर्ता है । 
अब इस अर्थका कलशरूप तथा आगामी कथनका सूचक काव्य कहते हैं:-- 
अ्रथ:---विश्वसे ( समस्त द्रव्योंसे ) भिन्न होने पर भो आत्मा जिसके प्रभावते 
अपनेको विश्वरूप करता दै ऐसा यह अध्यवसान--कि जिसका मोद दी एक मूल दै कह-“ 
जिनके नहीं दे ये दी मुनि दें । १७२ | 





हैन शाख्रमाला ] “- घन्ध अधिकार ७ 
एदाए ण॒त्वि जेसि अज्फबसाणाणि एवमादीणि | 
ते अमुद्देण सुहेश व कम्मेण मुणी ण लिप्यंति ॥२७०॥ 


एतानि न संति येपामध्यवसानान्येवमादीनि । 
ते मशुमेन शुभेन वा कर्मणा छुनयो न हिप्पंते || २७० ॥ 


एतानि किल यानि ब्रिविधान्यध्यवत्तानानि तानि समस्तास्यपि शुभाशुभ- 
कर्मपंधनिमिच्तानि स्वयमज्ञानादिरुपत्वात्‌ | तथा हि--यदिदं हिनस्मीत्याधध्यवसानं 
तत्‌ शानमयत्वेमात्मनः सदद्वेतुकश्नप्स्येकक्रियरय रामह्रेपबिपाकमयीनां हननादि- 
क्रियाणां घ विशेषाज्ञानेन विविक्तात्माजानादरित तावदज्ञानं, विविक्तात्मादशनादसिति 
च मिथ्यादशने, विविक्तात्मानाचरणादस्ति चाचारित्रम्‌। *# # यत्पुनरेष धर्ों 
ज्ञायत इत्याथरध्यवपान तदपि ज्ञानमयत्वेनात्मनः सदहेतुकज्ञानैकरूपस्थ ल्लेयमयानां 
धर्मादिरूपाणां च विशेषाज्ञानेन विविक्तात्माज्ञानादस्ति तावदजञनं, विविक्तात्मादर्शना- 
दस्ति व मिध्यादर्शनं, विविक्तात्मानाचरणादरित चाचारित्रम्‌ | ततो बंधनिभिचास्ये- 
यह अध्यवसाय जिनके नहीं हैं थे मुनि फर्मसे लिप्त नहीं होते--यह अब गाधा हारा 


कहते हैं;-- 


दैपे5 


शांधा २७० 


अ्रश्वयार्थ:--- [ एतानि ] यह ( पूर्व कथित ) [ एकमादीनि ] तथा ऐसे 
और भी [ अध्यवसासानि ] अध्यवसान [ येघास्‌ ] जिनके [ न संति ] नहीं हैं, 
[ ते सुनयः | वे मुनि [ प्रशुभेव | श्रशुभ [ वा शुभेव ] या घुभ [ करूंणा ] कर्मसे 
[ व लिप्यंते | लिप्त नहीं होते । 

होका--यह जो तीलों प्रकारके अध्यवसान हैं वे सभी स्वयं अज्ञानादिरूप ( अधीत्‌ 
अज्ञात, सिध्यादर्शन और अचारित्ररूप ) होनेसे .शुभाशुभ कर्मबन्धके निमित्त हैं। 
इसे बिशेष समभाते हैंः--मैं (परजीबोको) मारता हूँ? इत्यादि जो अध्यवसान है. 


$ संस्कृत टीफामें इस स्थान पर एक वाक्य छूट गया है; वह प्रायः निम्मप्रकार होगा ऐसा 
प्रतीत होता है । 


यत्ुननीरकोहमित्यादध्यवसानं तद्प्यज्ञानमयजेनात्मनः सदेतुकज्ञायकैकमावस्य कर्मों- 
दुयजतितमारकादिभावानां च विशेषाक्षामेन विविक्तात्माज्ञानादस्ति तावदज्ञानं बिविक्तात्माद्श- 
नादरित घ मिध्यादशेन विवि्तात्मानावरणादस्ति चाचारित्रं 
इन आदि अध्यवसान विधविध वतते नहिं जिनहिकी । 
शुभ-अशुभ कम अनेकसे, मुनिराज वे नहिं लिम्न हों | २७० || 





ड 


६० -- संमबसार “ न-.. [६ 


बैतानि समस्तान्यध्यवसानानि । येपामेरैतानि न विद्यंते त एव 
सदहेतुकहप्त्येकक्रियं_सदहेतुकज्ञायकै रूमाव सदहेतुकश्ञानैकरूप 


उस अध्यवसान धीले जीवको ज्ञानमयपनेके सदूमावसे "सतरूप, *अदेतुक; 
एक क्रिया दै ऐसे आत्माका और रागद्वेषके उदयमय ऐसी *दनन आदि 
नहीं जाननेके कारण भिन्न आत्माका अज्ञान द्वोनेसे, वह अध्यवसान प्रथम तो 
आत्माका अदशन ( अश्रद्धान ) होनेसे ( वह अध्यवसान ) मिथ्यादर्शन है 
अनाघरण दोनेसे ( वह अध्यवसान ) अचारित्र है। 2९ * » और 
है! इत्यादि जो अध्यवसान है उस अध्यवसानवाले जीवको भी 
सदूभावसे सत्रूप भहेतुक ज्ञान द्वी जिसका एक रूप है ऐसे आत्मीका 
धर्मादिकरूपोंका विशेष न जाननेके कारण भिन्न आत्माका अज्ञान होनेसे, 
प्रथम तो अज्ञान है, भिन्न आत्माका अद्शन होनेसे ( वह अध्यवसान ) हा 
भिन्न आत्माका अनावरण होनेसे ( चह अध्यवसान) अचारित्र है। इसलिये कई में 
अध्यवसान बंधके ही निमित्त हैं। + 
मात्र जिनके यह अध्यवसान विद्यमान नहीं है वे ही कोई ( बिरले) मुतिकलिक : 
सत्रूप अहेतुक ज्ञप्ति ही जिसकी एक क्रिया है; सत्रूप अहेतुक ज्ञायक ही शक दर एक भा 
और सत्रूप अदेतुक ज्ञान ही जिसका एक रुप है ऐसे भिन्न आत्माको (-सबे २ 
भिन्न आत्माको ) जानते हुए, सम्यकृप्रकारसे देखते ( श्रद्धा करते ) हुए और आधरश 
हुए, स्वच्छ और स्वच्छन्द्तया उदयमान ( स्वाधीनतया भ्रकाशमान ) ऐसी अमंद अन्तम्यॉपरिकी 
अज्ञानादिरूपताका अत्यन्त अभाव होनेसे ( अथीत्‌ अन्तर्में प्रकाशित द्ोदी हुई 
किंचित्‌ मात्र भी अज्ञानरूप, सिथ्यादशनरूप और अचारित्ररूप नहीं होती इसलिये )| पैन 
या अशुभ कमेसे बास्तवमें लिप्त नहीं होते । 





इसका हिन्दी-प्रनुवाद इसप्रकार हैः-- 

झौर “में नारम हूँ” इत्यादि प्रध्यवसान भ्रज्ञानमय है वह अध्यवस्तानवाले जीवकों जानगश्कौंकि 
सदभावसे सतरूप भहेतुक ज्ञायक ही जिसका एक भाव है ऐसा झात्माका प्रौर कर्मोदयजनिस कारक 
शादि भागोका विशेष न जानतेके कारण भिन्न प्रात्माका झज्ञान होतेसे, वह भष्यवसान प्रथन हो अक्ात 
है, भिन्न प्रात्मका प्रदर्शन होनेते मिध्यादर्शन है भौर भिन्न झ्रास्माका प्रनाइरण दोनेसे प्रकारिन है। 

१ सत्रूप--सत्तास्वरूप; भस्तिस्वरूप ( प्रात्मा ज्ञानमय है इसलिये सतरूप शप्ति ही 
एक छतिया है। ) २ भह्देतुक--जिसका कोई कारण नहीं है ऐसो; भकारण; स्वतःसिद्ध। हुआ औ8 
जप्ति -० जानना; जाननेरूपक्रिया । शब्तिक्रिया सत्रूप है, भौर सत्रूप होनेसे भहेतुक है ! ) ४ बार 
बात करना; घात करनेरूप क्रिया । ( घात करना झादि किपायें रागदे पके क़रयमण हैं! ) 


)< विश्येष--घंतर; भिन्न लक्षण । -:- झात्मा ज्ञानमय है इससिये सटकत भहेदुक शित रे 
जिलका एक रूप है। 


हैन शास्रमाता ] +- पन्ध श्रधिकार ७ ड्ृ६१ 


जान॑त; सम्पक्पश्यंततो उनुचरंतश् सच्चसढंदोयदर्मंदांतज्योतिपो3त्य॑तमग़ानादिरुप- 
स्वाभावाद्‌ शभेसाशुभेत वा कर्म णा 4 खलु हिप्येरन,। 
फिमेतदध्यव्ताननामेति चेत-- 
बुद्ी वपसाओ वि ये अज्मवसाणं मह ये विण्णाणं | 
एकट्मेव सब्य॑ चित्त भावों ये परिणामों ॥२७१॥ 


इृद्धिव्पबसायो5पि च्‌ अध्ययसान मतिश् विज्ञानस | 
एक्ार्थमेव से चित भावथ परिणामः ॥ २७१ ॥ 


स्वपरयोरविवेके सति जीवस्याध्यवसितिमात्रमध्यवसानं; तदेव थे वोधन- 





भावार्थ:--यह जो अध्यवसान हैं वे 'मैं परका दनन करता हूँ? इसप्रकारके हैं, 'मैं 
नारक हूँ! इसप्रकारके हैं तथा पं परद्रव्यको जानता हूँ? इसप्रकारके हैं । वे, जवतक आत्माका 
ओर रागादिका, आत्माका और नारकादि कर्मोद्यजनित भावोंका तथा आत्माका और 
क्षेयरूप अन्यद्रन्योंका भेद न जाना हो, तवतक रहते हैं। वे भेदक्ञानके अभावके कारण 
मिथ्याज्ञानरुप हैं, मिथ्याद्शनरूप हैं और गिथ्याचारिश्ररूप हैं; यो तीन प्रकारके होते हैं। वे 
अध्यवसान जिनके नहीं हैं वे मुनिकु॑जर हैं । वे आत्माको सम्यक्‌ जानते हैं, सम्यक श्रद्धा करते 
हैं और सम्यक््‌ आचरण करते हैं, इसलिये अज्ञानके अभावसे सम्यद्दशनज्ञानचारित्रहूप द्ोते 
हुये कर्मेंसि लिप्त नहीं होते। 
भयहाँ बारम्बार अध्यवसान शब्द कहा गया है, वह अध्यवसान कया है ? उसका 
स्वरूप भज्ञीमाँति समभमे नहीं आया” । ऐसा प्रश्न होने पर अध्यवसानका स्वरूप गाथा द्वारा 
कह्दते हैं। 
गाथा २७१ 
अन्वयाधे:--[ बुद्धिः | बुद्धि, [व्यवसायः श्रपि च] ध्यवसाय, [श्रध्यवतताने ] 
अध्यवसान, [ सत्तिः च ] मति, [ विज्ञानम्‌ ] विज्ञान, [ चित्त ] चित्त, [ भाव: |] 
भाव [न] भौर [ परिणामः ] परिशाम--न सर्व ] थे सब [ एकार्यम एव ह 
एकार्य ही हैं ( भ्र्यात्‌ नाम अलग २ हैं किन्तु अर्थ भिन्न नहीं हैं )। हा 
टीका:--स्व-परका अविवेक हो ( स्व-परका भेदज्ञान न हो ) तब जीबछी अध्य- 





जो धृद्धि, मति, व्यवसाय, अध्यवसान, बरु विज्ञन है। 
परिणाम, चित्त रु भाव-शब्दहि सर्व ये एकार्थ हैं ।। २७१ || 


श्ध२ «-- समयसार «« [ अयवाल 


मात्रत्वादूबुद्धि), व्यवसानमात्रत्वाइथवसायः, सननमात्रत्वान्मतिः, 
ज्ञानं, चेतनामात्रत्ताचित्तं, चितो मवनमात्रत्वाह्भवश, चित 
मात्रत्वात्परिणाम! | 
द ( शादू लकिक्रीडित ) 

सर्वेत्राध्यवसानमेषमखिल त्याज्य यदुक्त॑ जिने- 

स्तन्मन्ये व्यवहार एवं निखिलो5प्यन्याश्रयस्त्याजितः | 

सम्पडूनिश्रयमेकमेव तदमी निष्कृपमाक्रम्य कि 

शुद्धज्ञानने महिम्नि न निजे बध्न॑ति संतो शरतिम्‌ ॥| ____ रंदशनपने मदिम्नि न निजे बष्न॑ति संतो इतिय॥ १७१. * 


वसितिमात्र# अध्यवसान है; और वही ( जिसे अध्यवसान कहा है वही ) गोषनमाकऋरक्री 
चुद्धि है, 2(उयवसानमात्रत्वसे व्यवसाय है, -- मननसात्रत्वले मति है। विशप्तिमाव्स्वसे ख्क्त 
है, चेततामात्रत्वसे चित्त है, चेतनके भवनसात्रत्वसे भाव है, चेतनके परिणमनमाभलकें 
परिणाम है। ( इसप्रकार यह सब शब्द एकार्थवाची हैं। ) 

भावार्:--यह जो बुद्धि आदि आठ नाम कहे गये हैं वे सब चेतन आत्माके परिक्षत 
हैं। जब्तक स्वपरका भेदज्ञान न हो तबतक जीवके जो अपने और परके 
निश्चयरूप परिशति पाई जाती है उसे बुद्धि आदि आठ नामेसे कद्दा जाता है। 

“अध्यवसान त्यागनेयोग्य कह्दे हैं इससे ऐसा ज्ञात होता है कि व्यवह्वारका स्याग भर 

निशचयका ग्रहण कराया है?--इस जअ्थका, एवं आगामी कथनका सूचक काव्य कहते हैं:-“ 

अं:--आचार्येव कहते हैं कि--सर्व वस्तुओंमें जो अध्यवसान होते हैं वे सर 
( अध्यवसान ) जिनेन्द्र भगवानने पृर्बोक्त रीतिसे त्यागनेयोग्य कहे हैं इसलिये इम बह मानें 
हैं कि प्वर जिसका आश्रय है ऐसा व्यवहार ही सम्पूर्ण .छड़ाया है।! तव फिर, यद सुर 
एक सम्यक निश्चयकों दी निश्चलतया अंगीकार करके शुद्धश्चानघनस्थरूप निज 
(-आत्मस्वरूपमें ) स्थिरता क्‍यों धारण नहीं करते १ 

आवार्च:--जिनेस्द्रेवने जन्य पदार्योमें आत्मबुद्धिरूप अध्यवसान छुड़ाये हैं इससे 
बह सममना चाहिये कि यह समस्त पराश्ित व्यवहार ही छुड़ाया है। इसल्रिये 
शुद्धनिश्बयक्रे प्रहणका ऐसा उपदेश दिया है कि--शुदक्षानस्वरूप अपने आत्मामें व्विए्डा 
रो! । और, “जब कि भगवानने अध्यदसान छुड़ाये हैं तब फिर सत्युरुष निरिययकों निम्रलसा 


पूरक अंगीकार करके स्वरूपमें स्विर क्यों नई होते (यह इमें आश्चर्य दोता है,” यह कहकर 
आजार्यदेबने आश्यय् प्रगट किया है। १०३। 


0 घम्यपदिति- ( एकपे दूत रेको मास्यतापूबक ) परिणति; ( दिष्या ) विश्िति। ( जिष्का ) 


विशार होगा। ३८ व्यजलाम--कार्यें अगे १हता; उद्यमी द्वोती; शिष्य होगा । - मस्त जन मासया। 
जाषगा 





जैन शाखसाला ] «« यन्ध अधिकार ७ श्र 


एवं बबहारणओ पडिसिद्ों जाथ शिच्लयंणयेण । 

एिष्छयणयातिदा पुण मुणिणों पाव॑ति शिव्वार्ण ॥२७१॥ 
एवं प्यवध्वरथयः प्रतिपिद्ञों खानीहिं निधयनवेन । 
सिधयमयाधिता। पुलपरुनयः श्ाप्छुबंति निर्वाणम्‌ ॥ २७१ ॥ 


आत्माश्रितों निश्वयनयः, पराश्रितो व्यवहारनयः ! तत्व निश्नयनयेन पराश्रितं 
समसतमध्यवसान वंधहेतुत्वेन सुम्ुज्तोः प्रतिपेधरयत्ता व्यवहारनय एवं किल प्रतिपिद्ध॥ 





अब इसी अध्थको गाथा द्वारा कहते हैं:-- 
गाथा २७२ 
प्रस्वपार्थ:--[ एवं ] इसप्रकार [ व्यवहारतयः ] ( पराश्चित ) व्यवहारनय 
[ निम्यनथेम ] निम्ययनयके द्वारा [ प्रतिषिद्धः जानीहि ] निषिद्ध जान; [ पुनः 
सिश्वयनमाश्रिता: ] तिइचयनयके आश्रित [ मुतयः ] मुनि [ निर्ाणस्‌ ] विर्वाणकों 
[ प्राप्नुवंति | प्राप्त होते हैं। हे 
दीका:---जात्माश्रित ( अथीत्‌ स्व-आश्रित ) विश्वयनय है; पराश्रित ( अथीत्‌ परके 
आशित ) व्यवहासूय है| वहाँ, पूर्बोक्त अ्कारसे पराश्रित समस्त अध्यवसान ( अयौत्‌ अपने 
और परके एकत्वकी सान्यतापूर्वक परिणसन ) बंधका कास्ण होनेसे सुभुज्ुओंको उसका 
(-अध्यवसानका ) निषेध करवे हुए ऐसे निम्चयनयकरे द्वारा वास्तव्मे व्यवहारनयका ही 
निगेध कराया है, क्योंकि व्यवहारनयक्रे भी पराश्रितता समांत ही है (-जैसे अध्यवसान पराश्रित 
है उसीप्रकार व्यवहास्तव भी पराश्रित है, उसमें अन्तर नहीं है)। और इसमप्रकार यह्‌ 
ध्यपहास्नय निषेध करने योग्य ही है; क्योंकि आत्माश्रित निश्चयनयका आश्रय करनेवाले ही 
( कर्मोंसे ) म॒क्त होते हैं और पराश्रित व्यवद्दारतयका आश्रय तो एकांततः मुक्त नहीं होनेबाला 
अभव्य भी करता है। 
भावार्भ:--आत्माके परके निमित्तसे जो अनेक भाध द्वोते हैं वे सब व्यवहास्नयके 
विषय हैं इसलिये व्यवद्यरनय पराश्रित है, और जो एक अपना स्वासाविक भाव है वही 
मिश्व॒यनयका विषय है. इसलिये निश्चयनय आत्माश्रित है। अध्यवसान भी व्यवद्दारनयका ही 
विषय है. इसलिये अध्यवसानका त्याग व्यवहारनयका ही त्याग है, और ज्ञो पूर्वोक्त गायाओँगें 


व्यवहार्नय इस रीत ज्ञान, निषिद्ध निश्चयनयहिसे । 
डनिराज जो निव्पनपाश्रित, मोक्षक्ी प्राही करे | २७२ ॥ 
ह भर 


ह 48.५ _- समयसार «७ [ अगवाने 
तस्यापि पराश्रित्वाविशेषात्‌ । प्रतिषेष्य एवं चार्य॑, 

नामेव मुच्यमानवात्‌ हे 

भाणलाच । जप 


कथममव्येनाप्याश्रियते व्यवहास्नयः हि वेद. - न 
: वदसमिदीगुंतीओ सीलंतबं जिंण॑वरेंदि पण्णत्त। .. 
कुब्बंतो वि अभब्वों भण्णाणों मिच्छदिद्वी दु ॥२७३॥: 
ई व्रतसमितिगुप्तयः भीलतपों जिनवरे! पजपम्‌ । 
इर्श्रष्यभव्यो हड्ञानी मिथ्याइं्टिस्तु ॥ २७२३ ॥ 
शीलतप!परिपूर्ण त्रिगुप्तिपंचसमितिपरिकलितमहिंसादिपंचमद्दाश्तरूप म्यकथूर 
अध्यवसानके त्यागका उपरेश है बह व्यवह्ारनयके ही त्यागका उपदेश है। इसप्रकार लिरच्ःए 
नयको प्रधान करके व्यवद्यारनयके त्यागका उपदेश किया दै उसका कारण थदद दे 


निश्चयनयके आश्रयसे प्रवर्तते हैं वे दी कर्मोंसे मुक्त दोते हैं. और जो एकान्तसे 
ही आशभ्यसे प्रवर्तते हैं वे कर्मोसे कभी मुक्त नहीं दोते। 


अब म्रश्न होता है कि अभव्य जीव व्यवद्ारनयका आश्रय केसे करते हैं! पसका 
उत्तर गाथा द्वारा कहते हैं:-- 





वादा २७३ 

प्रस्वया्थ:--[ जिनवरः ] जितेद्देवके द्वारा [ प्रज्ञतम ] कथित [ ऋव" 
समितिमुप्तमः ] ब्रत, समिति, गुप्ति, [ ज्ोलतपः ] शीस भोर तप [ कु्ंत अर्षि 
करता हुआ भी [ अ्रभव्यः ] अभव्य जीव [ श्रज्ञानो ] अज्ञानी [ भिष्याहहिः रे 
ओर मिध्यादृष्टि है । 

डोकाः--शील और तपसे परिपूर्ण, तीन गुप्ति और पाँच समित्तियोंके प्रति शी" 
थानीसे युक्त, अद्दिसादि पॉच मद्दात्रतरूप व्यवद्ारचारित्र ( का पालन ) अभम्य मी करता के 
तथापि बद्द ( अमव्य ) निशचारित्र (-चारित्ररहित ), अज्ञानी और मिध्याटष्टि दी दै क्योकि 
( वह ) निरचयचारित्रके कारणरूप शान-श्रद्धानसे श््य है। है 

भावा्:---अभब्यजीय महात्रत-समिति-गुप्तिरूप व्यवद्दार जारित्रका पालमकरे तकझयरि 


जिनबरप्रहषित शत, संमिति, गुप्टी अबढ तप पीठको । 
करता हुमा डी शमस्प ओव, हनी मिध्यारष्ट है ॥ २७१ ॥ 


जैन शास्रमाला | -- धन्ध अधिकार -- श्ध५ 
चारित्रं अमव्योषषि कुर्याद, तथापि से निश्वारित्रोज्ञानी मिथ्यादण्टिरेव, 
निश्रयचारित्रहेतुभूतज्ञानअद्धानशन्यत्वात्‌ | 
तस्पैकादशांगज्ञानमस्ति इति चेत्‌-- 
मोक्ख असदृहंतो अमवियसत्तो दु जो अधीएज्ज | 
पाठो ण॑ करेंदि ग्रुणं असइृहंत्तस्त णाणं तु ॥ २७४ ॥ 
मोक्षमश्रदधानो5भव्यसत्स्तु योज्चीयीत । 
पाठो न करोति मुणमश्रद्धधानस्प क्षानं तु ॥ २७७ ॥॥ 
मोक्ष हि न तावदभव्यः श्रद्धते शुद्धत्नानमयात्मज्ञानश्स्यत्वात्‌ । ततों 
ज्ञानमपि नासौ श्रद्धते ! ज्ञानमशद्धानआचाराधेकादशां्ग श्रुतमधीयानो5पि श्रुताध्य- 
यनगुणाभावान्र ज्ञानी स्पात्‌ | स किल गुणः श्रुताध्ययनस्ययद्विविक्तवस्तुभूवशान- 





निश्चय सम्यस्क्षानश्रद्धानके विना वह चारित्र 'सम्यग्वारित्र' नामको श्राप्त नहीं होता; इसलिये 
बह अज्ञानी, मिथ्यादहृष्टि और निश्चारित्र ही है । 

अब शिष्य पूछता है कि--उसे ( अभव्यको ) ग्यारह अंगका ज्ञान तो होता है; फिर 
भी उसको अज्ञानी क्यों कहा है. १ इसका उत्तर कहते हैं:-- 


ग्राधा २७४ हि 
प्रस्वयार्थ:--[ सोक्षम्र अ्रश्नद्दधानः ] मोक्षकी श्रद्धा ने करता हुआ 
[ यः श्रमव्पसत्त्ः | जो अ्रभव्य जीव है वह [ तु भ्रधीयोत ] शाश्ष तो पढ़ता है, 
[ तु ] परल्तु [ ज्ञान ध्रश्नतधानस्य ] ज्ञानकी श्रद्धा न करनेवाले उसको [ पाठ ]' 
शाक्षपठत्त [ गरम न करोति ] गुण नहीं करता । 


टीका:---अ्रथम तो अभव्य जीव, ( स्वयं ) झुद्धज्ञानमय आत्माके ज्ञानसे शुन्य होनेके 
कारण भोक्षकी ही श्रद्धा नहीं करता | इसलिये वह ज्ञानकी भी श्रद्धा नहीं करता। और ज्ञानकी 
श्रद्धा न करता हुआ बह ( अभव्य ) आचारांग आदि ग्यारह अंगरूप श्रुवको ( शास्रोंको ) 
पढ़ता हुआ भी, शाह्मपठनके जो गुण उसके अभावके कारण ज्ञानी नहीं है।जो भसिन्बखु- 
भूत ज्ञानमय आत्माका ज्ञान बह शास्त्र पठनका गुण है; और बह तो ( ऐसा द्घास्मज्ञान तो ), 
भिन्न वस्तुभूत ज्ञानकी श्रद्धा न करनेवाले अभव्यके शाल्य-पठनके दास नहीं किया जा 


मीक्षकी भ्रद्धाविद्ीन, अभव्य जीव शा््रों पढ़ी । 
पर ज्ञानकी भ्रद्धारहितको, पठन ये नहिं गुण करै॥ २७७ || 


झ६३ «- समयसार -- [ भगवान 


मयासमज्ञानं; तच्च विविक्ततस्तुभूत हानमश्रदघानस्थामब्यस्थ , 


शक्येत ) ततस्तस्थ तदूगुणाभावः | ततथ ड्ानभद्धानामावाद 
प्रतिनियतः । ह 


तस्य धर्मभ्रद्धानमस्तीति चेत-- 


सदृहदि य पत्तेदि य रोचेदि य तह पुणों य फासेदि। - 
धम्म॑ भोगणिमित्तं ण॒ दु सो कम्मस्लयणिमित्त ॥ २७५ ॥ 
श्रदधाति च प्रत्येति च रोचयति च तथा पुनथ्व स्पृशति । 
धर्म भोगनिमित्त न तु स कर्मश्रयनिमित्तम्‌ ॥ २७४ | 
अभव्पो हि नित्यकर्मफलचेतनारूपं वस्तु भ्रद्धरे, नित्यक्ञानचेतनामात्रे न हू 
सकता ( अथौत्‌ शास्त्र-पठन उसको शुद्धात्मज्ञान नहीं कर सकता); इसलिये उसके शास्पठनके 
गुणका अभाव है; और इसलिये ज्ञान-श्रद्धानके अभावके कारण बह अज्ञानी सिद्ध हुआ। 
भावाथें:--अभव्य जीव ग्यारह अंगोंको पढ़ें तथापि इसे शुद्ध आत्माका कान 


श्रद्धान नहीं होता; इसलिये उसे शाख्रपठनते गुण नहीं किया; और इसलिये वह अश्लानी 
द्दीहै। 





शिष्य पुनः पूछता है. कि-अभव्यको धर्मका श्रद्धान तो होता है; फिर भी यह क्यों 
कह है कि “उसके भ्रद्धान नहीं है! ९ इसका उत्तर कहते हैं:-- 


गाथा २७५ 

पन्वया्थ:--[ सः ] वह ( भ्रभव्य जीव ) [ भोगनिमित्त ष्म ] भगके 
निमित्तरूप धमकी ही [ भरद्रघाति च ] श्रद्धा करता है, [ प्र्येति ल ] उसीकी प्रतोति 
करता है, [ रोचयति लव ] उसोको रुचि करता है [ तथा पुनः स्पृणति ले ] भौर 
उसोका स्पर्श करता है, [ न तु कर्मक्षयनिमित्तम्‌ ] परन्तु कर्मक्षयक्े निमित्तरूप 
नहीं । ( अर्थात्‌ कर्मक्षषके नि्मित्तहूप धर्मंकी न तो श्रदा करता है, न उसकी 
करता है, न रुचि करता है भर न उसका स्पश करता है । ) 

टीकाः--अभब्य जीब नित्यकर्मफलचेतनारूप बस्तुकी श्रद्धा करता है कि्तु स्व" 
झ्ानवेतनामात्र वरतुकी श्रद्धा नह! करता क्‍योंकि वह सदा ( स्व-परके ) भेदविज्ञानके ॥2९ 
है। इसलिये वह कर्मोंस छूटनेके निमित्तरूप, हानमात्र, मूसाये ( सत्पार्य ) भ' 


वो ध्मको श्रद्धे, प्रतीत, रुचि अरू स्पश्नन करे। . ., 
वो मोगदेत्‌ घर्मको, नहिं कर्मक्षयके देतुकी ॥| २७४ ॥! 


जैन शास्त्रमाला ] * : -- बस्ध अधिकार -- ड्ध्ज 


श्रद्धते, नित्यमेव भेदविज्ञानानहलात्‌ | तता से कर्ममोक्षनिमित्त ज्ञानमात् 

सूतार्थ धर्म ने शरद्धते, मोगनिमित्त शुभकर्ममात्रमभूता्थमेव भ्रद्धते। तत एवासौ 

अपथूतार्थ धर्मश्रद्धानप्रत्ययनरो चन स्पग्ने रुप रितनग्रेवेयक मो गमाप्र मारकंदेल पुन! कदा- 

चनापि विश्युच्येत | ततो5स्प सृताथधमश्रद्धानाभावात्‌ श्रद्धानमपि नास्ति । एवं सति 
- तु निधयनयस्ये व्यवद्रनयत्रतिपेधों बुज्यत एवं । 


कीद्शौ प्रतिपेध्यप्न विपेधकौ व्यवहारनिश्रयनयाविति चेत्‌-- 





श्रद्धा नहीं करता, ( किन्तु ) भोगके निमित्तरूप, झुभकर्ममात्र, अभृताथे धर्मकी ही श्रद्धा करता 
है; इसीलिये वह अभूताये धर्मकी श्रद्धा, प्रतीति; रुचि और स्पशैनसे ऊपरके ग्रेबेयक तकके 
ओोगमात्रकरो ग्राप्त होता है किन्तु कभी भी कर्मोंसे मुक्त नहीं होता । इसलिये उसे भूताथे धर्मके 
श्रद्धांनका अभाव होनेसे ( यथाथे ) श्रद्धान भी नहीं, है। 


शेसा दोनेसे निः्चयनयके द्वारा व्यवहास्तयका निषेध योग्य ही है। 


भावार्थ:--अभव्य जीवके भेदकज्ञान होनेकी योग्यता न होनेसे वह कमेफलचेतनाको 
जानता दै किन्तु ज्ञानचेतनाको नहीं जानता; इसलिये उसे शुद्ध आत्मिक धर्मकी श्रद्धा नहीं 
है। बह शुभ कमेको ही धर्म समझकर उसकी श्रद्धा करता है इसलिये उसके फलस्वरूप ग्रेबेयक 
तकके भोगोंको भ्राप्त द्ोता है किन्तु कर्मोफा कुय नहीं दोता। इसग्रकार सत्यार्थ धर्मका 
श्रद्धान न होनेसे उसके श्रद्धाल ही नहीं कह्दा जा सकता। 


इसप्रकार व्यवह्ारनयक्ते आश्रित अभव्य जीवको ज्ञास-श्रद्धात न होनेसे मिश्वयनय 
द्वारा किया ज्ञानेवाला, व्यवह्वारका निषेध योग्य ही है । 


यहाँ इतना विशेष जावना चाहिये कि--यह हेतुवादरूप अनुभवप्रधान अन्य है. इसलिये 
इससे अतुसबकी अपेक्तासे सव्य-असव्यका निर्णय है। अब यदि इसे अहेतुवाद आगमके साथ 
मिलायें तो--अभव्यकों व्यवह्ास्त्यके पक्तुका सूक्ष्म, केवलीगम्य आशय रह जाता है जो कि 
छद्मस्थको अनुभगगोचर नहीं भी होता, मात्र सर्वज्षदेव जानते हैं; इसप्रकार केवल व्यवहारका 
पक्त रहनेसे उसके स्वेया एकान्तरूप सिध्यात्व रहता है। इस व्यवहारतयके पक्का आशय 
अभव्यक्े सर्वेधा कभी भी सिटता ही नहीं है। 

अब यह प्रश्न होता है. कि “निश्वयनयक्े द्वारा निषेध्य व्यवहास्नय, और व्यवहार- 
नयका निषेधक निश्चयनव केसा है १” अतः व्यवद्वार और निश्चयनयका स्वरूप कहते हैं:-- 


श्ष्च् « समयसार --- [ भगवान भीकुस्दकुस्द-कहात 


आयारादी णाणं जीवादी दंपणं च॑ विष्णेयं । 
छजीवणिकं च तहा भणइ चरित्तं तु ववहारों ॥२७६॥ 
आदा खु मज्क णाणं आदा मे दंसणं चरित्त च । 
आदा पत्चकखाणं आदा में संवरो जोगो ॥२७७॥ 


आचारादि ज्ञान॑ जीवादि दरशशन च विश्ेयम्‌ । 
पडजीवनिकायं च तथा भणति चरित्र तु व्यवद्वार! ॥। २७६ ॥ 
आत्मा खलु मम ज्ञानमात्मा मे दर्शन॑ चरित्र च | 

आत्मा प्रत्याख्यानमात्मा में संवरो योगः ॥ २७७ ॥ 


आचारादिश्वन्दश्रुत ज्ञानस्थाश्रयत्वाज्ञानं, जीवादयों नवपरदार्था दर्शनस्या- 





गाथा २७६-२७७ 


न्वयार्थ:---[ प्राचारादि ] आचारांगादि भासत्र [ ज्ञान] शा है, 
[ जीवादि ] जीवादि तत्त्व [ दक्ष विज्ेयप च ] दर्शन जानना चाहिये [ व] तवी 
[ पड्जीवनिकाय ] छह जीव-निकाय [ चरित्र ] चारित्र है--[ तथा तु ] ऐसा तो 
[ ब्यवहारः भणति ] व्यवहारनय कहता है ॥ 

[ खब्ु ] निशचयसे [ मम झात्मा ] मेरा झात्मा ही [ ज्ञानम ] जात है, 
[ मे प्रात्मा ] मेरा आत्मा हो [ दर्षतं चारित्रं च ) दर्शव प्रौर घारित्र है, 
[ प्रात्मा ] मेरा पझ्रात्मा ही [ प्रत्याथ्यानप्‌ ] पध््यास्यान है, [ मे प्रात्मा | गेरा 
ब्रात्मा ही [ संबरः योग: ] संवर ओर योय (-समाधघि, ध्यान ) है। 

टीकाः--आचारांगादि शब्दशुतज्ञान है क्योंकि वह ( झब्दशुत ) ज्ञानका आश्रय ड्दै 
जीवादि न पदारय दर्शन हैं. क्योंकि ये दर्शनफे आश्रय हैं, और छट्द जीव-निकाय 'चारित दै 


४आचार” झादिक ज्ञान है, जीगादि दर्शन ज्ञानना । 
पट जीवकाय चरित्र है,--ये कथन नय व्यवद्वारका ॥ २७६ ॥ 
पम् भात्म निथय ध्वान है, हुक्म आत्म दर्शन चरित है । 
प्रप्त आत्म प्रस्याज्यान मठ, घप्त मात्म संचर योग है ॥। २७७ | 


जैन शासमाला ] -- बन्ध अधिकार -- श््ध६ 


श्रयत्वाइशन, पड़जीवनिकायथारित्रस्याश्रवत्वाचारित्रमिति व्यवहार) । शुद्ध 
आत्मा ज्ञानाअयत्वाज्यानं, शुद्ध आंत्मा दर्शनाअयल्वाइशन, शुद्ध आत्मा 
चारित्राश्यत्वाचारित्रमिति निश्चयः । तत्राचारादीनां ज्ञानाधाभ्यतस्पानेकांतिक- 
त्वाहयबद्दारनयः प्रतिपेष्य। |. निश्रयनयस्तु शुद्धस्पात्मनी श्ञानाद्याश्र यत्वस्पे- 
कांतिकत्वाचतप्रतिपेषकः । तथा ह्वि--नाचारादिशव्दशतमेफांतेन शानस्याश्रय! 

तत्सदूभावेष्यभव्यानां श॒द्धास्माभावेन - ज्ञानस्पाभावात्‌; “न च जीवादयः पदार्थ 
दर्शनस्पाश्रय/,.. तत्सदभावेष्यभव्यानां शुद्भात्माभावेन दशनस्पाभावात्‌; न च॑ 
पड़जीवनिकायः चारि्रिस्थाश्रयः, तंत्सदूभापेप्यभव्यानों शुद्धांत्माभावेन ' चारित्र- 
स्थाभावात्‌ | शुद्ध आत्मैव ज्ञानस्पाअया, आचारादिशव्दअतसदभावेउसदूभावे वा 
तत्सदूभावेनेव ज्ञानस्थ सदभावात्‌; शुद्ध आत्मैव दृक्षेमस्पाश्रय), जीवादिपदार्थ- 


क्‍योंकि बह, चारित्रका आश्रय है; इसप्रकार व्यवहार है। शुद्ध भात्मा ज्ञान है क्योंकि वह 
ज्ञानका आश्रय है झुद्ध आत्मा दर्दान है क्योंकि बह दशेनका- आश्रय - है; और...हुद्ध आत्मा 
धारित्र है क्योंकि वह चारित्रका आश्रय है; इसप्रकार तिश्वय है | इनमें, व्यवद्ारतय प्रतिषेष्य 
अथीव निपेध्य है, क्योंकि आचारोंगादिको ज्ञानांदिका आश्रयत्व अनैकान्विक है--ज्यभिचासयुक्त 
है; (शब्दशुतादिको ज्ञानादिका आश्रयस्वरूप मालनेमे व्यभिचार आता है क्योंकि शब्द- 
श्रुतादिके छोने पर भी ज्ञानादि नहीं भी होते, इसलिये व्यवह्यास्मय प्रतिपेध्य है; ) और 
सिश्चयनय व्यवद्दारनयका प्रतियेधक है, क्योंकि शुद्ध आत्माके ज्ञानादिका आश्रयत्व ऐकान्तिक 
है। ( शुद्ध आत्माको ज्ञानादिक आश्रय माननेमे व्यभिचार नहीं है क्योंकि जहाँ शुद्ध भात्मा 
छोता है बहाँ दशोन-क्षान-चारित्र होता ही है| ) यही बात हेतुपूर्वक समभाई जाती हैः-- 
आचारांगादि शब्दशुत एकान्तसे ज्ञानका आश्रय नहीं है, क्योंकि उसके ( अथोत्‌ 
शब्दभ्रुतके ) सदभावमें भी अभब्योंको शुद्ध आत्माके अभावके कारण ज्ञालका अभाव हैः 
जीवादि' सवपदार्थ दशनके आश्रय नहीं हैं, क्योंकि उनके सदभावमें भी अभव्योंको झुद्ध 
आत्माके अभावके कारण दर्शनका अभाव है;- छह जीव-मिकाय चारित्रके आश्रय नहीं हैं, 
क्योंकि उनके सदुभावमें भी अभव्योंकों शुद्ध आत्माके अभ्रावके कारण चारित्रका अभाव है। 
शुद्ध आत्मा ही ज्ञानका आंभ्रय है; क्योंकि आचारांगाद्रि शब्दशत॒के सदूभावमें या असदुभावमें 
उसके (-अुद्ध आत्माक्षे ) संदुभावसे ही ज्ञानका सद्भाव है; शुद्ध आत्मा ही दशेनका आश्रय 
है, क्योंकि जीवादि नवप॑दायेकि सदुभावभ या असद्भावर्म उसके शुद्ध आत्माके ) सदभाव- 


से ही दर्शनका सेद्भाव है; शुद्ध आत्मा दी चारित्रका आश्रय-है, क्योंकि छुद जीवे-निकायके 


पल या असदूभावमें उसके (-शुद्ध आत्माके) संदभावसे ही चोरितरको सद्भाव 
॥है। ' 5 |; 





श्ध्द्र ज« सम्यसार --- [ 


आयारादी णाणं जीवादी दंसणं मं. 
छजीवशणिकं च तहा भणइ चरित्त तु ... .. 
आदा खु प्रज्म णाणं आदा मे दंसण चरितत थे 
झआादा पच्चक्खाणं आदा मे संवरो जोगों 


आचारादि द्वान॑ जीवादि दर्शन च विज्येयभ्‌ । 
घदजीवनिकायं च तथा भणति चरित्र तु व्यवदारः ॥ 
आत्मा खलु मम ज्ञानमात्मा मे दशशन॑ चरित्र व | 

आत्मा प्रत्याख्यानमात्मा मे संवरों योग! ॥ २७७ 


आचारादिशब्दभु्त श्ञानस्पाअ्रयत्वाज्ञानं, जीबादयो नवददार्था 


गा २७६-२७७ 


भन्वयार्थ:--[ प्राचारादि ] आचारांगादि शास्र [ ज्ञात ]) हा 
[ जोबादि ] जीवादि तत्त्व [ व्ञन विज्ञेयम व] दर्शन जानना चाहिये [ अर] 
[ घड्जोवनिकाय ] छह जीव-निकाय [ घरित्रं ] चारित्र है--[ तबा हु ] हें 
[ व्यवहार; भणति ] व्यवहारनय कहता है । ल्‍ 


[ झखु ] निइचयसे [ सम ध्रात्मा ] मेरा आत्मा ही [ ज्ञागक | बाग की 
[ भें धघात्मा ] मेरा आत्मा ही [ वन चारित्रं कु ) दहशत भौर चारित कै 
[ भात्मा ] मेरा झात्मा हो [ प्रत्यास्यानम्‌ ] प्रत्यास्यान है, [ ने भात्या ॥80॥ 
आत्मा ही [ संबरः योग: ] संवर और योग (-समाधि, ध्यान ) है । 

टोका:--आचारांगादि शब्दभुतज्ञान है क्योंकि वह ( शब्दभुत ) झानक आ्यमन कै 
जोबादि नव पदार्थ दर्शन हैं क्योंकि वे दरोनके आश्रय हैं, और छटट जीव-निकाब आप दै 


५आचार” आदिक ज्ञान हे, जीवादि दर्शन बानना । | 
बट जीवकाय चरित्र हे,--वे कथन नय व्यकहारका ॥ २७९ # 
हृ मात्म नियय आन हे, वृक्ष आत्म दर्शन चरित हैं। 
पृश्न मास्म प्रस्यास्थ्यान भरु, दक्ष जाम संबर बोल है॥ रेछक | 


जैन शाख्रमाला +- बन्ध अधिकार -- ४०१: 


एवं ज्ञानी शुद्धो ने स्वयं परिणमते रागाये! । 

रज्पतेःम्पैस्तु स रामादिमिदोपे! ॥ २७९ ॥ 
यथा खल्लु केबरलः स्फटिकोपल: परिणामस्थभावत्वे सत्यपि सस्य शुद्ध- 
स्वभावस्वेन रागादिनिमित्तत्वाभावात्‌ रामादिभिः स्वयं न परिणमते, परद्रव्येणैव 
खतय॑ रागादिभावापत्रतया सस्थ रागादिनिमिच्रभृतेन शुद्धख्रभावात्च्यवमान 
एव रागादिमिः परिणम्यते; तथा केबलः किलात्मा परिणामस्वभावत्वे स॒त्यपि 
खस्प शुद्धस्रभावत्वेव रागादिनिभिचल्वाभावात्‌ रामादिभिः स्वयं ने परिणमते, 





शुद्ध होनेसे [ रागाद: ] रागादिरूपसे ( ललाई-प्रादिख्पसे ) [ स्वयं ] अपने श्राप 
[ न परिणमते ] परिणमता नहीं है [ तु ] परल्तु [ भन्‍्येः शागादिसिः द्रेध्येः | अन्य 
रक्तादि द्रव्पोंसे [ सः ] वह [ रज्यते ] रक्त (-लाल ) आदि किया जाता है, [ एवं ] 
इसीप्रकार [ ज्ञानी ] ज्ञावी श्र्थात्‌ श्रात्मा [ शुद्ध: ] शुद्ध होनेसे [ रागायः ] 
रागादिरूप [ स्वयं ] अपने श्राप [ न परिणमत्ते ] परिणमता नहीं है [ तु ] परन्तु 
[ अन्‍य: रागादिभि: दोषेः ) भ्न्‍्य रागादि दोषोंसे [ सः ] वह | रज्यते ] रागी 
आदि किया जाता है । ' 


टीका:--जैसे बास्तवम केचल (-अकेला ) स्फटिकमरि], स्वयं परिणमन-स्वभाववाला 
होसे पर भी, अपनेको शुद्धस्वस्ाबलके कारण सामादिका निमित्तत्व न होनेसे (स्वयं 
अपनेमें ललाई-आदिरूप परिणमसत्का मिमित्त न होनेसे ) अपने आप रागादिरुप नहीं परिणु- 
सता, किस्तु जो अपने आप राग्राविभावको प्राप्त द्वोनेसे रफटिकमशिके रागादिका निमित्त होता 
है ऐसे परद्रव्यके द्वारा ही, शुद्धस्वभावसे च्युत होता हुआ, रागादिरूप परिणमित किया जाता 
है; इसीप्रकार वास्तव केबल (-अकेला ) आत्मा; स्वयं परिणसन-स्वभाववाला होने. पर भी, 
अपने झुद्धस्ब॒भावत्वके कारण रागादिका निमित्तत्व न होनेसे (स्वयं अपनेको राधादिरूप 
परिणमनका निमित्त न होनेसे ) अपने आप ही णगादिरूप नहीं परिणमता) परन्तु जो अपने 
आप रागादिभावको प्राप्त होनेसे आत्माको रागादिका निमित्त होता है ऐसे परद्रव्यके दवारा 
ही; शुदधस्वभावसे च्युत होता हुआ दी, रागादिरूप परिणमित किया जाता है। --ऐसा 
बस्तु-स्वभाव है। 

भावार्थ:--स्फटिकमरि स्वयं तो मात्र एकाकार झुद्ध ही है; वह परिणमन-स्वभाव- 


बाला होने पर भी अकेला अपने आप ललाई-आदिरूप नहीं परिएमता किन्तु लाल भादि 
श्र ह 


४०० _« समयसार +- [ भगवान 


सदूभावे5सड्भावे वा तत्सदभावेनेद दर्शनस्प सदूभावात्‌; शुद्ध मांत्मेव 
- पदजीवनिकायसद्भावेअसदूभावे वा तत्सद्भावेनैव चारित्रस्य सद्माबात्‌ 
ध ( उपजाति ) 
हे रागादयों. बंघनिदानमुक्ता- 
स्ते शुद्धचिन्मात्रमद्दो5तिरिक्ता! । 
आत्मा परो था किस तप्निभिच- 
मिति प्रणुज्षाः पुनरेषमाहुः॥ १७४ ॥ 
जह फलिहमणी सुद्धो ण सयय॑ परिणमह रायमाईईि । 
रंगिज्जदि अण्णेहि दु सो रचादीहिं दब्वेहिं॥ २७५॥ 
एवं णाणी सुद्धो ण सयं परिणमड़ रायमाईहिं। 
राइजदि अणणेहिं दु सो रागादीहिं दोसेहिं॥ २७६ ॥ 
यथा स्फटिकमणिः शुद्धो न स्वयं परिणमते रागाधे!। 
रज्यतेअत्यैस्तु सरक्तादिमिद्रब्यै। ॥ २७८ |॥ 


भावा्थ:--आचारांगादि शब्दश्रुतका ज्ञान, जीवादि नव पदार्थोंका अद्धान ता जद 
कायके जीबोंकी रक्षा--इत्यादिके होते हुये भी अभव्यके ज्ञान, दशन, चारित्र नहीं दोते। इसे” 
लिये ब्यवहाएनय तो निपेध्य है; और जहाँ शुद्धात्मा होता है वहाँ ज्ञान, दर्शन, 'भारित्र 
ही दै, इसलिये निश्चयनय व्यवद्दारका निषेधक है। अतः शुद्धनय उपादेय कद्दा गया है। 
अब आगामी कथनका सूचक काव्य कहते हैं:-- 
प्रघेः--/रागादिको बंधका कारण कहा और उन्हें झुद्धलेतन्यमात्र ज्योषिस 
( आत्मासे ) भिन्न कहा, तब फिर उस रागादिका निमित्त आत्मा है या कोई अन्य [? इस 
प्रश्नसे प्रेरित दोते हुये आचार्यभगवान पुनः इसप्रकार ( निम्नप्रकारसे ) कहते हैं। ७४ ।+ 
उपरोक्त प्रश्रके उत्तररूपमें आचार्यदेव कहते हैं:-- 
गाया २७८-२७९ 
धस्मयाथ:--[ सधा ] जैसे [ स्फटिकमणि: ] स्फटिकमशि [ धुढ़ः ] 
ज्यों फटिकमणि हे शुद्ध, भाप न रक्तरूप जु परिणमे । 
पर अन्य रक्त पदार्थस्े, रक्तादिरूप छु परिणमे ॥ २७८ ॥ 
स्पों जानी! भी हे शद्ध, भाप न रागरूप जु परिणमे । 
पर अन्य जो रागादि दृषण, उनसे थो रागी बने ॥ २७& ! 
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एवं जानी छद्धों ने स्वयं परिणमते रागाये! । 
रज्यतैउ्यैस्तु स रागादिधिदोपे) ॥ २७९ || 


यथा खलु केबढः स्फटिकोपल: परिणामस्वभावत्वे सत्यपि खस्प शुद्ध, 

स्वभावस्वेन रामादिनिमित्तवाभावात्‌ रागादिमिः स्वयं न परिणमते, परद्रव्येणेव 
ख्य॑ रागादिभावापक्रवया स्वस्थ रागादिनिमित्तयूतेन श॒ुद्धजभावात्रच्यवमान 

: एव रागादिधिः परिणम्पते; तथा फेबलः किलात्मा परिणामस्वभावत्वे सत्यपि 
. श्वष्य श॒द्धखमावत्वेन रागादिनिभिच्तचागावातू रागादिभिः स्वयं न परिणमते, 


शुद्ध होनेसे [ रागादः ] रागादिखुपसे ( ललाई-प्रादिरूपसे ). ( स्वयं ] अपने श्राप 
[ हर परिणमते ] परिणमता गहीं है [ तु ] परन्तु [ धन्येः रागादिरि 
रक्तादि द्रव्योंसे [ सः ] वह [ र्यते ] रक्त (-लाल ) आदि किया जाता है, [ एवं ] 
इसीप्रकार [ ज्ञाती ] शानी श्रर्थात्‌ श्रात्मा [ शुद्धः ] शुद्ध होनेसे [ रामाश्थ: ] 
रागादिखूप [ स्दयं ] अपने आप [ न परिणसते ] परिणमता नहीं है [ तु ] परन्तु 
[ प्रस्पेः रागादिभिः दोष: ] भ्रन्‍्य रागादि दोषींसे [ सः ] वह [ रज्यते ] राग्री 
भादि किया जाता है। ह 








टीकाः--जैसे वास्‍्तवमें केवल (-अकेला ) स्फटिकमरि, स्वयं परिणमत-त्वभाववाल्ा 

होने पर भी, अपनेको शुद्डस्वभावल्वके कारण रागादिका निमित्तल्व न होनेसे (स्वयं 
अपनेमे ललाई-आदिरूप परिएमनका निम्मित्त न होनेसे ) अपने आप रागाविरूप नहीं परिणु- 
मत; किन्तु जो अपने आप रागादिमावको क्राप्त होनेसे स्फटिकमरिके रागादिका निमित्त होता 
है ऐसे परद्रव्यके द्वारा दी; घुद्धस्वभावसे च्युत दोता हुआ; रागादिरूप परिणमित किया जाता 
है; इसीप्रकार वास्तव केबल (-अकेला ) आत्मा; स्वयं परिणमन-स्वभाववाला होने पर भी, 
अपने शुद्धस्वभावत्वके कारण रागादिका निमित्तत्व न होनेसे (स्वयं अपनेकों रागादिरूप 
परिणमनका निमित्त व होनेसे ) अपने आप ही रागादिरूप नहीं परिणमता, परन्तु जो अपने 
आप रशणादिभावको प्राप्त होनेखे आत्माकों रागादिका निमित्त होता है ऐसे परद्रव्यके द्वारा 
ही, शुक्ृल्वभावसे च्युत होता हुआ ही, सगोदिरिप परिशमित किया जाता है । --ऐसा 

वस्तु-सभाव है। हे 

भावा्थ:--सफटिकमरिए स्वयं तो मात्र एकाकार शुद्ध ही है; वह परिणमन-स्वभाव- 


बाला होने पर भी अकेल्ला अपने आप लल़ाई-आदिरूप नहीं परिणमता किन्तु लाल आदि 
3 


४०३ _- समग्रधार.-- - [ मगवांब 


परद्व्येगेव स्वय॑ रागादिभावापन्न॒तया स्वस्थ रामादिनिमिचमूहेत 
वच्यवमान एवं रागादिमिः परिणम्यते । हृति तावदस्तुस्वमावः । 
(जउपजाति ) * ४ 
न जातु रागादिनिमित्तमाव- 
' मात्मात्मनो याति यथाकंकांतः । 
तस्मिस्रिमित्तं परसंग एवं 
वस्तुस्वभावो यमुदेति ताबत्‌ ॥॥ १७१ ॥ 
2 (अलुष्ठम्‌ ) हि 
इति वस्तुस्वभाव॑ स्व॑ ज्ञानी जानाति तेन सः | 
रागदीन्ञात्मनः कुर्यान्नातों भवति कारकः || १७६ ॥ 


'शु य रापदोसमोह कुन्दि णाणी कप्तायमावं वा। 
यम कि 


परडूव्यके निमित्तसे ( स्वयं ललाई आविरूप परिशमते ऐसे परद्रव्यके निमित्तसे ) ललाईजारि 
रूंप परिणमता है। इसीमकार आस्मा स्वयं तो शुद्ध हीं है, वह परिशमनस्वभोबवाला होने 
पर भी अकेला अपने आप रागाविरूप नहीं परिएमता परन्दु रागादिरूप परट्वव्यके निमितषे 
( स्वयं रागादिरूप परिणमन करनेवाले परद्वव्यके निमित्तसे ) रागादिरूप परिणमता है। देह 
ब्रस्तुका ही स्वभाव है, उसमें अन्य किसी तकंको अवकाश नहीं है। | 
» अब इसी अर्थका कलशरूप काज्य कहते हैं:-. गा ट 
« , .भ्र्थ:--सूर्यकांतमशिकी भांति ( जैसे सूर्यकांतमणि ख़तःसे दी अभ्िहः 
परिशमित नहीं होता, उसके अग्निरूप परिणमनमें सूर्य विम्ब निमित्त है, उसीमकार ) असम 
अपनेको रागादिका निर्तिच कभी भी नहीं होता, उसमें निमित्त परसंग दी (प्रतद्नम्यका सं 
दी ) है ।--ऐसा वस्तुभाव प्रकाशमान है | ( सदा वस्तुका ऐसा दी स्वभाव दै। इसे किसीवें 
बनाया नहीं है। )। १७५। 2 धर ..2 22% 
 ... , “ऐसे बरतुस्वभावको जानता हुआ क्ञानी रागादिको निजरूप नहीं करता” इस सर्द) 
हथा आगामी गायाका सूचक श्लोक कहते हैं... हे ५ कि 
» -- ' प्रः--हाती ऐसे अपने बस्तुस्वभावको जानता है इसलिये -बह रागाविको निजरूप 
नहीं करता; अतः बह ( शागादिका ) कर्ता नहों है। १७६। ; 


कमि रागदेपविमोह अगर कषायमाव्र जुं निजवियें। 
हानी स्वयं करठा नहीं, इससे मे तत्कारक बने ।। २८० ॥॥ 


कट । 
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ने थे रागदरेपरोई करोति ज्ञानी कपायस्रार्व वा। 
छयमात्मनो न स॒ तेन फारकस्तेपां भावानाम्‌ ॥ २८० ॥ 
यथोक्तवस्तुखमाब॑ जानन, ज्ञानी शुद्धसवभावादेव न प्रच्यवते, ततो 
रागद्रेपमोहादिसान। स्रय॑ न परिणमते न परेणापि परिणम्यते, ततप्टंकोत्कीणक- 
शायकभावों ज्ञानी रागह्पमोद्मद्िभावानामकर्तेवेति प्रतिनियमः 
( अनुष्डुमू ) 
इति बस्तुस््रभात्र॑ स्व॑ नाज्ञानी पेचि तेन सः । 
रागादीनात्मनः कुर्यादतों भवति कारका ॥ १७७ ॥ 





अब इसीप्रकार गाथा द्वारा कहते हैं:-- 


गांधा २८० 

अस्वयाथ:--[ ज्ञानी ] ज्ञानी [ रागदेषमोह ] रागढेपमोहको [ वा 
फरषायभाव॑] अथवा कपायभावको [ स्वयम्‌_] अपने भाप [ श्रात्मतः | अपनेमें 
[न श्र फरोति ] नहीं करता [ तेव ] इसलिये [ सः ] वह, [ तेषां भाबानास ] 
उन भावोंका [ फारकः न ] कर्ता नहीं है । 


दीका/--यथोक्त ( अथात्‌ जैसा कहा बैसा ) बस्दुत्वभावकों जानता हुआ ज्ञानी 
(अपने ) शुद्धस्वभावसे ही च्युत नहीं होता इसलिये बह रागद्रेपमोहादि भावरूप स्वतः 
परिणमिव नहीं होवा और दूस रेके द्वारा भी परिणमित नहीं किया जाता, इसलिये टंकोत्कीर 
एक शायकभावस्वरूप ज्ञानी राग-द्वेष-मोह आदि भावोंका अकतो ही है---ऐसा नियम है। 
भावाधे;--आत्मा जब ज्ञानी हुआ तब उसने बस्तुका ऐसा स्वभाव जाना कि “आत्मा 
स्वयं तो शुद्ध दी है--दब्यहष्टिते अपरिशमनस्वरूप है; पर्योयट्रष्टिसे परद्रव्यके निमित्तसे 
रागादिरूप परिणमित होता है? इसलिये अब ज्ञानी स्वयं उन भावोंका कर्ती नहीं होता, जो 
डद॒य आते हैं उनका ज्ञात्ता ही होता है। 
'अज्ञानी ऐसे वस्तुस्थभावको नहीं जानता इसलिये बह रागादि भावोंका कती होता 
है? इस अथेका, आगामी गाथाका सूचक श्लोक कहते हैं:-- 
प्रथं:--अज्ञानी अपने ऐसे वस्तुत्वभावको नहीं जानता इसलिये वह रागादिकों 
(-सागादिभाबोंको ) अपना करवा है, अतः वह उनका कर्ता द्वोता है | १७७॥ 
अब इसी अर्थकी गाथा कहते हैं:--- 


न 
घ०२' +- समग्रसार.-- - [ मगवान 


परद्न्येगैद स्वयं रागादिभावापश्षतया स्वस्थ रागादिनिमित्तमूतेर 
छात्यवमान एवं रागादिमिः परिणम्थते । इति तावइस्तुस्वमादः । 
(उपजाति) : , हि 
न ज्ातु रागादिनिमित्तमाव- 
' मत्मात्मनो याति यथाककांतः! । 
तस्मिश्विमिं परसंग एवं 
वस्तुस्वभारो5यप्रुदेति तावत्‌ !। १७४ ॥ 
पु ( अनुष्ठुम ) 7+ 
इति वस्तुस्वभा स्व॑ ज्ञानी जानाति तेन सा! | 
रागदीबात्मनः कुर्यात्ञतो भवति कारक! ॥ १७६ ॥ 
 “ श य-रायदोसमोहं कुलदि णाणी कपतायभावं वा। 
5: सयमणषणों ण सो त्तेण कारगो तेसिं भावाणं ॥ २८० ... 
परद्रब्यके निर्मि्तसे ( स्वयं ललाई आदिरूप परिणमते ऐसे परद्वव्यके निभित्तसे ) लताई-अणी 
रूप परिणमता है। इसीप्रकार आत्मा स्वयं तो श॒द्ध दी है; वह परिणमनस्वभोववॉर्णी 
पंर भी अकेली अपने आप रागादिरूप नहीं परिणमता परन्तु रागादिरूप परद्रब्यके निमिशसे 
( स्वयं रागादिरूप परिणमन करनेवाले परद्रव्यके निमित्तसे ) रागादिरूप परिणमता है ५७४ 
त्रस्तुका दी स्रभाव है, उसमें अन्य किसी तर्कंको अवकाश नहीं है। , 
, अब इसी अर्थका कलशरूप काव्य कहते हैं:--फ.|*५ 22% 
अध:--सूरयकांतमशिकी आँति ( जैसे सूर्यकांतमणि स्वतःसे शो अहिसिश 
परिशमित नहीं होता, उसके अग्निरूप परिणमनमें सूर्य बिम्ब निमित्त है, उसीग्रकार ) बए 
अपनेको रागादिका निमित्त कभी भी नहीं होता, उसमें निमित्त परसंग दी (प्ररदस्तका 
ही ) है ।--ऐसा वस्तुभाव प्रकाशमान है। ( सदा बस्तुका ऐसा दी स्वभाव है। इक किसी 
बनाया नहीं है। )। १७५| 2 28070 22200 + 
7 _ , ऐसे अल नाबका जानता हुआ जानी रागादिको निजरूप नहीं करवा बुक अंक 
तथा आगामी गायाका सूचक श्लोक कह्दते हैं: , , ५ कट 
« -  प्र्ष:--शानी ऐसे अपने वस्तुस्वमावकों जानता है इसलिये बह ग़गारिकों मिम्बल 
नही करता, अतः बह ( रागादिका ) कर्ता नहीं है। १७६। 7 2 आफ 
हु कमि रागदेपविमोह अगर कवायमाव जूं निमबिरें) 
ज्ञानी स्वयं रुरता नहीं, इससे भ तस्कारक बने |! श्टन्प 


जैन शास्त्रमाला ] *« बन्ध अधिकार «« घू०३्‌ 


व घ रागहेपमोहं करोति ज्ञानी कपायभाव बा ! 
-खयमात्मनो बस तेन कारकस्तेषां भावानाप ॥ २८० ॥| 


यथोक्तवस्तुख्वभाव॑जञानन्‌ ज्ञानी शुद्धस्वमभावादेव. ने प्रच्यवत्ते, ततो 
रागद्रेपमोह्दिभावेः स्वयं ने परिणमते न परेणापि परिणम्थते। ततष्टंकोत्कीणेंक- 
शायकभावी झ्ानी रागद्रेपमोहादिभावानामक्रतैंवेति प्रतिनियमः 
( अनुष्डुसू ) 
इति वस्तुस्वभाव॑ सव॑ नाज्ञानी पेचि तेन से! । 
रागादीनात्मनः कुर्यादतों भवति कारक! ॥ १७७ ॥ 





अब इसीग्रकार गाथा द्वारा कहते कै 


गाथा २८० 
प्रस्वयायेः--[ ज्ञानी ] ज्ञानी [ रागद्रेषमोहं ] रागह्रेषबमोहकी [ वा 
क्रषायभाष॑] अथवा कषायभावको [ स्वयंस्ध॒ ] अपने आप [ श्रात्मनः ] अपनेमे 
[न च॒ करोति ] नहीं करता [ तेन | इसलिये [ सः ] वह, [ तेषां भावानाम ] 
उन भावोंका [ फारकः न] कर्ता नहीं है। 


दीका:--यथोक्त ( अथीत्‌ जेसा कद्दा वेसा ) वरतुस्वभावकों जानता हुआ ज्ञानी 
(अपने ) शुद्धस्वभावसे ही च्युत नहीं होता इसलिये वह रागद्रेषमोहादि भावरूप स्वतः 
परिणमित नहीं होता और दूसरेके द्वारा भी परिणमित नहीं किया जाता; इसलिये टंकोत्की्ण 
एक ज्ञायकभावस्वरूप ज्ञानी राग-द्वेष-मोह आदि भावोंका अकर्ती द्वी है--ऐसा नियम है) 
जावार्थ:--आत्मा जब ज्ञानी हुआ तब उसने बस्तुका ऐसा स्वभाव जाना कि आत्मा 
स्वय॑ तो शुद्ध ही है--द्वव्यदष्टिते अपरिणमनस्थरूप है, पर्योयट्ष्टिसे परद्रव्यके मिमित्तसे 
शागादिरूप परिणमित होता है? इसलिये अब ज्ञानी स्वयं उन भावोंका कर्ता नहों होता, जो 
उदय आते हैं उनका ज्ञाता ही होता है. 
अज्ञानी ऐसे बस्तुस्वभावको नहीं जाचता इसलिये बह रागरादि माबोका कती होता 
है! इस अवैका, जागामी गाथाका सूचक श्लोक कहते हैं:-- 
अ्रथे:--भक्वानी अपने ऐसे वस्तुस्वभावको नहीं जानता इसलिये बह रागादिको 
(-रागादिसावोंको ) अपना करता है, अतः बह उनका कर्तों होता है।. १७७। 
अब इसी अध्थकी गाया कहते हैं:-- 


३५४ + समयसार --..[ अगवाह 


रायम्हि ये दोसम्हि य कसायकम्मेसु चेव जे भावा  _ कँज 
तेदिं हु परिणमंतों रायाई बंधदि पुश्रों वि॥ रेचईओं: 
रागे च देंगे चे कपायकर्मसु चेव ये मावाः | ६ 
तैस्तु परिणममानों रागादीन बध्नाति पुनरपि॥ रेट | 
थथोक्त इस्तुस्वभावमजानंस्तवद्ानी झद्ध स्वभावादासंसारं प्रच्युत एव, है 
कर्म विपाकप्मवै रागठेपमोहादिभानैः परिणममानो उज्ञानी रागदेपमोहादिमाबाना कैश 
मवन्‌ बध्यत एवेति प्रतिनियमः | 


ततः स्थितमेतत्‌-- 





गावा २८१ 

पन्दयार्थ:--[ रागे तू द्रेदे ल कपायकर्मस ल एवं ] राज, हेष और 
कपायकर्मोके होते पर ( भ्र्थात्‌ उनके उदय होने पर ) [ ये भावाः ] थ्रो आद हरे 
हैं[ तेः तु ] उन-रूप [ परिणममानः ] परिणमित होता हुआ ( बच्चातो ) 
[ रागादोन्‌ ] शागादिकों [ पुनः प्रति ] पुनः पुनः [ बच्नाति ] बाँवता है। 

टोकाः--यथोक्त बस्तुस्वभावकों न जानता हुआ अज्ञानी अनादि संसारसे सेफ 
(अपने ) झुद्धखभावसे च्युद ही है इसलिये कर्मोद्यसे उत्पन्न होनेवलि रागढ्रेपमोदारि मास्तर 
परिणमता हुआ अज्लानी सागदेषमोहादि भावोंका को दोता हुआ ( क्मोसे ) बढ होषा ही 
है--ऐसा नियम दै। 

आवाणः--अज्लानी वस्तुस्वमावको तो यथार्थ नहीं जानदा और कमोंदक्ले को भाव 
होते हैं उन अपना समसकर परिणमता है, इसलिये बह उनका क्तों दोता इज कु कम 
आगामी कर्मोंको बं/घता दै--ऐसा नियम दहै। 

«अतः यह सिद्ध हुआ ( पूर्बोक्त कारणसे मिम्नप्रकार निश्चित हुआ )” देख अब 

कइनते हैं:-- 





पर राग-द+-कपाकरूर्मनिनित्त होरें आर ओ । 
उन रूप जो जीव परिणने फिर बदल राखादिको ।।रै८९।' 


लैन शास्रमाला ] +- बन्ध अधिकार -- ए्ण्श 


रायम्हि य दोसम्हि ये कसायकर्मेसु चेव जे भावा । 
तेहिं दु परिणमंतों रायाई बंधदें बेदा ॥ २८२ ॥ 
रागे च हेपे च फपायकर्मछु चैत्र ये भाषा! । 
तैस्तु परिणममानो रागादीन्‌ बध्दाति चेतयिता ॥ २८२ ॥ 
य इमे किलाज्ञानिन! पुद्वकर्म निमिता रागद्रेपमोहादिपरिणामास्त एव भूयो 
रागह्रेपमोहादिपरिणामनिमिचतस्प पुहठलकर्मणो बंधहेतुरिति । 


कथमात्मा रागादीनामकारक एवेति चेत-- 
अपडिफप्रणं दुविदहं अपचखाएं तहेव विण्णेयं । 
एएणुवएसेश य अकारओ वरिणुओ चेया ॥ २८३ ॥ 





गाया २८२ 

प्रस्वयार्यः--[ रागे च हषे च कषायकर्मसु च एवं ] राग, हेष और 
कपायकर्मोके होने पर [ अर्थात्‌ उनके उदय होने पर ) [ ये भावाः ] जो भाव होते हैं 
[हैः तु |] उत्त-रूप [ परिणमसातः ] परिणमता हुआ [ चेतयिता | प्रात्मा 
[ रागादीन्‌ ] रागादिको [ बध्माति ] बाँधता है। 

टीकाः--निश्चयसे अज्ञानीको, पुद्टलकर्म जिनका निमित्त है ऐसे जो यह रागद्वेष- 
मोदह्दादि परिणाम हैं, थे ही पुनः रागप्रेषमोहादि परिणामके लिमित्त जो पुद््कर्म उसके बंधके 
कारण हैं। 

भावाणे:--अज्ञानीके कर्मके निमित्तसे जो रागद्रेषमोहादि परिणाम होते हैं वे दी' 
पुनः आगामी कर्मबन्धके कारण होते हैं । 


अब मश्न होता है कि आत्मा रागादिका अकारक ही केसे है? इसका समाधान 
( भागम प्रमाण देकर ) करते हैं:-- 


यों राग-देष-कपायकर्मनिमिच दहोयें भाव जो । 

उन-रूप आत्मा परिणमें, वो बाँधता रागादिको ॥ २८२ ॥ 
अनुप्रतिक्रमण दो भाँति, भनपचखाण भी दो भाँति है। 
जीवकी अकारक है कहा इस रीतके उपदेशसे ॥ २८३ || 


४०६ ० समयसार «+ [ सगबान 


अपडिकमणं दुविहं दव्वे भावे तहा अपचलाणं । 
एएशवएसेण ये झकारओ वश्णिओ चेया 

जाव॑ं भपडिक्कम्णं अपचलाएं व दव्वभावाणं | , 
कुब्बह आदा ताव॑ कत्ता सो होह णायब्वों ॥२८५॥ 


अग्रतिक्रमणं द्विविघमप्रस्याख्यानं त्यैव विज्ेयत्‌ । 
एतेनोपदेशेन चाकारको वर्णितरचेतयिता ॥ २८३ ॥ 
अप्रतिक्रमणं द्विविध द्रब्ये मावे तथाप्र त्याख्यानम्‌ | 
एतेनोपदेशेन चाकारको वर्णितरवेतयिता ॥ २८४ ॥ 
यावदप्र तिक्रमणमप्त्याख्यानं च द्रम्पमावयो! । 
करो त्यात्मा तावत्कर्ता स भदति ज्ञातव्य। | २८१ ॥ 


गाया २८३-२८४ हु 
प्रस्यपा्:--[ प्रप्रतिक्रमण ] अप्रतिकरा [ हिजिषम ] दो प्रभास 
[ ठचा एबं ] उसी तरह [ भप्वयाल्यान ] अप्रत्यास्यान दो प्रकारका [ विलय) | 
जानना चाहिये; [ एतेन उपदेशेन ञ्व ] इस उपदेशसे [ चेतबिता ग बात 
[ भ्रद्यारक: धॉनित: ] भकारक कहां गया है । 

[ प्रश्नतिक्रमण ] अप्रतिक्मए [द्विविघे] दो प्रकारका है--[ इब्दे काले | 
द्रब्प सम्बन्धी तथा भाव सम्बन्धी; [ तथा प्रप्रस्पास्यानम्‌ ] इसोप्रकार प्रभत्याककान 
ओ दो प्रदारका है--द्रव्य सम्बन्धी भशौर भाव सम्बन्धो;-- [ एतेस उपदेक्षेत्र थ ग 
इस उपदेशमे [ चेतदिता ] प्राश्मा [ प्रकारक: धरित: ] भ्रकारक कहा गा है। 

[ घादव ] जबतह [ प्राह्मा ] भारमा [ उम्यभावषो: ] दव्वका बोर 
आदका [ झप्रतिक्पतरम्‌ अ प्रप्रायाव्यानं ] अप्रतिकमश तथा अज्त्दास्यान 


जनप्रतिकमण दो--ट्रस्थमाद भ॒, पोंहि जनपचकाण है। 
औीरकोी कदारर हे कड़ा [ुप रीगके उपदेशते || २८४ ॥ 
बनधनिक्ण अरु ग्योदि जनप्णकाण हष्ण ॥ कापका | 
अदगक कर हे आातभा, उर्ता बने हे शानगा ॥ १८४ #॥ 


चैन शाब्रशला ] .. ... “यम्यथ अधिकार - छ्०्७ 


-  . आत्मात्मना रागादीगामकारक खं, अप्रतिक्रमणाप्रत्याख्यानपोदविष्योपदेशा- 
स्पथासुपपते। ।..य?.. खलु अप्रतिक्रमणाप्रत्याख्यानयोद्रज्यभावभेदेन द्विविधोपदेशः 

द्रव्यभावपोर्निमित्तनेमितिकभा॑ प्रथयन्नक्ृलम्रात्मगो शापयति | तत. एक 
एथिते, परद्रव्यं निर्मित नेमितिका, आत्मनों रागादिभावाः ) यथेव॑ नेप्येत  तदा 
दृष्याप्रतिक्रमणाप्रत्यास्यानयों: कठलतिमिचल्वोपदेशो &नर्थक एवं स्पाते, तदनर्थ- 
कत्वे स्वेकस्पेबात्मनों रामादिभावनिमिचत्वापतती नित्यकर्ल्वानुपंगान्मोक्षाभावः 





[ करोति ] करता है [ ताबद ] तवतक [ सः ] वह [ कर्ता भवति ] कर्ता होता 
है [ ज्ञातव्यः ] ऐसा जानचा चाहिये । 


टीका:--आत्सा स्वतः रागादिका अकारक ही है; क्योंकि, यद्वि ऐसा न हो तो 
(अर्थात्‌ यदि आत्मा स्वतः ही रागादिभावोंका कारक दो तो) अप्रतिक्रण और अप्रस्याख्यालकी 
ह्विविधताका उपदेश रहीं हो सकता | अप्रतिकमण और अस्रत्या्यानका जो वास्तवर्में द्रव्य 
और भाषके भेदसे ट्विबिध ( दो प्रकारका ) उपदेश है वह, द्रव्य और भावके निमित्तनैमिचि- 
चल्वको प्रगट करता हुआ, आस्माके अफर्दुत्थको ही बं्लात! है। इसलिये यह निम्चित, हुआ 
कि परदंड्य निमित्त है और आस्माके रागादिभाव नैमित्तिक हैं। यदि ऐसा न माना जायें 
तो द्रव्य अप्रतिक्रमण और द्रव्य आतत्याल्यानका कर्दलवके निर्मित्तरूपकों उपदेश" निरथेक , 
दी होगा, और बह निरथेक होने पर एक दी आत्मांको रंगादिभांब्रोंका निर्मित्तत्व आ अग्रेगा: 
जिससे नित्य-कर्दृस्थका प्रसंग आजायेगा, जिससे मोक्षका अभाव सिद्ध होगा। इसलिये पर- 
द्रव्य ही आत्माके रागरादिभावोंका निमित्त हो। और ऐसा होनेपर; यद सिद्ध हुआ कि आर्ता 
रागादिका अकारक द्वी है। (इस प्रकार यद्यपि आत्मा रागांदिंका अकारक ही है) तथाएिं 
जबतक वह निर्मित्तभूव इंव्यका (-परद्व्यका ) प्रतिक्रणण तथा भ्रत्याख्यान नहीं 'कंरता तर्ब 
तक नैम्रित्तिकभूत भावोंका (-रागादिभाबोंका ) प्रतिक्रमण तथा प्रत्यास्यान नहीं करता। और 
जबतक इन भावषोंका प्रतिक्रमण तथा प्रत्यास्यान नहीं करता तबतक वह उनका कर्ता द्दी हैं; 
जब वह निम्ित्तभूच दरत्यंका प्रतिकरमण तथा गत्याख्यांन करता है तभी नेमित्तिकेभूत भांधोको 


अतिक्रमण तथा प्रत्याख्यान करता है, और जब इन भाषोंका प्रतिक्रमण तंथा प्रत्यास्यान होती 
है तब वह साक्ञात्‌ अकर्ता ही है। | 





भावार्थ:--अचीत कालमें जिन परद्वव्योंका महण किया था उन्हें वर्तेसाससें जच्छा 
सममना) उनके संस्कार रहना, उनके प्रति ममत्व रहना; बह द्रव्य अप्रतिकमण है और उन पर- 
इब्येकि निभित्तसे जो सागादिभाव हुए थे उन्हें वर्तमानमें अच्छा जानना, 


उनके संस्कार रहना, 
उनके प्रति ममत्व रहना; भाव ज्यत्तिकमण है । इसीग्रकार आायामी काल संबंधी परदव्योंकी 


2 


श्ण्य «- खमवसार -« | भगवात 


प्रसजेच | ततः परद्रव्यमेदात्मनों रागादिमावनिमित्तमस्तु | तवा सक्ति... 

कारक एवात्मा। तथापि यादल्निमित्तमूतं द्रव्य नग्रतिकामतिन , 

ताबन्नैमिततिकभूत भाव॑ न प्रतिक्रामति न प्रत्याचष्टे च, यादतु सार्व॑ 

न प्रत्याचष्टे तावत्करैंव स्थात्‌ । यदेव निमिफ्तभूर्त द्रब्य॑ ्रतिकामदि. 

च॑ तदेव नैमित्तिकभू्त भाव प्रतिक्रामति प्रत्याचष्टे च, यदा तु मार्व 

प्रत्याचप्टे च तदा साक्षादकवैंव स्पाद । 
द्रव्यभावयोर्निमित्तनेमित्तिकमावोदादरणं चैठत्‌-- 
आधाकम्माईया पुग्गलदब्बस्स जे इमे दोता। . ... ६ 
कह ते कुब्यह णाणी परदव्वशुणा उ जे णिच्च ॥ २८६ # 
आधाकम्मं उद्देसियं च पुरगलमयं हम॑ दब्बं। | 
कह त॑ मम होह कय॑ ज॑ णिव्चमचेयण उत्त॥ २८७३ ४ . 


इच्छा रखना; ममत्व रखना, द्रव्य अग्रत्यास्यान है और उन परद्वव्योंके निमित्तसे जहां 
ऋलमे होनेवाले रागादिभावोंकी इच्छा रखना, ममत्व रखना, भाव अप्रत्याख्यान है। इकलह 
द्रब्य अप्रतिक्मण और भाव अप्रतिक्रमण तथा द्रव्य अप्रत्याख्यान और भाव 

रेशा जो अप्रतिकमण और अप्रत्यास्यानका दो प्रकारका उपदेश है वह द्रव्य-भाषडे लिशिक: 
नेमित्तिक-भावकों बतलाता है। इससे यह सिद्ध हुआ कि-परद्रव्य तो नि.मत्त हैं और राय” 
भव नेमित्िक हैं। इसप्रकार आत्मा रागादिभाबोंको खयरेव न करनेसे रागादिभाषोंका 

ही है ऐसा सिद्ध हुआ । इसप्रकार यद्यपि यह आत्मा रागादिभावोंका अकतो ही दै शादाविं चैट 
सक उसके निमित्तभूत परद्रव्यके अप्रतिक्रमए-अप्रत्याख्यान है. तबतक उसके रागा। 
अभप्रतिक्रमण-अप्रत्याल्यान है, और जबतक रागादिभाबोंका अप्रतिकरमण-भपत्पायकर्म ईं 
सबतक वह रागादिभावोंका को ही है; जब वह निमित्तमूत परद्रब्यका प्रतिकमण-मत्वाबक्ग 
करवा है तब उसके नेमित्तिक रागादिभावोंका भी प्रतिक्रमण-प्रत्याल्यान हो शआ्ाता है और कर 
रागादिभावोंका प्रतिक्रमण-प्रत्यास्यान दोजाता है तब बह साजझ्ात्‌ अकतों दी है। 

अब दब्य और भावकी निमित्त-नेमित्तिकताका उदाहरण वेते हैं:-- 


हैं मघकर्मादिक जु पुद्ठलट्स्यके दी दोष ये । 
ढेसे करे 'ज्ानी' सदा परद्स्पके जो गुणदि हैं १ ।। २८६ ॥ 
उद्देन्नि त्योंदी मधःकर्मी पौद्धलिक यह दस्प हो ! 
डेस दि उश्तइ॒त रोप निस्य जजीद बर्णा विशदिको ॥१८७॥| 


जैन शाखमाला ] +- पन्‍्ध अधिकार - रण 


सधाकाधा: पुद्वरदवच्यस्थ ये हमें दोषः। 

फर्य॑ तान करोति ज्ञानी परद्रव्यगुणास्तु ये नित्यम्‌ ॥२८६॥ 

अधःकमेंदिशिक व पुद्वलमयमिद द्वव्यं। 

फथं तम्मम्त अत्रति ऋृते यत्रित्ममचेतनपुक्तम्‌ ॥ २८७ ॥ 

यथाध/कर्मनिष्पन्नमुदेशनिप्पन्न॑ थ पुदरद्रव्यं निमित्तभृतमग्रत्यावक्षाणो 
नेमिसिकपूत बंधसाधक भाद॑ न प्रत्याचप्टे, तथा समस्तमषि परदरव्यमग्रत्याच- 
क्षाणस्तब्निमित्त् भाव॑ ने प्रत्याचप्टे । यथा चाधाकर्मादीन्‌ पुद्ररद्रव्यदोपान्न 





गाया २८६-२८७ 
प्रस्वयार्य:--[ भ्रधःकर्माच्ाः ये इसे | अघःकर्म आदि जो यह [ पुद्गल- 
द्रव्यस्थ दोषाः ] पुदुगलद्रब्यके दोप हैं ( उनको ज्ञानी अर्थात्‌ गात्मा करता नहीं है; ) 
[.तान ] उनको [ ज्ञानी .] ज्ञानी अर्थात्‌ भ्रात्मा [ कं फरोति ] कंसे करे [ येतु ]| 
कि जो [ लित्यम ] सदा [ परद्रध्यगुणाः ] परद्रव्यके गुण हैं ? 


इसलिये [ श्रघःकर्म उद्देक्षिकं च ] अधःकर्म और उद्दं शिक [ इदं ] ऐसा' 
यह [ पुदंगलसयम््‌ द्च्य॑ ] पुद्गलमय द्रव्य है ( जो मेरा किया नहीं होता; ) [ तत्‌ | 
वह [ सम छत ] मेरा किया [ कर्थ भवति ] कंसे हो [ व ] किजो [ सित्यम्‌ | 
सदा [ भ्रच्चेतनम्‌ उक्तम्‌ ] अचेतन कहा गया है ? 


टीका;--जैसे अधःकर्मसे उत्पन्न और उद्दे शसे उत्पन्न हुए नि्ित्तभूत (आहारादि) 
पुद्टनलद्रव्यका अत्यास्यान न करता हुआ आत्मा (मुनि) लेमेत्तिकभूत बंधलाधक भावका 
प्त्याख्यान (त्याग ) नहीं करता, इसीम्रकार समस्त परद्रव्यका अत्यास्यान न करता हुआ 
आत्मा उसके निमित्तसे दोनेवाले भावको नहीं त्यागठा | और, “अघःकर्म आदि पुद्गलद्॒व्यके 
दोषोंको आत्मा वास्तवमें नहीं करता क्योंकि थे परद्रव्यके परिणाम हैं इसलिये उन्हें आत्माफे 
कार्यत्यका अभाव है; इसलिये अधःकर्मे और उद्दे शिक पुहलकर्म मेरा काये नहीं है. क्योंकि 
बह नित्य अचेतन है इसलिये उसको सेरे कार्यखका अभाव है??--इसप्रकार तत्त्वज्ञानपूर्वक 
निमित्तभूत पुहलद्॒व्यका अत्याख्यान करता हुआ आत्मा (मुनि ) जैसे सैमिस्तिकभूत बंधसाधक 
भावका प्रत्याख्यान करता है; उसी प्रकार समस्त परढ्रव्यका प्रस्यास्यान करता हुआ आत्मा 
उसके निमित्तले होनेबाले सावका प्रत्याख्यान करता दै | इसप्रकार द्ब्य और भावकों 
निमित्त-लेमित्तिकता है । कै 

श्र 


४१० «-- स्रमबसार «- [सगरान 


माम करोत्यार्मा परदवव्यप्रिणामत्वे सवि आत्मकार्मलामाबाद। 
च्‌ पुदलद्॒व्यं न मम कार्य नित्यमचेतनत्वे सति मत्कायंललामागाह, 
पूर्वक पृहरद्रव्यं निर्मिचभूतत प्रत्याचक्षाणों नैमिसिकभूत संबसापर्क 
तभा समस्तभि परद्रव्यं प्रत्यायक्षाणस्तन्निमित्त भा अत्याचप्टे । कई 
थोरस्ति नि्मिचनैमिचिकमावः न १ 
( शाप लक्क्रीडित ) 
इत्पालोच्य विवेच्य तत्किल परद्रच्यं समर बात्‌ 
तन्पूली बहुमावसंतठिमिमागुद्धातुकाम! समझ) 
आत्मान. सपुपैति. निर्भर त्पूणेकर्सविधुर्त का 
येनोन्मूलिठमंघ एप मगवानात्मात्मनि स्कूर्जति ॥ ैै७८ 68 
भावायेः--थहाँ अधःकमे और उहेशिक आदारके दष्टन्तसे द्वव्य जर-भॉहह 
निम्रित्त-नैमित्तिकता टढ़ की है। 55 
जिस पापकर्मसे आहार उत्पन्न हो उसे अध:कर्ने कहते हैं, तथा उस मआहारकों 
अभःकर्मे कहते हैं । जो आदार, शरण करनेवालेके निमित्तसे हो बनाया गया हो उसे रे ५ 
कहते हैं, ऐसे ( अध/कर्म और उद्दे शिक ) आरा जिसने अत्याख्यान नहीं किया उसने का । 
'निमिचसे होनेवाते भावका अत्यास्यान नहों किया और जिसने तत्तक्ञानपूवेंक उस माई 
प्रध्याख्यान किया है उसने उसके निमित्तसे दोतेवाले मावका प्रत्याख्यान किया है। श्साकारं 
सतत द्रव्य और भावकों निर्मित्त-नेमित्तिकमाब जानना चाहिये। जो प्रखव्यकी मशके 
करता है. उसे रागादिभाव भी द्वोते हैं, बह उतका कती भी दोषा है और इसलिे हमे 
अन्य भी करता है; जब आत्मा श्षानी द्वोता दै तब उसे छुछ अहए करनेका शग नहीं 
इसलिये रागादिरूप परिणमन भी नहीं होता और इसलिये आगामी बंध भी नदी कृध। 
इसप्रकार क्ञानी परद्रण्यका कतो नहीं है । 
अब इसी अर्थंक! कहाशरूप काव्य कहते हैं, जिसमें परउत्यक़े स्वायनेका उफ्ेंट | आ। 
प्रपे:--इसप्रकार ( परदृव्य और अपने सावक़ी निमित्त-तेमित्तिकताक्ी ) विचार 
करके, परद्रब्यमूलक वहुभावोंकी सन्‍्त;तको एक ही साथ उखाड़ सेंकतेका इच्छुक पर जे 
समस्त परद्वव्यकरो चलपूर्चवक (-उद्यमपूर्वक, पराक्रमपूर्वंकक ) भिन्न करके (-त्यग 
अतिशयतासि बहते हुए (-घाराबाद्ी ) पूर्ण एक संवेदतसे युक्त अपने आत्याको मत कस 
कि जिससे जिसने कर्मबन्यनको मूलसे दी उखाड़ फेंका दै ऐसा वह अगवान सात्मा 
(-भात्माम ही ) स्कुरायमान होता है। ट 
जादाई---जब परदल्पकी और अपने भावकी निर्मिच-मेमिसिकला शानका का | 


जैन शाख्रमाला ] +- चन्ध अधिकार *- ४११ 
( संदाक्रांता ) 
रागादीनामुदयमदय॑ दारगत्कारणानां 
कार्य - बंध विविधमधुना सद्य एवं अुद्य । 
ज्ञामज्योतिः क्षपिततिमिरं साधु सबरद्धमेतत्‌ 
तड्बदससरमपरः को5पि नास्थावृणोति ॥ १७९ ॥ 
इति बंधों निष्करांतः 


इति श्रीमद्मृतचन्द्रतरिविरचितायां समयसारव्याख्यायामात्मख्याती बंध 
प्रसपक। सप्तमोंकः || 





पर द्रव्योको भिन्न करनेमें--त्यागनेमे आते हैं. तव समरंत रागादिभावोंकी संतति कट जाती है. 
और तब आत्मा अपना ही अनुभव करता हुआ कर्म वन्‍्वनको काटकर अपने ही प्रकाशित 
दोता है । इसलिये जो अपना द्वित चाहते हैं वे ऐसा ही करें | १७८) 
अब चंघ अधिकारको पूर्ण करते हुए उसके अन्तिममंगलके रूपमें क्षानकी महिमाके 
अर्थका फलशरूप काव्य कहते हैं:--- 
प्र्थ:--वन्धके कास्णरूप रामादिके उदयकों निर्देयता पूर्वक (उम्र पुरुषार्थसे ) 
विदारण करती हुई, उस रागादिके कार्यरूप ( ज्ञानावस्णादि ) अमेक प्रकारके बन्धेको अब 
तत्काल ही दूर करके, यह ज्ञानज्योति-कि जिसने अक्ञानरूपी जंधकारका नाश किया है-- 
भलीभाँति ऐसी सज्म हुई कि उसके विस्तारको अन्य कोई आबृत नहीं कर सकता । 
भावाथथें:--जब ज्ञास प्रगट होता है, रागादिक नहीं रहते, उनका कार्य जो बन्ध वे 
भी नहीं रहता; तब फिर उस ज्ञानको आइ्ञत करनेवाला कोई नहीं रहता, बद्द सदा प्रकाशमान 
ही रहता है। १७६। 
दीक्राः--ईस प्रकार बन्ध ( रंगभूमिसे ) बाहर निकल गया । 
भावा्े:--रंगभूमिम बन्धके स्वांगने प्रवेश किया था, जब ज्षानब्योति पंगट हुई 
कि तब बह बंध स्वांगको अलग करके बाहर निकल गया | 
# सवेया तेईसा # 
जो नर कोय परे रजमादिं सचिक्कण अंग लगे बह गाढ़े, 
त्यों सतिहीन छु रागविरोध लिये बिचरे तब बंधन बाड़े; 
पाय समें उपदेश यथार्थ रागबिरोध तजे निज चाहे, 
नाहिं बंवे तब कर्मसमूह जु आप गहै परसावति कारे। 


इस प्रकार श्री समयसार की ( श्रीमद्भगवल्ुन्दडुन्दाचार्य देव प्ररित श्री समयसार 
पण्मागसकी ) श्रीमद्‌ अम्ृतचन्द्राचार्य देव विरचित आत्मख्याति 
नामक टीका बंधका प्ररूपक ७ वाँ अंक समाप्त हुआ | 


है । अनेक है. 4 
4... मोक्ष अधिकार 
पीपपत्फफपमपपत्फपशप के 

अप प्रविश्वति मोक्तः | 


(शिक्षरिणी).. 
द्िघाकृत्य प्रज्ञाककचदलनादूब॑धपुरुपौ 
नपन्मीक्ष साक्षात्पुरुप पलंमेकनियतम । 





हृदानीमुन्मज़त्सहजपरमानंदसरस 

____ं पूण ज्ञान कृतसकलकृत्य विजयते ॥ १८० |... 
हि # दोहा # 

कर्सबंध सब काटिके, पहुँचे मोक्ष सुबान। 

नम सिद्ध परमातमा; करूं ध्यान अमलान || 


अथम टीकाकार आचार्यदेव कहते हैं कि “अब मोक्ष वेश करता है।” 
जैसे सृत्मम॑च पर स्वांग प्रवेश करता है उसीम्रकार यहाँ सोज्ञ तख्मका लांग 
करता है। वहां क्ञान से स्वांगका क्वाता है, इसलिये अधिकारके प्रारम्भ में शाचा्षरेष धर” 
खक्ानकी मदिभाके रूपमें मंगलाचरण करते हैं:-- 
झथे!---अब ( बन्ध पदार्थेके पश्चात्‌ ), प्रक्ारूपी करबतसे विदारण हा चंत भौर 
पुरुषको हिघा ( मिन्न भिन्न-दो ) करके, पुसुषको--कि जो पुरुषमात्र #अठुभूतिके ब्रा । 
निश्चित है। उसे--साक्षात्‌ मोक्ष श्राप्त कराता हुआ; पूर्ण ज्ञान जयबंत प्रवर्तता है। पद हाने गढ़ 
दोनेबाले सहज परमानन्‍्दके द्वारा सरस अयीत्‌ ससयुक्त है; उत्कृष्ट है, और जिसने करने 
समस्त कार्य कर लिये हैं (-जिसे कुछ भी करना शेष नहीं है.) ऐसा दै। 
भावामें:--श्ञान चंध और पुरुषकों प्थक्‌ फरडे) पुरुपको मोक्ष पाँचाता ह्ुशी) 
अपना सम्पूर्ण स्वरूप प्रगट करके जयवंत प्रवर्ता है। इसप्रकार श्ञानको सर्वोत्डष्टयाका कशन 
ही मंगलबचन है) १८० ) 
अब, मोक्ष प्राति कैसे होती है सो कहते हैं | उसमें प्रथम तो, यद्‌ कहते हैं कि। जो 
जीव भन्धवा छेद नहीं करता किन्तु सात्र जन्चके स्वरूपको जाननेसे दी संतुष्ट है वह मोर गह 
नहीं करता:-- 


न सन०-न्‍%५-+ ००५ न न+- «पवन २3५०+>न++ ० 
# जितना स्वरुप-प्रभु मत हैं इतना हो प्रत्मा है। 


ज्वैन शास्त्रमात्रा *+ भोज अधिकार « 


जह णाम को वि पुरिसों घंधशयम्पि च्रिकालपदिबद्धो । 
तिब्ब॑ मंदसहाव॑ काल च वियाणए्‌ तस्त ॥ श्८८ है 
जह णु वि कुशह च्छेदं ण॒ मुच्च्‌ए तेण बंधणवसों सं । 
कालेण 3 बहुएण वि ण सो णरो पावह विमोक्स ॥ २८६ ॥ 
इये. कम्मजंधणाणं. पएसठिहिपयडिमेवमणुभाव॑ 4 
जाएंतो वि ण मुच्च३ सुच्च्‌इ सो चेव जह सुद्दो ॥ २६०॥ 

यथा नाम कश्षित्पुरुपो बंधनके चिरकारुप्रतियद्ध) । 

दोप्रमंदस्वभाव॑ काले घ॒ विज्ञानाति तस्प || २८८ ॥ 

यदि नापि करोति छेद न मुच्यते तेन बंभनवशः सन्‌ । 

कालेन हु पहुकेनापि न सनरः प्राप्नोति विमोक्षम्‌ ॥ २८९५ ॥ 

इति कर्मवन्धनानां प्रदेशस्थितिप्रकृतिमेवशतुभागम्‌। 

जानक्षपि न पच्यते म्ुच्यत स चैव यदि शुद्ध॥ २९० ॥ 


३ 


गाया २८८-२१९० 


प्रस्वयार्थ:--[ यथा नाम ] जैसे [ बंधनके ] बन्धनमें [ चिरकालप्रतिबद्ध: [ 
बहुत समयसे बेंधाहुआ | फरश्चित पुरुष: ] कोई पुरुष [ तस्य ] उस बन्‍्धनके 
[ तीक्षसंदरवभाव॑ ] लीज-मंद स्वभावकों [ काल व ] और कालको (अर्थात्‌ यह 
बन्धत इतने कालसे है इसप्रकार ) [ विजानाति ] जानता है, [ यदि ] किस्तु थदि 
[ न बधि छेद करोत्ति ] उस बच्चनको स्वयं नहीं काठता [ त्तेन न सुच्यत्ते ]' 
तो बह उससे घुक्त नहीं होता [हु] और [ बन्धघनवशः सन्‌ | बन्धनवश् रहता 
हुआ [ बहुकेन श्रपि कालेव ] बहुत कालमें भी [ सः मरः ] वह धुरुद 
ज्यों पुरुष कोई बन्धनों, प्रतिबद्ध हे चिरकालका । 
वो तीत्र-मंद स्वभाव त्वों ही काल जाने बंधका ॥ १८८ ॥ 
पर जो करे नहिं छेद तो छूटे न, बन्धनवश्ञ रहे । 
मु काल पहुतहि जाय तो भी मुक्त वो नर नहिं बने ॥ २८९ ॥ 
स्‍्पों कर्म वंधनके प्रकृति प्रदेश, स्थिति, अनुभागकी । 
जाने मले छूटे न जीब, जो झद्ध तो ही मृक्त दो ॥ २९० ॥ 


अफे #र अटईे नह 


$ 
है कि 
34 . मोक्ष अधिकार 
फफफाफाफ पापा पाप एप क 
अथ प्रतिशति मोक्ष) । 
( शिखरिणी ) 
दिघाऊुत्य प्रश्ञाककचदलनादुबंधपुरुषी 
नयस्मोक्ष॑ साक्षात्यृरुपमुपलंमैकनियतम्‌ ) 





इदानीश्षुन्मजत्सहजपरमानंद्सरस 
_  एं पूण हानं छतसकतकृत्य विजपते ॥ है८०॥ 
# दोहा # 


कर्मबंध सब काटिके, पहुँचे मोक्त सुभान। 
नमू' सिद्ध परमातमा, करूं ध्यान अमलान॥ 
प्रथम टीकाकार आचार्यदेव कहते हैं. कि “भव मोक्ष प्रवेश करता है।” 
जैसे वृत्यमंच पर स्वांग प्रवेश करता है. उसीप्रकार यहाँ मोक्ष तत्वका स्वांध शेड 
करता है। यहाँ श्ञान सर्व स्वांगका झञाता है, इसलिये अधिकारके आरम्भ में आभारेरेद शब्व” 
ग्लानको मदिमाके रूपमें मंगलाचरण करते हैं:-- 
अ्रप:--अब ( बन्ध पदार्थके पश्चात्‌ ), प्रशारूपी करवतसे विदारण हाय चंद और 
धुरुषको द्विधा ( भिन्न भिन्न--दो ) करके, पुरुषको--कि जो पुरुषमात्र #अनुमूतिके हाथ ही 
निश्चित है। उसे--साज्षात्‌ मोक्ष भाप्त कराता हुआ, पूर्ण ज्ञान जयबंत प्रवर्तता है। कह झाण का 
होनेवाले सहज परमाननदके द्वारा सरस अथोत्‌ रसयुक्त है, उत्कृष्ट है, और जिसने करने कोण 
समस्त कार्य कर लिये हैं (-जिसे कुछ भी करना रोष नहीं है ) ऐसा है। 
आफ: काप्त कूंश औए उुण्दफों इफ्फ करके; उस्ककों सोक जय चाज हम 
अपना सम्पूर्ण स्वरूप प्रगट करके जयबंत प्रवर्तता है। इसप्रकार ज्ञानकी सर्वोत्तहणाका उबम 
ही संगलबचन दै। १८०! 
अब, मोक्ष प्रामि हैमे होती है सो कहते हैं। दसमें प्रथम तो; बह कहदे हैं कि। को 
स्रीब चर्घका छेद नहीं करता किन्तु मात्र थबन्‍्धडे स्वरूपको आननेसे दी संतुडध है कह जोष आय 
शही करता: 


७ विठता पचकपय-अशु बदन है इतना ही घातगा है| 


जैन शास्रमाला ] +- मोक्ष अधिकार +- घ१५ 


इंधविताप्रवन्धो मोक्षहेतुरित्यस्ये, तदप्यसत्‌; न कर्मवृद्धस्य वन्धचिताप् वन्धो 
मोक्षहेतु), भहेतुलात्‌ निगढादिवद्धस्थ बन्धर्चिताप्रब्धवत्‌ | एतेल कमवत्थविपय- 
चिंताप्र वन्धात्मकविशुद्धध्म ध्यानांघवुद्धयी बोध्यंते .। 


कस्त्ि मोक्षहदेतुरिति चेतू-- 
जह बंधे छित्तण य वंधणबद्धों उ पावह विमोकर्स। 
तह बंधे छित्तण य जीवो संपावह विमोकखं ॥ २६२ ॥ 


यथा पंधांश्छिता च पंधनपद्धसतु प्राप्नोति विमोध्षय | 
तथा पंधांश्छिता-घ जीबः संप्राप्नोति विमोक्षम्‌ ॥। २९२ ॥ 





[ अंधाद चितयन्‌ ] वस्धोंका विचार करनेसे [ विमोक्षद्ध त॒ प्राप्तोति ] मुक्तिको 
प्राप्त नहीं करता ( श्र्थात्‌ बंधसे नहीं छूटता ), [ तथा ] इसीप्रकीर्र [ जीवः श्रषि ] 
जीव भी [घंघान्‌ चितयन्‌] वन्धोंका विचार करनेसे [ विमोक्षम न प्राप्नोति -] मोक्षको 
प्राप्त नहीं करता ! 


टीका:---अन्य कितने दी लोग यह कहते हैं कि 'यंव सम्बन्धी विधारशझ्भला मोक्षका , 
कारण है, किन्तु यह भी असत्‌ है; कर्मले बँधे हुए ( जीव ) को बंध सम्बन्धी विचारकी 
अड्बला मोक्षका कारण नहीं है, क्योंकि जेसे वेड़ी आदिसे बँथे हुए ( पुरुष ) को उस बन्ध 
सम्बन्धी विचारशशक्लला (-विचारकी परंपरा ) बन्चसे छूटनेका कारण नहीं है उसीग्रकार 
फर्मसे बँधे हुए ( पुरुष ) की कर्म बनन्‍्ध सम्बन्धी विचार/शद्धला कमेबन्धसे मुक्त होनेका कारण 
नहीं है। इस ( कथन ) से, कर्मेबन्ध सम्बन्धी विचार:्द्धलाव्मक विशुद्ध (-शुभ ) धर्मध्यानसे 
जिनकी बुद्धि अन्ध है, उन्हें रूममाया जाता है। 

भावा्थे:--कर्मेबन्धकी चिन्ता मत लगा रहे तो भी मोक्ष नहीं होता । यद तो 
धर्मध्यानरूप शुभपरिणाम है । जो केवल ( मात्र ) शभपरिणामसे ही मोक्त मानते हैं उन्‍हें यहाँ 
उपदेश दिया गया है कि--शुभ परिणामसे सोक्त नहीं होता । 

४( यदि बन्धके स्वरूपके ज्ञानमात्रसे भी मोक्ष नहीं होता और बन्धके विचार करनेसे 


भी मोक्ष नहीं होता ) तब फिर मोक्षका कारण क्या है १? ऐसा प्रश्न होने पर अब मोक्षका 
डपाय बताते हैं:- 





जो बन्‍्धनोंसे यद्ध वो नर वन्धछेदनसे छुटे । 
स्पों जीव भी इन बन्धनोंका छेद कर मुक्ती बरे ॥ २६२॥ 


प्र -+ समवेसाइ -»..[ सयकाे 
मासमबंधयोर्दिघाकरण मोक्ष: | इंघस्वरूपशानमा्तर॑.. 


कमबद्धस्य बंघस्वरुपज्ञानमात्र मोहहेतः, अहेतुखात निगढादिषद्धस्प 
मात्रवत्‌ | एतेन कम्रबन्धप्रपंचरचनापरिह्ानमात्रसंतुष्टा उत्पाप्यंते । «' 


जह बंधे चिंतंतो बंधशबद्घो णपावह . 
तह बंधे चिंतंतो जीवो वि ण पावह विमोस्ख॑ 


यथा बंघांशितयन्‌ बंधनवद्वों न प्राप्नोति विमोकण्‌। “ 
तथा भन्धांश्वितयन्‌ जीवो5पि न आप्नोति विमोक्षस्‌ ॥! . 


[ विमोक्षम्‌ न प्राप्नोति ] बन्धनसे छुटनेरूप मुक्तिकोग्राप्त नहीं करहां; [ 
इसीप्रकार जीव [ कर्मबंधन/नां ]कर्म-बन्धनोंके [प्रदेशल्थितिप्रकृतिम्‌ एकल 
प्रदेश, स्थिति, प्रकृति और भशनुभागकों [ जाननू हि ] जानता . 
[ न भुख्यते ] ( कर्मंबन्धसे ) नहीं छूटता, [ ल यदि सः एव छुड़ः ] किन्हू 
वह स्वयं ( रागादिको दूर करके ) शुद्ध होता है [ पु्यते ] तमो खूटता 
होता है। 

7. होकाः--आरस्मा और बंधको द्विधाकरण ( अलग अलग कर देना ) 
कितने ही लोग कहते हैं कि 'बंधके स्वरूपका झ्ञानमात्र मोशका कारण है! किन्तु पद 
कर्मसे बंधे हुए ( जीव ) को बंधके स्वरूपका झ्ञानमात्र भोक्षका कारण नहीं हैः 

वेड़ी आदिसे बेंये हुए ( जीव ) को बंधके स्वरूपका झ्ञानमात्र बन्धसे मुक्त दोनेड़ा करश आह 
है। उसीप्रकार कमसे बँधेहुए ( जीब ) को कर्मबन्धके स्वरूपका श्ञानमात्र फर्मपन्ये. | 
होनेका कारण नहीं है। इस कथनसे, उनका उत्यापन ( स्वंडन ) किया गण है जो कर्मेक्यरे 
अ्रपं॑चका (-विस्तारको ) रचनाके ज्ञानमाश्रते सन्‍्तुष्ट हो रहे हैं । 

-.- कोई अन्यमती यह मानते हैं कि बन्‍्पके स्वरूपकों आमलेवेले कै मोड 
हे झाता है । उनकी इस मान्यताका इस कबनसे निराकरण कर दिया यया है। आहहोें' 
मात्रसे द्वी बत्थ नहीं कट जाता, किन्तु वह काटनेसे दो कटता है | 7 

अब यह कहते हैं कि बन्थका विचार करते रइनेसे मी बस्च नहीं कडठा:-” 
भाषा २९१ 
घल्मवार्थ:--[ यथा ] जंसे [ बन्‍्वसबद्ध:ः ] बस्वनति देंबा हुआ हुँली 


शो इंपनोंसे बड्ध दो नहिं बन्‍्पच्ितासे हुटे । 
रबों डीर भी इन इन्पर! रिता करें से नहि हुटे ॥ र९१ हे. 





जैत शाखमाला ] -- मोक्ष अधिकार +- घ्र१५ 


बंध्चिताप्रवन्धो मोक्षहेतुरित्यन्ये, तदप्यसत्‌; ने कर्मवद्धस्य बन्‍्धविताप्थत्दो 
मोक्षहेतु), अहेतुत्वात्‌ निगठादिवद्धस्प बन्धर्चिताप्रबन्धवत्‌ | एसेन कर्मब्थविषय- 
चिंताप्रबन्धात्मकविशुद्धधर्म ध्यानांघवुद्धयों बोध्यंते । 
फसति मोक्षहेतुरिति चेत्‌-- 
जह बंधे छित्तण य बंधणवद्धो 3 पावह विमोकर्ख। 
तह बंधे छित्तण य जीवो संपावइ विमोक्‍्खं ॥ २६२ ॥ 
यथा वंधांशिदित्ता व पंधनवद्धस्तु प्राप्योति विमोक्षय्‌। 
तथा वंधांश्छिखा व जीवः संप्राप्तोति विमोक्षम्‌ ॥ २९२ ॥ 





[ बंधान्‌ चितयन्‌ ] वस्धोंका विचार करनेसे [ विमोक्षय्ध न प्राप्नोति ] मुक्तिको 
प्राप्त नहीं करता ( श्र्थात्‌ वंधसे नहीं छूटता ), [ तथा ] इसीप्रकार [ जोबः झ्षि ] 
जीव भो [घंघान्‌ चितयन्‌] वन्धोंका विचार करनेसे [ विमोक्षम न श्राप्नोति ] मोक्षको 
प्राप्त नहीं करता ! 


टीका:--अन्य कितने ही लोग यह कहते हैं. कि “बंध सम्बन्धी विचारस्श््ला मोक्षका . 
कारण है?, फिनतु यह भी असत्‌ है; कर्मले चँधे हुए ( जीव ) को बंध सम्बन्धी विधारकी 
शह्ला मोज्षका कारण नहीं है, क्योंकि जेसे वेड़ी आदिसे बँधे हुए ( पुरुष ) को उस बन्ध 
सम्बन्धी विचारश्क्लला (-विच[रकी परंपण ) बन्धसे छूटनेका कारण नहीं है उसीप्रकार 
फर्मसे बँधे हुए ( पुरुष ) की कमे बन्ध सम्बन्धी विचार-शश्ह्लला कर्मवन्धसे मुक्त होनेका कारण 
नहीं है। इस ( कथन ) से, कर्मबन्ध सम्बन्धी विचारःशद्भलात्मक विशुद्ध (-शुस ) धर्मध्यानसे 
जिनकी बुद्धि अन्ध है, उन्हें रूमझ्ताया जाता है । 

भावारे:--कर्मंबन्‍्धकी चिस्ता्में मन लगा रहे तो भी मोक्ष नहीं होता । यह तो 
धर्मध्यानरूप झुभपरिणाम है । जो केवल ( मात्र ) शभपरिणामसे ही मोक्ष मानते हैं उन्हें यहाँ 
उपदेश दिय! गया है कि--झुभ परिणामसे मोक्ष नहीं होता । 

४( यदि बन्धके स्वरूपके ज्ञानमात्रसे भी मोक्ष तहीं होता और बन्धके विचार करनेसे 


भी सोक्ष नहीं दोता ) तब फिर मोक्षका कारण क्‍या है ९” ऐसा पश्न होने पर अब मोक्षका 
उपाय बताते हैं:-- 





जो वनन्‍्धनोंसे बद्ध वो नर वन्धछेदनसे छूटे । 
त्यों जीव भी इन बन्धनोंका छेद कर युक्ती बरे ॥| २६२ ॥ 


34 >> शमक्सार -» [ 


कर्मबद्धस्प वन्धच्छेदों मोभ्देतु), २ 
एतेन उमये5पि पूर्व आ पवोद कल |; 


किमपमेद गोश्षदेत्रिति पेह-- 


बंधाणं च सहावं वियाणिशों भप्पणों सहाव॑ ब।.. 
बंधेसु जो विरजदि सो कम्मविमोकल्ल्ं कुणई ॥ .. 


बन्पानां च सतमार्य विज्यात्मनः समा थ । .्क 
,, ऑन्येषु यो विरज्यते स कर्मरिमोश्णे करोति ॥ २8३ ॥ .. 


गाया २९२ कर 
प्रस्यया्ष:-- [ यथा चल | जंसे [ बंधनवढ़ः तु ] बंधनवढ़ पुरुष 
छित्वा ) बन्धनोंको छेद कर [ विमोक्षस्‌ प्राप्नोति ] सुक्तिकों प्राप्त हो. 
(तथा ल ] इसीप्रकार [ छोवः ] जोव [ बंघान छित्वा ] बंबोंको 
| विभोक्षम्‌ संप्राप्नोति ] मोक्षको प्राप्त करता है। 


टीका:--कर्मसे.बन्ये हुए ( पुरुष ) को बन्धका जेद मोक्षका कारण है; 
बेड़ी आदिसे बद्धको बंधका छेद वन्धसे छूटनेका कारण है उसोप्रकार कर्मसे बंधे... 
इंघकः लेद कमेबंधसे छूटनेका कारए है। इस (कथन) से; पूर्वकित दोलोंकों (जो बंभके खा 
श्ञालमात्रसे सन्‍्तुष्ट हैं तथा जो बन्धका विचार किया करो हैं उनको-) आत्मा और बन्चक्े हिंलीएं 
करणमें व्यापार कराया जाता है. ( अथोत्‌ आत्मा और बन्धको भिन्न भिन्न करनेके प्रति-कॉमली 
जाता दै--उद्यम कराया जाता है-) | सह 


भ्रात्र यही (बन्धच्छेद ही ) मोत्तका कारण क्यों है ११ ऐसा प्रश्न दोने पर भव उसको 


उत्तर देते हैं:-- 


स्क 

गाया २६२३ 
झम्दयार्थ:--[ बन्धानां स्वभाव च ] बन्धोंके स्वमावको [ आये 
स्वभाव लू ] भोर श्रात्माके स्वभावकों [ विज्ञाय ] जानकर [ बंधेदु ] बरथोके अति 
[थ: ] जो [ घिरज्यते | विरक्त होता है, [ सः | वह [ कर्सविमोशर् कपरोतिं 
_कर्मेसे मुक्त होता है । - 5४% 





रे जानकर बन्धन स्वभाव, स्वभाव मान जु आत्मका | 
जो बन्धमें दि विरक्त दोरें, कर्म मोक्ष करें महा ॥ २९३ ही... 


जैन शास्ममाला ] : -- मोक्ष अधिकार -- १७ 


य एव निर्विकास्वैतन्यचमत्कारमात्रमात्मसवभाव॑ तंदिकारकारक वन्धानां व्‌ 
खमावं विज्ञाय बस्वेस्थो विरमति स एवं सकलक्रम्ममोश्न छुर्यात्‌ | एतैनात्मवस्थयो- 
| द्िधाकरणस्प मोक्षहेतुर्ल नियम्यते । 
फेनात्मबन्धी द्विथा क्रियेते इति वेत्‌-- 


जीवो बंधों य तहा छिज्ज॑ति सलक्खणेहिं णियएहिं । 
पण्णावेदणएण उ छिण्णा णाणत्तमावण्णा ॥ २६०॥ 
जीबो वन्धश्व तथा छिद्ेते खलक्षणास्यां नियतास्याम । 
प्रज्ञक्लेदनकेन तु॒छिल्नौ नानाल्यमापत्नी ॥ २९४ ॥ 
आत्मबन्धयोर्दि धाकरणे कार्ये कतुरात्मत। करणमीमांसायां निश्रयतः खतों 
मिन्नकरणासंभवात्‌ भगवती अज्ैव छेदनात्मक करणम्‌। तया हि तौ छिल्नौ 
नानात्यमवश्यभेवापधेते; ततः श्रज्ञयैवात्मबन्धयों द्रधाकरणय्‌ । न कथमात्मकत्यौ. 
दीका:---जो) निर्विकारचेतन्यचमत्कासमात्र आत्मखभावकोी और उस ( आत्मा ) के 
विकार करनेवाले बंधके स्वभावकों जानकर, बंधोंसे विरक्त होता है; वही समस्त कर्मोंसे मुक्त 
होता है। इस ( कथन ) से, ऐसा मियम किया जाता है कि आत्मा और बंधका द्विघाकरण 
( पृथकरण ) ही मोक्षका कारण है। (अथौत्‌ आत्मा और बंधको भिन्न भिन्न करना ही मोक्षका 
कारण है ऐसा निर्णात किया जाता है। ). 


“आत्मा और बंध किस ( साधन ) के द्वारा द्वाघा ( अलग ) किये जाते हैं (? ऐसा 
प्रश्न होने पर उत्तर देते हैं:-- 





५ 


गाया २९४ 

प्रस्यया्थे:--[ जीव: च्‌ तथा बंध: ] जोब तथा बंध [ नियताष्याम्‌ 
स्वलक्षणाभ्यां ] तियत स्वलक्षणोंसे ( श्रपने-अपने निम्वित सक्षणोंसे ) [ छित्मेते ] 
छेदे जाते हैं; [ प्रज्ञाछदेदवकेन ] प्रज्ञाखपी छेनोके द्वारा [ छिन्नो तु ] छेदे जाने पर 
[ सानात्वम्‌ धापन्नौ ] वे तानापनको प्राप्त होते हैं श्र्यात्‌ अलग हो जाते हैं । 

टीका/--आत्मा और बंधके हिधा करनेरूप कार्वेमें कतो जो आत्मा उसके #करण 
संबंधी +भीमांसा करने पर, निश्चयतः अपनेसे भिन्न करणका अभाव होनेसे भगवती-पज्ञा 
(.ज्ञानस्वरूप जुद्धि ) ही छेदनात्मक ( छेदनके स्वभावषाला ) करण है। उस अज्ञाके हारा 





क करणर-- साधन; करण नामका कारक । +- भोमांसा+- गहरी विचारणा; तवास समालोचना 


छेदन करो जीव वन्‍्धका तुम नियत निज निज चिद्द से । 
(टी बैनीे छेद्ते दोनों पथक हो जाय हैं ॥ २९४ ॥ 


श्श८ -समयंसार-- मसगवान 
चेत्यचेतकमावेनात्य॑वप्रत्यासचेरेकीभूती.. 3 

प्रशया छेत शक्‍्येते १... ७... 
आत्मनो हि समस्तशेषद्रव्यासाघारणल्वाच्चेतन्य स्व॒लक्षणम्‌ । तु 
व्याप्य प्रवर्तत निवर्तमानं च यद्यदुफादाय निरवे्तते 

क्रमप्रवृत्त वा पर्यायजातमात्मेति लक्षणीयः तदेकलक्षणरक्ष्यवात; 
प्रदान॑तरपरपापाविनाभावित्वाच्यैतन्पस्य चिन्मात्र एवात्मा निशवेतव्य, इति . , 
बंधस्प तु आत्मद्रव्यासाधारणा रागादयः स्वलक्षणस्‌ | न च रागादये 
द्रब्यस्ताधारणतां बिश्राणाः प्रतिभासंते, नित्यमेव > ४.५ 
प्रतिभासमानल्वात्‌ | न च यावदेव समस्तस्वपर्यायव्यापि चैतन्य. 


रु 


न 


हर 
पट 





.ह..0....- तु 
उनका छेद करने पर वे अवश्य ही नानात्वको आप्त दोते हैं; इसलिये प्रक्षा ढाद ही जी? ४ 
और बन्धका ह्विधा किया जाता है। रा 
( यहोँ प्रश्न द्वोता है. कि--) आत्मा और वन्ध जो कि #येत्यचेसकमावडे हाते 
अत्यन्त निकटताके कारण (-एक जैसे ) हो रहे हैं, और भेद्विज्ञानक अभाषफे कारण, मजे 
वे एक चेतक ही हों,--ऐसा जिनका व्यवहार किया जाता है, अरथांत्‌ जिन्हें एक जाजाक़े . 
रूपमें द्वी व्यवद्वारमें माना जाता है) उन्हें प्रज्ञाके द्वारा बास्तबमें केसे छेदा जा सकता है! .. 
( इसका समाधान करते हुए आचार्यदेव कहते हैं:-- ) आत्मा और बन्‍्धके निया 
खलदणोंकी सूक्ष्म अन्‍्तःसंधिमें ( अन्तरंगकी संधिमें ) प्रशाह्ेनीको सावधान द्वोकर पटकनेस 
(्‌ डॉलनेसे, मारनेसे ) उनको छेदा जा सकता है--अथोत्‌ उन्हें अलग किया जा 
ऐसा हम जानते हैं] 
आत्माका स्वलक्षण चैतन्य है, क्योंकि बह समस्त शेष द्रब्योंसे असाधारण है(का 
अस्य द्रव्योमे नहीं है)। वह ( येतन्य ) प्रवर्तमान होता हुआ जिस जिस पर्यावकों ब्यात 
होकर प्रबर्दता है और निवर्तमान होता हुआ जिस जिस पर्यायको प्रहण करके निषर्सेता है पे 
समस्द सदषर्ती या ऋमबर्ती पर्यायें आत्मा हैं इसप्रकार लक्षित करना ( लक्षणसे पदचालनः ) 
आदिये ( अर्थात्‌ जिन जिन गुण-पर्यायोर्मे अतन्यलत्तण व्यास होता है थे सब आला है । 
ऐसा जानना चाहिये ) क्‍योंकि अएमा उसी एक लक्षणशर्से लक्ष्य है ( अबंत्‌ चेतन्कलककरे की 
पदिचाना जाता दै)। और समस्त सहतवर्ती टया कमवर्तो अनन्त पर्यायोंके साथ जेकन्कओं 
अबिनामादी भाव दोनेसे चिन्मात्र ही आत्मा है ऐसा निरषय करना चाहिये । इतना आशाके 
स्वलकग्फक संबंधम है )। 


2:50: 7: 2062: न नरम किक नव 
क झात्वा नेतक हैं झलोए बंध जेटय है; मे दोटों पान रथानें एफडे प्रमुभवने खलके है £ 


जैन शाखमाला ] “- मोह अधिकार -- छ्१६ 


ताबस्त एवं रागादयः प्रतिभान्ति, रागादीनंतरेणापि चैतन्यस्यात्मलाभसंभावनात्‌ । 
यच् शगादीनां चैंतस्थेन सद्देवोत्झवन तच्चेत्यचेतकभावप्रत्यासचेरेव नैकद्व्यत्वातू ; 
चेत्यमानस्तु रागाद्रित्मनः प्रदीष्यमानोी घटादि! प्रदीपस्थ प्रदीपकृतामिव 
चेतकतामेद प्रथयेन्न पुना रामादिताम । एवमपि तयोरत्यंतप्रत्यासत्त्या भेदसभावना- 
भावादनादिरस्ट्येकत्वच्पामोह, स तु प्रजयैव छिद्यत एवं । 





(अब बंधे स्वलक्षणके संबंधरम कह्दते हैं:--) वन्‍्धका स्वलत्तण तो आद्षद्रव्यसे 
असाधारण ऐसे रागादि हैं। यह रागादिक आत्म द्रव्यके साथ साधारणता धारण फरते हुये 
प्रतिसासित नहीं होते, क्योंकि वे सदा चेतन्यचमत्कारसे भिन्नरृप अतिभासित होते हैं। और 
ज़ितसा, चैतन्य आत्माकी समस्त परयोयोर्मे व्याप्त होता हुआ प्रतिभासित होता है, उतने ही, 
रागादिक प्रतिभासित नहीं होते, क्योंकि रागादिके बिना भी चेतन्यका आत्मल्ाभ संभव है. 
( भथीत्‌ जहाँ रागादि न हों वहाँ भी चैतन्य दोता है )। और जो, रगादिकी चेतन्यके साथ 
ही उत्पत्ति द्वोती है वह चेत्यचेतकसाव ( ज्ञेयज्ञायकभाव ) की अति निकट्ताके कारण ही 
है, एकद्रत्यययके कारण नहीं; जैसे ( दीपकके द्वारा ) प्रकाशित किया जानेबाला घटादिक 
( पदार्ये ) दीपकके अकाशकत्वको ही प्रगट करते हैं--घटत्वादिकों नहीं, इसप्रकार (आत्माके 
द्वारा ) चेतित होनेवाले रागादिक ( अथीत्‌ ज्ञानमें ज्ञेयरुपसे ज्ञात द्ोनेवाले रागादि भाव ) 
आत्माके चेतकत्वको ही अयट करते हैं-रागादिकत्वको नहीं । 


ऐसा होने पर भी उन दोनों (-आत्मा और बन्ध ) की अत्यन्त निकटताके कारण 
भेदसंभावनाका अभाव होनेसे अथीत्‌ भेद दिखाई न देनेसे ( अज्ञनीको ) अनादि कालपे 
एकत्वेका व्यामोह ( भ्रम ) है; वह व्यामोह प्रज्ञा द्वारा ही अवश्य छेदा जाता है। 


भावार्थ:--आत्मा और वन्ध दोसोंको लक्षणमेदसे पहचान कर बुद्धिरुपी छेनीसे 
छेद कर भिन्न भिन्न करना चाहिये । 


आत्मा तो अमूर्तिक है और बन्च सूक्ष्म पुद्गलपस्सारुओंका स्क्रंध है इसलिये छद्म- 
सके ज्ञानमें दोनों भिन्न प्रतीत नहीं होते, सात्र एक स्कंध ही दिखाई देता है ( अथोत्‌ दोचों 
एकपिण्डरूप दिखाई देते हैं ); इसलिये अनादि अज्ञात है। श्रीगुरओंका उपदेश प्राप्त करके 
उनके लक्षण भिन्न भिन्न अतुभव करके जानना चाहिये कि चैतन्यमात्र तो आत्माका लक्षण है 
और रागादिक बन्धका लक्षण है, तथापि बे भाज ज्ञेयज्ञायकभावकी अति निकटतासे वे एक 
जैसे ही दिखाई देते हैं। इसलिये तीदण धुद्धिरुपी छेनीको--जो कि उन्हें भेदकर भिन्न करनेका 
शस्त है उसे--उनकी सुक्ष्मसंघिको ढू'ढकर उसमें सावधान ( निष्ण्माद ) होकर पटकना 


चाहिये। उसके पढ़ते ही दोनों भिन्न ९ दिखाई देने लगते हैं। और ऐसा होने पर, आत्माको 


५ - समबसार -5 [ 


४ ( ख्घरा ) हें 

प्रशमकेत्री झ्ितेयं कपमपि निधुणेः पातिता सावधामैः 

बम उन्तःसंधिषन्थे निपतति रमसादात्मकर्मोंमक्स्थ । 

आत्मानं मम्ममंतःस्थिरविश्वद्रुसद्धाम्नि चैतन्यपूरे 

बत्वें चाहानभावे निपमितममितः कुदंती मिस्रमिश्रौ ॥ रै<+ँ 
आत्मयन्धौ द्विधा कृत्वा कि कर्तव्यमिति चेतू-- 


जीबो बंधों य तद्टा बिज्जंति सलक्खणेहिं णिंपएहिं 
__ बंधो छेएपलो सुद्दो अप्ा य वित्तलों ॥ २६४॥ 2... 
ज्ञानभाषमें द्वी और बन्धको अज्ञानभावमें रखना चाहिये। इसप्रकार दोनोंकों मिल्‍न अं 
चाहिये । कप 
अब इस अथेका कलशरूप काव्य कहते हैं:-- ४०४ 
पर्थ:--यह भ्रक्ञारूपी लीदुए बेनी प्रयीण पुरुषोंके द्वारा किसी भी प्रकार्से (स्ल 
पूर्वक ) सावधानतया ( निष्प्रमादतया ) पटकने पर, आत्मा और कर्म-दोनोंके सूइम मर्शररेंध 
सन्धिके जन्धमें शीघ्र पड़सी है। किसप्रकार पड़ती है ? वह आत्माको तो जिसका वेज #हं” 
रंगमें रिथर और निर्मेशवया दैदीप्यमान है ऐसे चेतन्यप्रवाहमें मग्न करती हुई और बखफो 
अज्ञानभावमें निश्चल करती हुई-इसम्रकार आत्मा और बनन्‍्धकों सवेतः भिन्न भिन्न करती डर 
पड़ती है। रा 
भावाद्ः--यहाँ आत्मा और बन्धको भिन्न मिन्न करनेरूप कार्य दै। उसका कवी 
आश्मा है, वहोँ फरणके बिना कर्ता किसके ढ्वारा कार्य करेगा ! इसलिये करण भी भादश्यक्ष 
है | निश्चयनयसे कतोसे करण मिन्न नहीं होता, इसलिये आत्मासे अभिन्न ऐसी यह बुद्ि.दी 
इस कार्यमें फरण है, आउ्माके अनादि बन्ध ज्ञानावरुणादिकर्म है, उसका कार्य सावबन्ध तो 
रागादिक है तथा नोकम शरीरादिक है। इसलिये बुद्धिके द्वारा आव्माको शरीरसे, 
* दृब्यकर्मले तथा रागादिक भावकर्मसे भिन्न एक चेतन्यभावमात्र अनुभवी ज्ञानमें दी बीत 
रुखना सो यही ( आत्म और वन्धको ) दूर करना है। इसीसे सर्व कर्मोका नाश होता है 
सिद्धपद॒की प्राप्ति होती है, ऐसा जानना चाहिये ॥ १८९ ॥ 


ध्भात्मा और बन्धका ह्विधा करके क्‍या करना चाहिये” ९ ऐसा प्रश्न होने पर उत्तर 
देते दैं:-- 





छेटन दोवे जीव बन्धका जहैँ नियत निज २ चिट से | 
वह छोड़ना इस बन्धको, जीव ग्रहण करना श्रुद्धक्के | २९५ | 
क्ड्/े 


जम शाह्ममाल्रा ] ++ मोक्ष अधिकार -- ४११ 
जीजो धंधथ तथा छिल्ेते खलक्षणास्यां नियतास्पाम | 
बन्धरछेत्तन्यः शुद्ध आत्मा च॑ पृूद्दीतव्य! | २९४ | 
आत्मवंधी हि तावन्रियतस्व॒लक्षणविज्ञानेन सर्व थेव छेचज्यौ; ततो रागादिरक्षण- 
समस्त एवं बन्धों निर्मोक्तत्यः, उपयोगरुक्षणशुद्ध आत्मैय गृद्दीतव्यः | एतदेव 
किलात्मबन्धयो््िधाकरणस्य प्रयोजन यद्व धत्यागेन शुद्धात्मोपादानम्‌ । 
कह सो घिषह अप्पा पण्णाएं सो उधिषए अपा। 
जह पण्णाड विहत्तो तह पषण्णाएवं वित्तनों ॥२६६॥ 
कथ से गत्ते आत्मा प्रज्ञगा स तु शृत्यते आत्मा । 
यथा प्रश्या विभक्तस्तथा प्रज्ञयैव शृद्दीतव्यः ॥ २९६ ॥ 





गाथा २९४ 

प्रस्वयार्थ:--[ तथा ] इसप्रकार [ जोवः वन्धः व ] जीव और वन्य 
[ भियताभ्याम्‌ स्वलक्षणास्थां ] अपने निश्।ित स्वलक्षणोंसे [ छिद्य॑ ते | छेदे जाते हैं । 
[ बंधः ] वहाँ, बन्धको [ छेत्तव्यः ] छेदना चाहिये श्र्थाव्‌ छोड़ना चाहिये [ व | 
श्रोर [ शुद्धः धात्मा ] शुद्ध जात्माको [ मूहीतव्यः ] प्रहरा करना चाहिये ॥ 

दीक्षाः--आत्मा और बन्धको प्रथम तो उन्तके नियत स्वलक्षणोके ज्ञानसे सर्वथा ही' 
छेद अथौत्‌ भिन्न फरना चाहिये; तत्पश्चात्‌, रागादिक जिसका लक्षण है. ऐसे समस्त घन्धको 
तो छोड़ना चाहिये तथा उपयोग जिसका लक्षण है ऐसे शुद्ध आत्माको ही ग्रहण करना 
चाहिये | वास्तवर्से यही आत्मा और बन्षके द्विधा करनेका प्रयोजन है कि वन्‍्धके त्यागसे झुद्ध 
आत्माकी भ्रहण करना । 


ह॒ भावाथेः---शिष्यने प्रश्न किया था कि आत्मा और बन्धको हिधा करके क्या करना 
चाहिये ? उसका यह उत्तर दिया है कि बन्धका तो त्याग करना और शुद्ध जात्माका अहए 
करना | 


“आत्मा और वन्धक्रो अक्षाके द्वारा भिन्न तो किया पर्सु आत्माकों किसके छाया 
अहण किया जाये (१--इस प्रक्षकी तथा उसके उत्तरकी गाथा कहते हैं:-- 





यह जीब कैसे ग्रहण हो १ जीवका ग्रहण प्रश्ञाहि से | 
ज्यों अलग प्ह्यासे किया, स्यों अहण थी प्रज्ञाहि से ॥ २९६ ॥ 


श्र ० सैमयसार -«- घ 


ननु केन शुद्धोयमात्मा गृहीतव्यः १ प्रजयैव 
शुद्धस्पात्मनः स्वथमास्मानं गुदतो विभजत इब प्रशैककरणतलाब । 
विमक्तस्तथा प्रज्यैद गुद्दीतव्यः 


कृथमयमात्मा अड्वा गुद्दीदब्य इति बेतु-- 


पण्णाए घित्तों जो चेदा सो अह' तु णिच्डपर्दो 
अवसेसा जे भावा ते मज्म परे त्ति यायला॥ २६७ 


प्र्यगा गृहीतव्यों यरचेतयिता सो5६ तु निभयतः । 
अवशेषा ये भावाः से मम परा हति झ्ञातव्याः ॥ २९७ | 


गाषा २९६ 

झन्वयार्थ:--( शिष्य पूछता है कि-) [ सः भात्मा ] वह ( छुद्ध ) झाँलो 
[ छर्थ ] कंसे [ गृहाते ] ग्रहदा किया जाय? ( आचायंदेव उत्तर देते हैं हिल 
[ भ्रक्ञया तु ] प्रज्ञाके द्वारा [ सः झात्मा ] वह ( शुद्ध ) भात्मा [ गुछते | अ्देस 
किया जाता है। [ यथा ] जैसे [ प्रज्ञया ] प्रज्ञाके द्वारा [ विभक्त: ] भिन्न 
[ तथा ] उसीकघ्रकार [ पश्रज्ञया एवं ] भ्ज्ञाके द्वारा ही [ गृहीत्कपः | श्हक 
करना चाहिये । 

टोकाः--( प्रश्न ) यह शुद्ध आत्मा किसके द्वारा म्रहण करना शचाहिये ! ( फर्क) 
प्र्कके द्वारा ही यद्द झुद्धात्मा महण करना चाहिये; क्योंकि शुद्ध आत्माको, स्वयें निजकों शऋश 
फरनेमे प्रज्ञा ही एक करण है--जैसे भिन्न करतेमें प्रज्ञा दही एक करण था। इसलिये बैजे 
अ्क्ञाके द्वारा भिन्न किया था उसोप्रकार प्रज्ञाके द्वारा ही ग्रहण करना चाहिये। 

आढार्य:--भिन्न करने और ग्रहण फरनेमें करण अलग-अलग नहीं हैं; इसलिये 
्रज्ञाके द्वारा ही आत्माको भिन्न किया और प्रज्ञाऊे द्वारा ही ग्रहण करना चादिये। 


अब प्रश्न होता दे फि--इस आत्माको श्रज्ञाके द्वारा केसे प्रदणा करना भादिषे | 
इसका उत्तर कहने हैं:-- 





कर अदृण प्रड्से नियत, येठक हे सो ही में दि हैं । 
अवसेद्त जो सदर माद हैं, मेरेसे पर डी जानना।। २९७ ॥| 


हे 
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यो हि नियतस्व॒रुक्षणावर्ंबिन्या अश्या म्विभक्तश्वेतयिता सो5यमह; ये 
ली अवशिष्टा अस्यस्व॒ल॒क्षणरक्ष्या व्यत्रह्िियमाणा भावा), ते सर्वेडवि चेतयि- 
तृत्वस्य व्यापकस्प व्याप्यस्वमनायांतोउत्यंत मो मिन्राः। ततो5हसेव समय 
मदमेव मच एव मय्येब मामेव य्रूहामि। यत्किल गशृह्म्ति तब्चेतनेकक्रियत्वा- 
दात्मनश्चेतव एबं; चेतयमान एवं चेतये, चेतयमानेनेव चेतये, चेतयमानायेव 
चेतये, चेतयमानादेव चेतये, चेतयमाने एवं चेतये, चेतयमानमेव चेतये । 
अथवां--न चेतये; न चेतयमानश्रेतये, न चेतयमानेन चेतयें, न चेतयमानाय चेतये, 


साया २९७ 

“ भ्रस्वयार्थः--[ प्रज्ञया ] प्रज्ञाके द्वारा [ गृहीतव्यः ] ( आत्माको ) इस 
प्रकार अहण करना चाहिये कि-[ यः चेतयिता ] जो चेतनेवाला (चेतमस्‍्वरूप आत्मा) 
है [ सः तु ] वह [ निश्चयतः | निम्धयसे [ भ्रहं ] मैं हैँ, [| श्रवशेषा: ] शेष 
[ ये भावाः ] जो भाव हैं [ ते ] वे [ सप्त पराः ] सुभसे पर हैं [ इति ज्ञातव्या: | 

ऐसा जातना चाहिये । ह 
टीकाः---नियत स्वलक्षण॒का अवलम्बन करनेवाली प्रज्ञाके दवरा भिन्न किया गया जो 
यह्द चेतक ( चेतनेवाला, चेतन्यस्वरूप आत्मा) है सो यह मैं हूँ; और अन्य स्वलक्षणोंसे 
लक्ष्य ( अथोत्‌ चेतन्यलक्षणके अतिरिक्त अन्य लक्षणोंसे जाननेयोग्य ) जो यदद्‌ शेष व्यवहार- 
रूप भाव हैं, वे सभी चेतकस्वरूपी ज्यापकके व्याप्य नहीं होते इसलिये, मुझसे अत्यन्त भिन्न 
हैं। इसलिये मैं ही, अपने द्वारा ही, अपने लिये ही, अपनेमेंसे दी, अपनेमे ही, अपनेको ही 
प्रहण करता हूँ। आत्माकी, चेतना ही एक क्रिया है इसलिये, “मैं ग्रहण करता हूँ? अर्थात मैं 
चेतता ही हैं; चेतता हुआ ही चेतता हूँ; चेतते हुए द्वारा ही चेतता हैँ, चेतते हुयेके लिए ही 
चेतता हैँ, चेतते हयेसे ही चेतता हूँ, चेततेमें ही चेतता हूँ; चेतवेको ही चेतता हूँ। अथबा--न 
'तो चेदता हैं; न चेतता हुआ चेतता हूँ, न चेतते हुयेके द्वारा चेतता हूँ, न चेतते हुएके लिए 
चेतता हैं; न चेतले हुएसे चेवता हूँ, न चेतते हुयेमें चेदता हूँ, न चेतते हुयेको बेतता हूँ; किन्तु 

सर्वविश्ुद्ध चिन्मात्र (-चैतन्यम्रात्र ) भाव हैँ । 





भावार्थ:--गज्ञाके द्वारा भिन्न किया गया बह चेतक मैं हूँ और शेष भाव मुझसे पर 
हैं; इसलिये (अभिन्न छह कारकोंसे) मैं ही, मेरे द्वारा हो, सेरे लिये दी, भुभसे ही, मुभमें ही, 
सुझे ही भहण करता हूँ। 'भहण करता हूँ! अथोत्‌ “चेतता हूँ, क्योंकि चेतना ही आत्माकी एक 
क्रिया है। इसलिए मैं जेतता ही हैं; चेतनेवाला ही). चेवनेवालेके द्वारा ही, चेतनेवालेके 
लिये ही, चेतनेबालेसे ही; चेतनेवालेमें ही; चेतनेवालेको ही- चेतदा हूँ। अथवा द्न्यरृष्टिसे 


नतु केन झद्धोयमात्मा गृददीतव्यः १ प्रहनयैद 
शुद्वस्पात्मनः स्वयमात्मानं गृहतो विभजत इब ्रश्वेककरणत्वात्‌ 
विभक्तस्तथा प्रश्यैद गृहदीतव्यः । 
कथमयमात्मा प्रज्ञगा गुददीतब्य इति चेह-- . 


पण्णाए घित्तलों जो चेदा पो अह_ तु“... 
अवसेसा जे भाषा ते मज्फ परे ति णायला॥ २. 


प्रश्ञया गृहीतव्यों यश्चेतयिता सो5हं हु निभपतः | 
अवशेष ये भावाः से मम्र परा हति झ्ातज्या! ॥ २९७ ॥ 


भाषा २९६ 
भ्न्वयापं:-- शिष्य पूछता है कि-) [ सः ध्एमा ] वह (घुड़ ) 
[ कथ्य ] कंसे [ गृछाते ] ग्रहशा किया जाय? ( आचार्यदेव उत्तर देते 
[ प्रक्वा तु ] भ्ज्ञाके द्वारा [ सः ब्रात्मा ] वह ( शुद्ध ) भातमा | गृहाते 
किया जाता है। [ यया ] जैसे [ प्रश्या ] प्रज्ञाके द्वारा [ विभकः ] मि , 


[ ठया ) उसीप्रकार [ प्रह्मणा एवं ] अज्ञक्े द्वारा ही [ बृहीतक्यः | ; 
करना चाहिये । 2 


टोकाः---( प्रश्न ) यह शुद्ध आत्मा किसके द्वारा प्रदृण करना श्राहिये ! ( 
प्रज्ञाके द्वारा दी यह शुद्धात्मा प्रहण करना चाहिये; क्योंकि शुद्ध आत्माढ़ो, स्र्य निजफों . 
करनेमें प्रक्ना दी एक करण है--जेसे भिन्न करनेमें प्रक्ञा ही एक करण बा। 
प्रज्ञाके द्वारा भिञ्न किया था उसीप्रकार अज्ञाद़े द्वारा दी ग्रहण करना चाहिये । 
आव्ाफ:--भिन्न करठ़े और प्रहण फ़रनेमें करण अलग-अलग नहीं है 
गल्ाके ढारा दो आत्माको भिन्न किया और प्रज्रे द्वारा ही अदण करना चाहिये। 


अब प्रभ् होता है क्ि--इस आत्माकों प्रज्ञाके द्वारा केसे प्रदण करम 
इसका उत्तर कहने हैं:.... 


श््ंः््ीती।? खत... 


कर प्रदण प्ऱासे निपत, येतक हे सो ही मैं दि हैं।.... 
जपफेप जो सब मर है, मेरेसे पर ही आतना॥ श्क्क। 
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- यो हि नियतस्वरुक्षणावलविन्था अ्ञवा अविभक्तश्वेतयिता सो5यमह; ये 
त्वमी अवशिष्ठा अन्यस्वलक्षणलक्ष्या व्यत्रहियमाणा भावा), ते सर्वेडपि चेतयि- 
हृत्वस्थ व्यापकस्प व्याप्यत्वमनायांतोउत्यंत मचो मिन्राः। ततो5हग्रेव मयैव 
महामेव मच एव मस्येत मामेव ग्रह्ममि। यत्किल गृह्ममि तस्चेतनेकक्रियत्वा- 
दवात्मनश्वेतय एव; चेंतयमान एवं चेतये, चेतयमानेनैव चेतये, चेतयमानायैव 
चेतये, चेतयमादादेव चेतये, चेतयमानें एवं चेतये, चेतयमानमेव चेतये । 
अधवा--न चेतये; न वेतयमानश्रेतये, न चेतयमानेन चेतये, न चेतयमानाय चेतये, 


गाषा २९७ ' 

४ अ््वयार्थ:--] प्रज्ञया ] प्रज्ञाके हारा [ गृहीतब्यः ] ( आत्मको ) इस" 
प्रकार ग्रहएा करना चाहिये कि-[ यः चेतथिता ] जो चेततेवाला (चेतनस्वरूप आत्मा) 
है [ सः तु] वह [ निएुचयतः ] निश्चयसे [ भ्रहं ] मैं हूँ, [ प्रवशेषाः .] शेष 

[ ये भावः ] जो भाव हैं [ ते ] वे [ मस॒ पराः | सुभसे पर हैं [ इति ज्ञातव्याः हैँ 
ऐप्ता जातना चाहिये । 
दीकाः--नियत स्वलक्षणका अवलस्वन करनेबाली प्रज्ञाके द्वारा सिन्न किया गया जो 
यह चेतक ( चेततेबाला, चैतन्यस्वरूप आत्मा) है सो यह मैं हूँ; और अन्य त्वलक्षणोंसे 
लक्ष्य ( अथीत्‌ चैतन्यलक्षणके अतिरिक्त जन्य लक्षणोंसे जाननेयोग्य ) जो यह शेष व्यव॒हार- 
रूप भाव हैं, थे सभी चेतकत्वरूपी व्यापकके व्याप्य नहीं होते इसलिये, मुकसे अत्यन्त भिन्न 
हैं। इसलिये मैं दी; अपने हारा ही, भपने लिये ही, अपनेमेंसे ही, अपनेमें ही, अपनेको ही 
ग्रहण करता हैँ । आत्माकी, चेतना ही एक क्रिया है इसलिये, 'मैं महण करता हूँ? अथात भें 
चेतता ही हैं; चेतता हुआ ही चेतता हैं, चेतते हुए द्वारा ही चेतता हूँ, चेतते हुयेके लिए ही. 
चतता हूँ, चेतते हुयेसे ही चेतता हूँ, चेततेम ही चेतता हूँ; चेततेको ही चेतवा हैँ। अधवा--न 
'तो चेतता हूँ; न चेतता हुआ चेतता हैं, न चेतवे हुयेके द्वार चेतता हैं, च चेतते हुएके लिए 
चेतता हैँ, न चेतते हुएसे चेतता हूँ, न चेतते हुयेमें चेतता हूँ, न चेदवे हुयेको चेतता हूँ; किन्तु 
सर्वबिश्ुदू चिन्मात्र (-चैतन्यमात्र ) भाव हूँ। 
भावाये:--प्रज्ञाके द्वारा भिन्न किया गया बह चेतद मैं हूँ और शेष भाव मुझसे पर 
हैं; इसलिये (अभिन्न छद्द कारकोंसे) मैं ही, मेरे द्वारा ही, मेरे लिये ही, मुमसे ही, मुभमें ही, 
मुझे ही भहण करता हैँ | 'भहण करता हूँ? अर्थात्‌ 'चेतता हैँ, क्योंकि चेतना ही आत्माकी एक 
क्रिया है। इसलिए मैं ,चेतता द्वी हैं; चेतनेबाला ही, चेतनेवालेके द्वारा ही, चेतनेबालेके 
लिये ही, चेतनेबालेसे ही; चेतनेवालेमें ही, चेतनेवालेको ही: चेतता हैँ) अथबा द्रव्यदष्टिसे 
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न येतयमानाच्वेतये, न बेतयमाने चेतये, न चेतयमान जेशरे) 
'विन्मात्रो भावो5स्मि । 
( शारदुलबिक्रीडित ) 
प्रिस्वा सर्वमपि सतक्षणबलाज्नैच हि यच्छुक्यते 
चिसम्मुद्रांकितनिर्विभागमद्दिमा छुद्धभरिदेवास्म्यहरय्‌ । 
पियंते यदि कारकाणि यदि वा धर्मा ग्रणा ग यदि हे 
मिधंतां न भिदास्ति काचन विभौ भावे विशृद्धे चिति # मर 


पण्णाए घित्तत्वो जो दद् सो अहं तु णिच्छपदों। 
झवसेसा जे भावा ते मज्म परे त्ति णायव्वा॥र&्यों 


मन (8 08026:22 4५204: %: 203: 462५४: 3:27 कल फेक कद" 
तो--मुभमें छद्द कारकोंके भेद भी नहीं हैं, मैं तो झुद्ध चेतन्यमात्र भाव हूँ ।--इसपखार कड़े 
द्वारा आत्माको अहण करना चाहिये अथोत्‌ अपनेको चेतयिताके रूपमें अमुमप कण 
चाहिये छः 

अब इसी अर्थका कलरारूप कान्य कहते हैं:--- 

प्र्ध:--जो कुछ भी भेदा जा सकता है उस सबको स्तलत्तराड़े बससे मेरेक७ 
जिसकी चिस्मुद्रासे अंकित निर्विभाग महिमा है ( अोत्‌ चेतन्यको मुद्रासे अंकित विज्ाय रहिए 
जिसकी महिम। है) ऐसा शुद्ध चैतन्य ही मैं हूँ। यदि कारकके, अबवा धर्मोके या गुझेके के 
हों, तो भले हों; किन्तु शुद्ध (--समस्त विमाबोंसे रहित-) #विभु, ऐसा चेतन्पभावमे को कोई 
ओद नहीं है। ( इसप्रकार प्रज्ञाके द्वारा आत्माको अदण किया जाता है। ) 
भावार्ध:--जिनका स्व॒लक्षण चैतन्य नहीं है ऐसे परभाव तो मुझसे मित्र हैं ैं के 

मात्र झुद्ध चेतन्य दी हूँ। कर्ता, कम, करण, सम्प्रदान, अपादान और अधिकरखरूप 
सस्य असस्य, नित्यत्य, अनित्यत्य, एकत्व अनेकत्त आदि धर्ममेद और ज्ञान, परोन 'थारि 
गुणभेद यदि बर्धचित्‌ हों तो भले हों; परन्तु शुद्ध चेतन्यमात्र भाषमें ठो कोई मेर नदी है। 
--एसप्रकार शुद्धनयले अमेदरूप आत्माको 5६ण् करना चादिये | १८२ | 

( भात्माको शुद्ध चेतन्यमात्र तो प्रहण कराया, अब सामास्य चेतना दर्शमहाव- 
सामाम्यमय है इसलिये अतुमदर्मे दर्शनज्ञानस्रूप आरमाकों इसप्रकार ल्युखद करता 
चाहियवे--सो कहते हैं:--) 

७ बिजु> रह छबस; तित्य, सम, सब पुसपर्यायोंनें व्यापक | 

कर ग्रहण प्रजासे नियत, रश्टा हे सो दौ मैं दि हैँ । 
अवफ्ेष जो सप मात हें, मेरेसे वर दी आक्‍का ॥ रै९८ |! 
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पण्णाए घित्तव्वों जो णादा सो अहं तु णिच्छयदों । 
अवसेसा जे भावा ते मज्क परे त्ति णायब्वा ॥ २६६ ॥ 
प्रद्षया भ्रृद्दीतग्यों यो द्रष्ठा सो5ह तु निश्ययत) । 
सबशेपा थे भावाः ते मम परा इति झ्ञातब्या)॥ २९८ ॥ 
प्रश्षया गृहीतव्यों यो ज्ञाता सो5६ तु निश्रयतः । 
अबशेषा ये भावा) ते मम परा इति छ्लातज्या।॥ २९९ ॥ 
चेननाया दशनशनविकल्पानतिक्रमणाच्चेत यितृत्वमिव द्रष्ट्ल्वे ज्ञातृत्व॑ चात्मन 
स्व॒लक्षणमेव । ततोहं द्रष्टारमात्मानं गृह्ामि। यत्किल गुह्मि तत्पश्याम्पेष; 
पश्यस्तेव पश्यामि, पश्यतैष पश्यामि, पश्यते एवं पश्यामि, पश्यत एवं पश्याम्रि, 
पश्यत्पेव पश्यामि, पश्यतमेव पश्यामि | अथवा--न पश्यामि; न पश्यन्‌ पश्यामि, 








गाथा २६८-२६६ 


अम्वयार्णः--[ प्रज्ञणा ] भ्रज्ञाके द्वारा [ गृहीतव्यः ] इसप्रकार ग्रहरा 
ऋरना चाहिये कि--[ थः हष्टा ] जो देखनेवाला है [ सः तु ] वह [ नि३चयतः ] 
निश्चय [ भ्रहं ] मैं हैँ, [ श्रवक्षेषा: ] दोष [ ये भावाः ] जो भाव हैं [ले] 
थे [ सम पराः ] मुभसे पर हैं [ इति ज्ञातव्याः ] ऐसा जानना चाहिये। 

[प्रज्ञया] प्रज्ञाके द्वारा [ गृहीतव्ः ] इसप्रकार ग्रहण करना चाहिये क्रि- 
[ यः ज्ञाता ] जो जाननेवाला है [ सः तु ] वह [ निम्वयतः ] निम्वयसे [ भ्रहूं ] 
मैं हूँ, [ भ्रवशेषाः ] झेष [ ये भावाः ] जो भाव हैं [ वे ] वे [ मम पराः ] मुझसे 
पर हैं [ इति ज्ञातव्या: ] ऐसा जानना चाहिये । 

टीकाः--चेठना दशेनज्ञानरूप भेदोंका उल्लंघन नहीं करती है। इसलिये वेतकत्वकी 
आँति दर्शकत्य और ज्ञाठ॒त्व आत्माका खलक्षण ही है। इसलिये मैं देखतेबाला आत्माको 
ग्रहण करता हूँ। 'प्रहण करता हैं? अथीत्‌ 'देखता ही हूँ"; देखता हुआ ही देखदा हूँ; देखते हुयेके 
छाया ही देखता हूँ, देखते हुयेके लिये ही देखता हूँ, देखते हुयेसे ही देखता हूँ, देखते हुयेमें ही 
देखता हैं, देखते हुयेको ही देखता हैं। अथबा--नहीं देखता; न देखते हुएको देखता हूँ, 
“न देखते हुएके द्वारा देखता हैं; न देखते हुएके लिये देखता हूँ, न देखते हयेसे देखता हैं, न 


करे ग्रहण प्रशसे नियत, ज्ञाता है सो ही मैं हि हूँ । 
अवशेष जो सब भाव हें, मेरेसे पर ही-जानना ॥ २९९ | 


प्र्दृः - «- समयसाद >« -[ अगवान 


ने पश्यता पश्यामि, न पश्यते पश्यामि, न पश्यतः पश्यामि, ने 

न पश्यंत पश्यामि; किंतु सर्वेविशुद्धों इड्मात्रों माबो 5स्मि। 

गृद्दामि | यत्किल गुद्धामि ठज्ञानाम्पेव; जानन्नेव आनामि, 

जानते एवं जानामि, जानत एव जानामि, -जानत्येब जानामि, हि 
अथवा--न जानामि; न जानन्‌ जानामि, न जानता जानामि, न जाके 


न जानतो जानामि, न जानति जानामि, न जानं॑त॑ जानामि; किंतु 
इम्रेल्लोमजोडस्मा | _. ४ ६, ५ 2838 

देखते हुयेमें देखता हैं, न देखते हुएको देखता हूँ; किन्तु में सवेविश्यद्ध दर्शनमांत कह) 
और इसीप्रकार--मैं जाननेवाले आत्माकों प्रहण करता हूँ। 'भदण करता हूँ? अबोंत हरेक 
ही हूँ; जानता हुआ ही जानता हूँ, जानते हुएके द्वारा ही जानता हैं, जानते हुएके फिलेंडी 
जानता हूँ, जानते हुएसे ही जानता हूँ, जानते हुएमें दी जानता हैं, जानते हुएको दी आमप़ा 
हूँ। अयवा--नहीं जानता; न जानते हुएको जानता हूँ, नहीं जानते हुएके द्वासा जानता कुँष 
जानते हुएके लिये जानता हूँ; न जानते हुयेसे जानता हूँ; न जानते हुएमें जानता हूं, न खाने 
हुएको जानता हैँ; किन्तु मैं सर्वविद्युद्ध क्षप्ति (-जाननक्रिया) मात्र भाव हूँ । ( इसारकार 
देखनेवाले आत्माको तथा जाननेबाले आत्माकों कतों, कम, करण, सम्प्रदान, अपादान 
अधिकरणरूप कारकोंके भेदपूर्वक प्रहण करके, तत्पश्जात्‌ कारकमेदोंका निषेध करके आलजाओ 
अथोत्‌ अपनेको दर्शनमात्र भावरूप तथा झ्ञानमात्र भावरूप अनुभव करना चाहिये लकोत, 
अभेदरूपसे अनुभव करना चाहिये। ) 

भावार्थ:--इन तीन गायाओंमें, प्रश्ाके द्वारा आत्माको प्रदण करनेको कहां पथ है। 

अहण करना' अर्थात्‌ किसी अन्य वस्तुकों प्रदण करना अथवा लेना नहीं है; किया चेतआओं 
अनुभव करना ही आत्माका 'प्रहण करना! है। पहली गायामें सामान्य चेठनाका अपुगप 
कराया गया है। यहाँ, अनुभव करनेवाला, जिसका अनुभव किया जाता है वह, और सिसके 
हारा अनुभव किया जाता है बह--इत्यादि कारकमेदरूपसे आत्माकों कहकर) 
कारकमेरका निरेध करके, आत्माको एक युद्ध चेतन्यमात्र कद्दां गया है । 

अब इन वो गायाओंमें रष्टा तथा शाताका अतुभव कराया है, क्‍योंकि चेतसासायात्य 
दशनझ्ानविशोषोका उल्लंघन नहीं करती । यहाँ भी, छद्द कारकरूप भेद-अनुमबन कराड़े; और 
82007 अमेद-भनुमबनफी अपेक्ासे कारकमेदकों दूर कराझके, दष्टाज्ञातामात्रका अयुखक/ 
कराया है । ) 

डोकाः--पहों प्रएन दोता दै कि-- चेलना द्रोनकझ्ानमेदों का उल्लंघन क्यों नई करती 

दि डिससे चतनेबाला रा सवा झ्ञाता इोता है| इसका उत्तर कइते हिं--प्रथम तो 
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नमु क्य चेतना दर्शनज्ञानविकेल्पों नातिक्रामति येन चेतमिता द्रष्ट ज्ञाता च 
स्थात्‌ ! उच्यते--चेवना तावत्मतिभासरूुपा; सा तु सर्वेपामेव बस्तूतां सामान्य- 
विशेषात्मकत्वात्त देरूप्यं नातिक्रामति | ये तु तस्या हें रूपे ते दर्शनज्ञाने | ततः 
सा ते नातिक्रामति । यद्यतिक्रामति, सामान्यविशेषातिक्रांतल्वाच्चेतनेव न भवति। 
तदभावे हो दोपौ--स्वगुणोच्छेदान्चेतनस्थाचेतनतापत्ति! व्यापकामावे व्याव्यस्य 
चेतनस्याभावों वा। ततस्तद्ोषधयादशनज्ञानात्मिकेव चेवनाभ्युपगंतव्या | 

( शादू लविक्रीडित )  _ 
भह्वैतापि हि चेतना जगति चेद्‌ इश्शञमिरुप त्यजैत्‌ | 
तत्सामान्यविशेषरूपविरद्दात्माउस्तिखमेव.. त्पजेत्‌ । 
तत्त्यांगे जढ़ता चितो5पि भवति व्याप्यो बिना व्यापका- 
दात्मा चान्तम्॒पेति तेन नियत इस्प्रिरूपास्तु चित्‌ | १८३ ॥ 





प्रतिमासरुप है। बह चेतना द्विरूपताका उल्लंघन नहीं करती, क्योंकि समस्त वस्तुएं सामान्य 
विशेषात्मक हैं | (सभी बस्तुयें सामान्यविशेषस्वरूप हैं। इसलिये उन्हें प्रतिभासनेवाली चेतना भी 
'द्विकृपताका उल्लंघन नहीं करती | ) उसके जो दो रूप हैं वे दर्शन और ज्ञान हैं। इसलिये 
बह उनका (-दशैनज्ञानका ) उल्लंघन नहीं करती। यदि' चेतना दर्शनज्ञानका उल्लंघन करे तो 
सामान्यविशेषका उल्लंघन करनेसे चेतना ही न रहे ( अथीत्‌ चेतताका अभाव हो जायेगा )। 
उसके अभावमे दो दोप आते हैं---( १ ) अपने गुणका नाश दोनेसे चेवनको अचेतनत्व आ 
जञायगा, अथवा (२) व्यापक (चेतना ) के अभावमें व्याप्य ऐसा चेतन ( आत्मा ) का 
अभाव द्वो जायेगा | इसलिये उन्र दोषोंके भयसे चेतनाको दर्शनज्ञानस्वरूप ही भंगीकार 
करना चाहिये | 
अब इसी अथैका कलशरूप काव्य कहते हैं:-- ५ ः 
प्रथ:--जगतमें निश्चयतः चेतना अद्वेत है तथापि यदि बह द््नज्ञानरूपको छोड़ 
जो लामान्यविशेषरूपके अभावसे (वह चेतना ) अपने अस्तिल्वको ही छोड़ देगी; और इस- 
प्रकार चेतना अपने अस्तित्वको छोड़ते पर, ( १ ) चेतनके जड़त्व आजायेगा (-भर्थोत्तू आत्मा 
जड़ द्वो जाय ) और (२) व्यापक ( चेतना ) के बिना व्याप्य जो आत्मा चह नष्ट हो जायेगा 
(-इसप्रकार दो दोष आते हैं )। इसलिये चेतना नियमसे दर्शनक्ञानरूप ही हो। 
भावार्थ:--समस्त बस्ठुयें सासान्यविशेषात्मक हैं। इसलिए उन्हें प्रतिभासनेबाली' 
चेतना भी सामान्यप्रतिभासरूप (-इशेनरूप ) और विशेषश्नतिभासरूप (-झ्ानरूप ) होनी 
चाहिए। चेदनाका अभाव होने पर, या तो चेन आत्माको ( अपने चेतना गुणका अभाव 
दोने पर ) जइृत्व आ जायेगा, अथवा व्यापकर्क अभावसे व्याप्य ऐसा आत्माका अभाव हो 


क्श्द -*> सर्तकशरं२-- | भगवान 
(स्का) ५३ 
एकशितथिस्मय एबं मारो 
भावाः परे ये किल ते परेषाह | 
ग्राह्मस्तथिन्मय एवं भावों 
मायाः परे स्वत एवं हेयाः ॥ १<८७॥ 
को णाम भणिज जुहो णाठं सब्वे पराहए भावे। 
मज्फमिणं ति ये वयण्ण जाणंतो अप्पयं सुद्धं ॥ ३०० ॥ 


को नाम भणेद्धुधः श्ात्वा सर्वान्‌ परकीयान्‌ भावान्‌ । 
ममेदमरिति च बचने जानम्रात्मानं शुद्धत्‌ | ३०० ॥ 
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जायेगा। ( चेतना आत्माकी सबे अवस्थाओंमें व्याप्त होनेसे व्यापक है और भात्मा चेतन 
होनेसे चेतनाऋ व्याप्य है। इसलिए चेतनाका अभाव होने पर आत्माका भी अभाव खो 
-छायेगा | ) इसलिये चेतनाको दशनक्ञानस्वरूप द्वी मानना चाहिए । 

यहाँ तातये यह है कि--सांख्यमतावलम्बी आदि कितने दी लोग कला 
चेतनाकों दी मानकर एकान्व कथन करते हैं, उनका निषेध करनेके लिए यहाँ यह बात म्मा 
'है कि “रुका स्वरूप सामान्यबिशेषरूप है इसलिए चेतनाकों सामान्यविशेषकूप अंधीकार 
“ करमा चाद्वए! । १८३। 

3.घ लागामी कथनका सूचक ोक कहते हैं:-- 

श्रध:-. लेतन्यका ( आत्माका ) तो एक चिन्मय ही भाव है; और जो जम्कडाव हैं 


थे दास्तबमें दूसरोंके भाव हैं; इसलिए ( एक ) चिन्मय भाव दी प्रदण करने कोस्व है, कब 
भाव सर्वया त्यान्य दैं। १८४ । 


अब इस उपदेशकी गाया कहते हैँ:--- 
गाया ३०० 


प्रस्वयार्थ:---[ सर्वान भाषाव्‌ _] सब भावोंकीं [ परकोयान ] इंतरैका 
[ शास्‍णा ] जातकर [ कः नास बुध: ] कौत ज्ञानी, [ ब्ाश्सात ] प्रपेको [घुडष] 
शुद्ध [ जगत ] जानता हुप्रा, [ इदस सम ] 'यह मेरा है! (-'यह माव मेरे है) 
[इति अल बचने ] ऐसा वचन [ अजेत ] बोलेता ? 

मदर भाई जो प्रकोय जाने, पृद्ध आने मात्मकों । 

गह कौन डानो “मेरा हे गद" यो क्‍्कन बोले लहो।! १०० | 
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यो हि परात्मनोर्नियतस्वरक्षणविभागपातिस्या ग्रज्ञया ज्ञानी स्पात्‌ से खल्वेक 
विन्मात्र॑शावमात्मीय॑जानाति, शेपांश् स्वानिव भावान्‌ परकीयान्‌ जायाति | एवं 
वे जानन्‌ कथ प्रभावास्ममामी इति ब्रयात्‌ १ परात्मनोर्निथयेन खस्रामिप्म्बन्धस्था- 
संभवात्‌ | अते सर्वथा चिझह्आाव एवं मुहीतव्य), झेपाः सर्वे एवं भावा! परहयतब्या 
इति सिद्धांत 
( इदू लिबित्रगेडित ) 
पिद्धांतोउयम्रुदात्तचित्तचरितिमेक्षार्थिभिः सेब्यतां 
घुद्धं चिन्मयमेकमेव परम॑ ज्योति! स्देवास्म्यहम्‌। 
एते ये तु समुल्लंति विविधा भावा) प्रथस्लक्षणा- 
स्तेडई नास्मि यतोउत्र ते मम परद्रव्य॑ समग्रा अबि ॥१८४॥ 
(अहुष्ड्म्‌) 
परद्रव्यग्रह_छुर्मन्‌ बच्येतैवापराघवान्‌ । 
बध्येतानपराधो न स्तद्र्ये संगरतो यति! || १८६ ॥ 
टोकाः--जो ( पुरुष ) परके और जात्माके नियत स्वलक्षणोंके बिभागम पड़तेबाली 
अज्ञाक्के द्यण ज्ञानी दोता है; वह बास्तवर्म एक चिन्मात्र भावको अपना जानता है और शेष 
से भाबोंकों दूसरोंका जानता है। ऐसा जानता हुआ ( वह पुरुष ) परभावोंकों “यह मेरे. हैं? 
शेसा क्यों कहेगा १ क्योंकि परने और अपनेमे निश्चयसे स्वस्वामिसम्बन्धका अस़म्भव है। 
इसलिये, सर्वथा चिदूभाव ही ( एकमात्र ) प्रहण करनेयोग्य है, शेष समस्त भाव छोड़ने थोग्य 
हैं--ऐसा सिद्धान्त है | 
भावा्े:--लोकमें भी यह न्याय है कि--जो सुबुद्धि और न्यायवान होता है. वह 
दूसरेके धनादिको अपना नहीं कहता | इसीप्रकार जो सम्यग्जञानी है, वह समस्त परदवव्योको 
“अपना नहीं मानता । किन्तु अपने निजभावको द्वी अपना जानकर द्वी अहण करवा है। 
अब इस अगका कलशरूप काव्य कहते हैं:---. 


अर्थेः--जिलके चित्तका चरित्र उदात्त (उदार, उच्च, उब्ज्यल ) है ऐसे सोक्षार्थी 
इस सिद्धान्वका सेवन करें कि--'मैं तो सदा शुद्ध चैतन्यमय एक परमज्योति ही है; और जो 
यह भिन्न लक्षणवाले विविध प्रकारके भाव प्रगट होते हैं बे मैं नहीं हैं, क्योंक वे सभी सेरे 
लिये परद्रव्य हैं? | १८५ । 
अब आगामी कथनका सूचक ःछोक कहते हैं:- 


श्रयें:--जो परद्रव्यको प्रदण करता है चह अपराधी है इसलिये बन्धर्मे पढ़ता है, 
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बैयाई अवबराहे जो कुब्वह सो उ संकिदो 
भा बज्केजं केण वि चोरों ति जणम्दि वियर॑तों 
' जो ण॒ कुणइ अबराहे मो णिस्संझो उ जयवए भर पल 
ण वि तस्स बज्किदु' जे चिंता उपजह कयाह ॥ कछ#ओं 
एवम्हि सापराहो बज्कामि अहं तु संकिदों बेया। 
जह पृण पिरावराहो णिस्संकोई ण बज्कामि ॥ ह९६॥ 
स्तेयादीनपराघान्‌ यः करोठि स तु शैंकितों अ्मति । न 
मा वध्ये केनापि चौर इति जने बिधरन्‌॥ ३०१ ॥ 
यो ने करोत्यपराधान्‌ स निशशंकस्तु जनपदे अमति । 
नापि तस्य बढ़ यर्थितोत्पयते कदाचित्‌ ॥ ३०२॥ 
, एयमस्मि सापराधों धष्ये5ं तु अझंकितश्चेतयिता । 
यदि पूनर्निरपराधो निरश्की5६ न बच्ये ॥॥ ३०३॥ 


“और जो स्वद्रव्यमें ही संगृत है ( अथीत्‌ जो अपने द्रव्यमें ही गुप्त-मग्न दै-संतुष्ट है, परद्रण्षका 
ग्रहण नहीं करता ) ऐसा यति निरपराधी है इसलिये बँधता नहीं है। १८६। 
अब इस कथनको रृष्टान्तपूर्वक गाथा हारा कद्दते दैं:-- 
ः गादा ३े०१-३०३ 
प्रस्वपार्थ:--[ यथः ] जो पुरुष [ स्तेयादीन ध्रपराधान ] चोरी झादिदे 
अपराध [ करोति ] करता है [ स्तः तु ] वह “[ जने विचरन्‌ ] लोकमें घूमठा 
हुपा [ केस झ्पि ] मुझे कोई [ चोर: इति ] चोर सममकर [ भा अभ्ये ] 
पकड़ न ले, इसप्रकार [ शंकितः अ्रमति ] शंकित होता हुप्रा घूमता है; [ यः ] 


अपराध चौर्यादिक करे जो पुरुष वो श्ंकित फिरे । 

को लोकमें फिरते हुएको, चोर जान जु डांघ ले ॥ ३०१ ॥ 
अपराध जो झूरता नहीं, निःश्ंक छोकदियें फिरे । 

“बंध बाउं गा” ऐसी कमी, चिता न उसको दोय है ॥ १०९१ ॥ 
स्पों आत्मा अपराधी “मैं इंघता हूँ” यों हि सहंक है। 

अह निरपराषी खात्मा, “नांदी बंधूँ” निःशइंक है ॥ १०१ ॥ 
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यथात्र लोके य एवं परद्रव्यग्रहणलक्षणमपराथ करोति तस्‍्यवेव बंधर्शका 
संभवति, यस्तु त॑ न करोति तस्य सा न संभवति; तथात्मापि य एवाशुद्ध* सन्‌ 
परद्रव्यग्रहणलक्षणमपराथ॑ करोति तस्वैव वंघशंका संभवति, यस्तु शुद्ध) संस्त ने 
करीति तस्य सा न संभवतीति नियम; । अतः सर्वथा सर्वपरकीयभावपरिदारेण 
शुद्ध आत्मा गुृहीतव्य।, तथा सत्येव निरपराधलवात्‌ । 


को हि नामायमपराध। ९-- 





जो पुरुष [ झपराधात ] अपराध [ त करोति ].'नहीं करता [ से: तु ] वह 
[ जनपदे ] लोकमें [ निदशंकः श्रमति ] निःशंक घूमता है, [ यद ] क्योंकि 
[ हस्य ] उसे [ बद॒धु' चिस्ता ] बँधनेकी चिन्ता [ कदाचितु क्षपि | कभी भी 
[ न उत्पणते ] उत्पन्न नहीं होती | [ एवम्‌ ] इसीप्रकार [ चेतमिता] ( भ्रपराधी ) 
आत्मा "[ सापराधः अ्रस्मि ] मैं अपराधी हूँ [ बध्ये तु श्रह॑ | इसलिये मैं बेश्ूगा' 
इसप्रकार [ शंकितः ] शंकित होता है, [ यदि पुनः ] श्लौर यदि [ निरपराघः ] 
अपराध रहित (आत्मा ) हो तो "[ श्रहूं न बध्ये | 'मैं नहीं बेंघगा' इसप्रकाय 
[ लिइशंकः ] निःशंक होता है । 

दीक्षा:--जेंसे इस जगतमे जो पुरुष, परद्वव्यका अहण जिसका लक्षण है. ऐसा 
अपराध करता है उसीको बंधकी शंका होती है और जो अपराध नहीं करता उसे बंधकी शंका 
नहीं होती, इसीप्रकार आत्म! भी अशुद्ध वतैता हुआ; परद्वव्यप्रहणात्मक अपराध करता है 
डसीको बंधकी शंका होती है तथा जो झुद्ध बर्तता हुआ अपराध नहीं करता उसे बंधकी शंका 
नहीं होती--ऐसा नियम है। इसलिये स्वेथा समस्त परकीय भाषोंके परिहार द्वारा ( अथौत्‌ 
परद्॒व्यके सर्वे भावोंकों छोड़कर ) शुद्ध आत्माको अहण करना चाहिये, क्योंकि ऐसा करने पर 
ही निरपराधता होती है । 


भावाधे:--यदि मलुष्य चोरी आदि अपराध करे तो उसे बंधनकी शंका हो; 
निरपराधको शंका क्यों होगी १ इसीप्रकार यदि आत्मा परद्धवव्यका अ्हणरूप अपराध करे तो 
उसे बंधकी शंका अवश्य होगी; यदि अपनेको शुद्ध अनुभव करे, परका अहण-न*करे, तो 


बंधकी शंका क्यों होगी १ इसलिये परद्रत्यको छोड़कर शुद्ध आत्माका अहण करना-चादिये। 
तभी निरपराध हुआ जाता है। 


अब प्रश्न होता है. कि यह “अपराध! क्‍या है! उसके उत्तरमें अपराधका स्वरूप 
कहते हैं:-- 


श्र ० समपेसा! +« -- | भगवान 


सेंसिद्विराधसिद्धं साथियमाराधियं वे एऐंयड - .. 
' अवगंयराधों जो खलु चेया तो होह अवराधों ॥ , 
जो पुथ्व णिरावराधों चेया णिस्संकिशों 3 सो होड़ । 
आराहणए णिच्च॑ वट्न ३ अहं ति जाणंतो ॥ ३०६४ 
संसिद्धिरावसिद्धं साबितमाराबित बैका्यश । 
अपमतराधो यः खल्लु चेतयिता प्त मवत्यपराधः ॥ ३०४ ॥ 
यः पूनर्निरपराधश्येतयिता निश्शंकितिस्तु स मंबति । 
आराधनया नित्य॑ वर्तते अहमिति जानवू ॥ १०५॥॥ .#] 
परद्रव्यपरिद्दारेण शुद्धस्पास्मनः सिद्धि! साधने दा राचः | अपनों कही 
पस्‍्य चेतयितुः सो5पराघः । अथवा अपगतो राघो यस्‍्य भावस्य सोउपराभ, कई 
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गाथा ३०४-२३०५ हा 
प्रस्ववार्थ:--[ संसिद्धिराषसिद्ध ] संसिढ्धि, कराष, सिड, [ बी 
प्राराधितं ले ] साधित ओर आराधघित--[ एकाबंम्‌ ] ये एकार्थवाचो शब्द है के 
-श्षलु चेतबिता ] जो भात्मा [ प्रपगतराघः ] 'अपगतराध' भर्षातु राषसे रहेंत है 
[ सः ] वह भात्मा [ प्रपराधः ] अपराध [ भवति है! 
[ प्र ] भोर [ यः चेतयिता ] जो प्ात्मा [ निरप्राणः ] निरषरा्ग है 
[ स्ः तु ] वह [ निदर्शकितः भवति ] निःशंक होता है; [ रह इति आागद | 
_'जो शुद्ध भात्मा है सो ही में है” ऐसा जानता हुप्ाा [ प्राराबनया ] आराषमां 
[ निरय॑ बतंते ] सदा वर्तेता है । 
डीका:--परद्रव्यके परिहारसे शुद्ध आत्माफी सिद्धि अघषता साथन सो राय है। को 
आएमा “भपगतराय अ्ात्‌ रावरहित हो बह आत्मा अपराध है। अबवा ( दूसरा समाशकिनद 
# राघण्ज्भाराघता; प्रशभता; इृपा; पूर्ण ता; सिड्ध करना; पूर्णी करना । 
मंसिद्धि, सिद्धि जु राप, बड़ साधित भराबित <क है। 
वे राषसे भो रहित हे, वो भातमा भपराद है॥ रैन४ । 
जड़ आगना जो निरफ्रापी, दोप है निःशह नो । 
कर्दे सदा आराबनाड़े, जानता “में” आत्मक्ो | ३०४ के 
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. सह यश्चेतयिता वर्तते स सापराधः | स तु परद्व्यग्रहणसद्भावेन शुद्भात्मसिद्धय- 
भावादबन्धरंकासंभते सति स्वयमशुद्धखादनाराधक एवं स्थात्‌ । यस्तु निरफ्राधः 
से समग्रपरद्रव्यपरिहरेण शुद्धात्मसिद्धिसद्भावाइबन्ध्शंकाया असंभवे सति। 
उपयोगैकलक्षणशुद्ध : आस्मैक एवाहमसिति निश्चिखत्‌ नित्यमेव शुद्धात्मसिद्धि- 
रक्षणयाराधनया वर्तमानत्वादाराधक एवं स्पात्‌ । 

# मालिनी # 
अनवरतमनंतेर्ध्यते सापराधः 
स्पृशति निरपराधों बन्धनं नेव जातु । 
नियतमयमशुद्ध स्व भजन्सापराधो 
भवति निरपराधः साधु श॒द्धात्मपेवी ॥१८७॥ 





इसप्रकार है: ) जो भाव राघ रहित हो वह भाव अपराध है; उस अपराधयुक्त जो आत्मा 
बर्तेता हो वह आत्म! सापराध है । बह आत्मा, परद्रव्यके अहणके सदूभाव द्वारा श॒ुद्ू आत्माकी 
सिद्धिके अभावके कारण बन्धकी शंका होती है इसलिये स्वयं अशुद्ध होनेसे, अनाराधक ही' 
है। और जो आत्मा निरपराध है बह, सम परद्रव्यके परिहाससे शुद्ध आत्माकी सिद्धिके 
सदुभावके कारण बन्धकी शंका नहीं होती इसलिए “उपयोग ही जिसका एक लक्षण है ऐसा 
एक शुद्ध आत्मा ही मैं हूँ? इसप्रकार निश्चय करता हुआ शुद्ध आत्माकी सिद्धि जिसका लक्षण है. 
ऐसी आराधना पूर्वक सदा वर्तता है इसलिए, आराधक ही है। 
भावार्थ:--संसिद्धि, रघ, सिद्धि, साधित और आराधित--इन शब्दोंका एक ही 
अर्थ है, यहाँ शुद्ध आव्माकी सिद्धि अथवा खाधनका नाम “राध! है। जिसके वह राध नहीं 
है बह आत्मा सापराव है और जिसके वह राघ है वह आत्मा निरपराघ है। जो सापराध 
- है उसे बन्धयकी शंका होती हे इसलिए वह स्वयं अशुद्ध होनेसे अनासधक है; और जो 
निरपराध है वह निःशंक होता हुआ अपने उपयोगमें लीन होता है इसलिए उसे घन्धकी शंका 
नहीं होती, इसलिए "जो शुद्ध आत्मा है वही मैं हूँ? ऐसे निः्बयपूर्वक वरतेता हुआ सम्यग्दशन, 
ज्ञान, चारित्र और तपके एक सावरूप निम्चय आराधनाका आराषक दी है। 
अब इसी अर्थका कलशरूप काज्य कहते हैं:-- 
पर्थ:---सापराध आत्मा निरंतर अनन्त पुद्ुलपरमारुरूप कर्मोंसे बँधता है; निरपराध 
आउ्मा बन्चनको कदापि रपझो नहीं कर्ता | जो सापराघ आत्मा है वह तो लियमसे अपनेको 


अशुद्ध सेवन करता हुआ सापयघ है; निरपराध आध्मा तो भल्लीआँति शुद्ध भाव्माका सेवन 
करनेवाला होता है। (८७। 
धर 


है. - समदसार --..€[ अगकर्न | 


नजु किमनेन श॒द्धात्मोपासनप्रयासेन यतः . हे 
भवत्पात्मा, सापराधस्पाप्रतिक्रमणादेस्तदनपोहकत्देन विषकुम्कदे 
देस्तदपोहकत्वेनाम्तकुम्मत्वात्‌ । उक्त च ब्यवद्दाराचारप्रत्रे-- 
अप्यडिहारों अथारणा चेव | अणियती य अणिंदागरदाहोददी ये . 
पडिकमर्ण पडिसरण्ण परिहारों घारणा णियक्ती य। णिंदा भरहा 
अमयकुम्मो दु ॥| २॥ 


( यहाँ व्यवहारनयावलम्बी अथोत्‌ व्यवहारनयकों अवलम्बन करनेबाला हें 
किः--) “शुद्ध आत्माकी उपासनाका प्रयास करनेका क्या काम दै ९ क्योंकि अस्किमल व्यरे 
ही आत्मा निरपराध होता है; क्योंकि सापराधके, जो अप्रतिक्रमण आदि हैं वे; अपराध हर 
करनेवाले न होनेसे, विषकुम्भ हैं, इसलिये जो प्रतिक्रमणादि हैं बे, अपराधकों दूर करतेकी 
दोनेसे अमृतकुम्भ हैं । व्यवद्धारका कथन करनेशले आचारसूचमें भी कद्दा है कि: 





अप्पढिकमणमपडिसरणं अप्पडिहारों अधारणा चेव | न 
अशणिय्ती य अ्श्दागरद्ासोही य विसकुम्भो ॥ १॥ 

पढिकमणं पडिसरणं परिदहारों धारणा णियत्ती य। 2 
शिंदा गरहा सोहदी अद्वविद्दों अमयकुम्भो दु॥ २ । अत्रोच्क-+ 


धर्य:--“अप्रतिक्रमण, अप्रतिसरण, अपरिदाार, अधारणा, अनिन्नत्ति ३: 
अगह्यी और अशुद्धि--( इन आठ प्रकारसे लगे हुए दोषोका प्रायश्वित्‌ न करना 
#विपकुम्म है। १। हा 


प्रतिक्रमण, प्रतिसरण, परिद्वार, धारणा, निवृत्ति, निन्‍्दा, गई और घुद्धि--( एम माह 
प्रकारसे लगे हुए दोषोंका प्रायश्वित्‌ करना ) सो अम्रतकुम्भ है। २।”४ हे 


उपरोक्त तकंका समाघान करते दुए आचार्यदेव ( निश्चयनयकी प्रभानतासे ) लाभ 
ड्वारा करते हैं:--. 


# प्रतिक्ष्मण «« इृत दोषोंका निराक्रए | प्रतिस्र॒णा+-सम्यक्त्वादि सुणोंने प्रेरशा | परिद्षएक 
सिध्यस्‍्य-रागादि दोपोंका निवारण । घारण/+-्पंचनमस्कार।दि मत्र, जतिमा इत्यादि बाझ 
सालम्बत द्वारा वित्तको स्थिर करना | निवृत्तित्नमाहा दिपयकदायारि इच्छामें अवर्तकाव विश्वको ढैंस 
भगा। तिर्दा> प्रार्मष्ाक्षीपूर्दक दोयोंका प्रगट करना | हर टुस्‍्थाश्षीढे दोबोंका कप करा हे 


धुडि-- रोष होने पर श्रायद्धित लेकर विशुद्धि करता | 
जीत 


कक 
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कारयति । वह्ष्यते चा्रेय--#करम्मं ज॑ पुव्वकर्य सुद्ासुहमरणेयवित्थर विसेस । वत्तो 
णियचए अप्ययं तु जो सो पडिक्कमर्ण ॥ इत्यादि । 

जतो हताः प्रमादिनो गताः सुखासीनतां 

प्रलीन॑ चापलपुन्पूलितमाठंबनम्‌ । 

आत्मन्येबालानित॑ च चित्त- 

मासंपूर्ण विज्ञानधनोपलब्घेः || १८८ ॥ 


( बलंबद 
यत्र प्रतिक्रमणमेव पिपं प्रणी 


तत्राग्रतिक्रमणमेव सुधा कुतः स्थात्‌ । 





क्‍या अयोजन है ९ शुद्ध दोनेके वाद उसका आलम्बन छोगा; पहलेसे ही आलम्बसका खेद 
सिप्फल् है।” उसे आचार्य समभाते हैं किः--जो द्रव्य अतिक्रमणादि हैं वे दोपोंके सिटानेबाले 
हैं, तथापि शुद्ध आत्मा स्वरूप जो कि प्रतिक्रमणादिसे रहित हैं. उसके अबलम्बनके बिना तो 
द्रव्यप्रतिक्रमणादिक दोपस्वरूप ही हैं, वे दोपोंके मिटानेमें समर्थ नहीं हैं; क्योंकि निः्नय॒की 
अपेक्षासि युक्त ही व्यवहरसय मोक्षमार्गमें है, केवल व्यवहारका ही पक्ष मोक्षसागर्मे लहीं 
है, चंधका ही मांगे है। इसलिये यह्‌ कहा है. कि--अज्ञानीके जो अप्रतिक्रमणादिक हैं सो 
तो बिपकुम्भ है ही; उसका तो कहना ही क्या है किन्तु व्यवहारचारित्रम जो भ्रतिक्रणादिक 
कहे हैं वे भी निश्वयनयसे विपक्ुम्भ ही हैं, क्योंकि आत्मा तो प्रतिक्रमणादिसे रहित, शुद्ध; 
अप्रतिक्रमणादिस्वरूप ही है. । 
अब इस कथनका कलशरूप काव्य कहते हैं:--- है 
झर्थ:---इस कथनसे, सुखासीन ( सुखसे बेंठे हुए ) प्रमादी जीबॉकों हत कहा है. 
( अर्थात्‌ उन्हें सोच्चका सर्वधा अतलधिकारी कहा है), चापल्यका (-अविचारित कार्यका ) 
प्रलय किया है ( अथोत्‌ आत्मप्रतीतिसे रहित क्रियाओंको मोक्षके कारण में नहीं माना ) 
आलमस्बन को उखाड़ फेका है ( अर्थात्‌ सम्यम्दृष्टिके द्रव्यप्रतिक्रमण इत्यादिकों भी निग्यसे 
बंवका कारण मानकर हेय कहा है )) जबतक सम्पूर्ण विज्ञानवन आत्माकी प्राप्ति न हो तब- 
'सक ( शुद्ध ) आत्मारूपी स्तम्भसे ही चित्तको बाँध रखा है. (-अथीत्‌ व्यवहारके आलम्बनसे 
अनेक अवृत्तियोंमे चित्त भ्रमण करता था उसे शुद्ध चैतन्यमात्र आत्मामें ही लगानेको कहा है 
क्योंकि वही मोक्षका कारण है )। १८८। न ह 
यहाँ निश्चयनयसे प्रतिक्रमणादिको विषक्ुन्भ कहा और आअप्रतिकरमणादिको असृत- 
कुम्भ कहा इसलिये यदि कोई विपरीत सससकर प्रतिक्रमणादिको छोड़कर अमादी हो जाये हो 
उसे समम्ानेके लिये कलशरूप काव्य कहते हैं:--- 


ऋगाथा० ३८३--दे८श५ 


१४३१६ «- समयसारु <« [ संगकान | 
विक्रमणादिरूपां तार्तीयीकी भूमिम्रपश्यत हे 
कारित्वाद्विपकुम्म एव स्थात्‌ । अप्रतिक्रमणादिरुपा दृतीया मूमिस्तुं 
सिद्धिरुपत्वेन सर्वापराघविषदोषाणां सर्वकपत्वाद्‌ साक्षात्स्थयमसतकुम्भी 
दवारेण द्रव्यप्रतिक्रमणादेरपि अश्नृतकुमर्ल साधयवि | तयेब व , 
चेतयिता । ठदमभावे द्वव्यप्रतिक्रमणादिरप्यपराव एवं । 
निरप्राघलमित्यवतिष्ठते | तत्माप्त्यर्थ एवायं द्रव्यप्रतिकमणादि! । 


यत्प्रतिक्रमणादीन्‌ श्रविस्त्याजयति, किंतु द्रव्यप्र तिक्मणादिना न इंचडि। 
प्रतिक्रमणाग्रतिक्रमणाधगोचराप्रतिक्र मणादिरूपं 


पु 


ज्क 


अपराधरूप दोनेसे विपकुम्म द्वी है; उनका विचार करनेका क्या प्रयोजन है! .. 
तो प्रथम ही त्यागने योग्य हैं। ) और जो द्रव्यरूप श्रतिक्रमणादि हैं वे सब 
बिषके दोषको ( क्रमशः ) कम करनेमें समय होनेसे अम्ृतकुम्म हैं ( ऐसा ज्यवद्दार 
सूत्रमें कद्दा है) तथापि प्रतिक्रमण-अग्रतिक्रणादिसे विलक्षण ऐसी ० 
वीसरी भूमिकाको न देखनेवाले पुरुषको बे द्रव्यप्रतिक्मणादि ( अपराध काटनेरूब 
कार्य करनेको असमर्थ होनेसे विपक्ष ( अर्थात्‌ बंधका ) कार्य करते द्ोनेसे 

जो अप्रतिक्रणशादिरूप तीसरी भूमि है. वह, स्वयं झुद्धात्माकी सिद्धिरूप होनेके आओ 
समस्त अपराधरूपी विषके दोपोंको सर्वया नष्ट करनेवाली द्ोनेसे, साज्षात्‌ खूयं 

है. और इसप्रकार ( वह तीसरी भूमि ) व्यवद्दारसे द्रव्यप्रतिकमणादिको भी 8 
साधदी है| उस तीसरी भूमिसे दी आत्मा निय्पराध होता है। उस ( ठीसयी यूहि)ं ड़ 
अमाबमे द्रव्यप्रतिक्मणादि भी अपराध ही है। इसलिये, तीसरी भूमिसे ही निरपशकर्ो 
है ऐसा सिद्ध होता है। उसकी श्राप्िके लिये ही यद द्रव्यप्रतिकमणादि हैं। ख़् 
होनेसे यद्द नहीं मानना चाहिये कि ( निश्चयनयका ) शा द्रव्यप्रतिकमणादिकों छुकाओ ड्दा 
तब फिर कया करता है (. द्रव्यप्रतिक्रमणादिसे छुड्ा नहीं देता (--अटका नयी देख; बंशोब 
नहीं मनवा देता), इसके अतिरिक्त अन्य भी, अ्तिकमण-अप्रतिकमणाबिसे: 
अप्रतिकमणादिरूप, शुद्ध आत्माकी सिद्धि जिसका लक्षण है ऐसा, अति दुष्कर इंम करे” 
बाता है। इस प्रन्थमें हो आगे कडेंगे कि-- 


श्र... अनेकप्रकारके विस्तास्वात़े पूर्वकृत शुमाशुभ कर्मोसे जो अफ्ने स्कापफं 
निषक्त कराता है वह आत्मा प्रतिकमण है । इत्यादि 


आदाब:---व्यवद्ार्तयावलम्बीने कहा था कि--“लगे हुये पोलेंका प्रतित्मबरर 
करनेसे हो भात्मा शद्ध दोदा है, दब फिर पहलेसे दी झुडाव्माके जालस्काता के फरनेक 


है 


जैन शाखमाला ] - मोज्ञ अधिकार -- ४३६ 


( शादू लविक्रीडित ) 
त्यक्त्वा5शुद्धिविधायि तत्किल परद्रज्यं समग्र स्वयं 
स्व॒द्रव्ये रतिमेति यः स नियत स्वापराधच्युतः | 
घ्ंधधव॑समुपेत्प नित्यमुदितः स्वज्योतिरच्चोच्छल- 
च्चैतस्पामृ तपूरपूण महिमा शुद्धी भवन्मुच्यते ॥॥ १९१ ॥ 
( मंदाक्रांता ) 
बंधच्छेदात्कलयदतुर॑ मोक्षमक्षय्पमेत- 
लित्पोद्योतस्फुटितसहजावस्थमेकांतशुद्धम्‌ । 
एकाकारस्वरसभरतो5त्पंतर्गंभीरधीर े 
पूर्ण ज्ञन॑ ज्वलितमचले स्वस्थ लीन महिम्ति ॥१९२॥॥ 





अब, मुक्त होनेका अलुक्रम-दर्शक काव्य कहते हैं:--- | 
प्रथ॑:--जो पुरुष बास्तवमें अशुद्धता करनेवाले समरत परद्रध्यको छोड़कर रत्रय॑ 
स्वद्रव्यमें लीन होता है, चह पुरुष नियमसे सर्व अपराधोंसे रहित होता हुआ, बंधके नाशको 
प्राप्त होकर नित्य-उदित्त ( सदा प्रकाशमान ) होता हुआ, अपनी ब्योतिसे ( आत्मस्वरूपके 
प्रकाशसे ) निरमनैलतया उछलता हुआ चैदन्यरूपी अख्तके प्रवाह द्वारा लिसकी पूर्ण महिमा दै 
ऐसा शुद्ध द्ोता हुआ; कर्मोंसे मुक्त द्ोता है। 
भावार्थ:--जो पुरुष, पहले समस्त परद्रव्यका त्याग करके निज द्र॒व्यमें ( आत्मस्व- 
रूपमें ) लीन होता है, बह पुरुष समस्त रागादिक अपराधोंसे रहित द्ोकर आगामी बन्धकां 
नाश करता है और नित्य उदयरूप केवलश्ञानको प्राप्त करके, शुद्ध होकर, समस्त कर्मोका चाश 
करके, मोछ्षको प्राप्त करता है। यह, सोज्ञ होदेका अनुक्रम है। १६१। 
अब सोक्ष अधिकारको पूरे करते हुए उसके अन्तिममंगलरूप पूर्ण ज्ञानकी मद्दिमाका 
( सर्वेथा शुद्ध हुए आत्मद्र्यकी सहिमाका ) कलशरूप काव्य कहते हैं:--- 
भ्रथें:---फर्मबंघके छेदनेसे अतुल अक्षय ( अविनाशी ) मोक्षका अनुभव करता 
हुआ; नित्य उद्योतवाली ( जिसका प्रकाश नित्य है ऐसी ) सहज अवस्था जिसकी खिल उठी है. 
ऐसा, एकांत शुद्ध (करमेसलके न रहनेसे अत्यन्त शुद्ध )) और एकाकार ( एक ज्ञानमात्र 
आकारमें परिणमित ) निजरसकी अतिशयताद़े जो अत्यन्त गम्भीर और धीर दै ऐसा बह पूर्ण 
ज्ञास प्रकाशित हो उठा है ( स्बधा शुद्ध आत्मद्चब्य जाज्यल्यमान प्रगट हुआ दै ), और अपनी 
अचल महद्दिमामें लीन हुआ है । 
भावार्थ:--कर्मका नाश करके सोक्षक अनुभव करदा हुआ, अपनी स्वाभाविक 
अवस्थारूप, अत्यन्त झुद्ध, समस्त ज्ञेयाकारोको गौण करता हुआ, अत्यन्त गम्भीर ( जिसका पार 


श््श्द -- समयसार «- [ सगवान 


तत्कि प्रमाधति जनः प्रंपतन्ननों5घाः 
कि नोध्येमूर्ध्मघिरोहति निष्प्रमाद? ॥| १८४ ॥ 
* ( प्रथ्वी ) 
प्रमादकलितः कर्थ भवति श॒द्धभावों5छसः 
कपायभरगौरवादलूसता ग्रमादों बतः। 
अतः स्वरसनिर्भरे नियमितः स्वमावे भवन्‌ 
मुनि; परमशुद्धतां जजति मुच्यते वाउचिरात्‌ || १९९ ॥ 


प्रथ:--( हे भाई । ) जहाँ प्रतिकमशको दी विष कह्दा दै, वहाँ अग्रतिक्रमण भव 
कह्दोंसे हो सकता है | (अथोत्‌ नहीं हो सकता |) ठब फिर मनुष्य नीचे दी नीचे गिरतां इस 
प्रमादी क्यों द्ोता है. ! निष्प्रमाद होता हुआ ऊपर द्वी ऊपर क्‍यों नहीं चढ़ता 
आावार्थ:--अज्ञानावस्थामें जो अप्रतिक्रमणादि द्वोते हैं. उनडी तो बात दी क्या! 
किन्तु यहाँ तो, शुभप्रवृत्तिरूप द्रध्यप्रतिक्रमशादिका पक्त छुड़ानेके लिये उन्हें ( दृष्काति- 
क्रमणादिको ) निश्वयनयकी प्रधानतासे विषक्षम्भ कह्दा है क्योंकि वे फर्मेषंधके ही कारश 
और प्रतिक्रमश-अप्रतिक्रमणादिसे रहित ऐसी तीसरी भूमि, जो कि शुद्ध आत्मस्वरूप है तथा 
प्रतिक्रमणादिसे रहित होनेसे अप्रतिक्रमणारिरूप है, उसे अमृतकुम्भ कद्दा है अबोंव्‌ 
अप्रतिक्रमणादिकों अमृतऊुम्भ कहा है। दतीय भूमिपर चढ़ानेके लिये आचार्यदेयने गइ ई५" 
देश दिया है। प्रतिक्रमशादिको विपकुम्म कहतेकी बात सुनकर जो लोग उल्टे प्रमादी दो हँ 
उसके सम्बस्धमें आचाये कहते हैं कि--'यह ले,य नीचे द्वी नीचे क्यों गिरते हैं ! तृदीय भूचिने 
ऊपर ही ऊपर क्यों नहीं चढ़ते १ जहाँ प्रतिक्रमणको विषक्ुम्भ कद्दा दै वहाँ उसका निषेधरूप 
अप्रतिकमण ही अमृतऊुम्भ हो सकता है, अज्ञानीका नहीं। इसलिये जो अप्रतिक्मथारि 
अमृतकुम्भ कह्दे हैं वे अज्ञानीके अप्रतिक्रमणादि नहीं जानना चादिये, किन्तु तीसरी मूमिके झछ 
.आत्मामय जानता चाहिये। १८६ | 
अब इस अर्थको दृढ़ करता हुआ काव्य कहते हैं:-- 
श्रथ---कपायके भारसे भारी दोनेते आलत्यका धोना सो अमाद है; इसलिये कद 
अमादयुक्त आलस्यभाव शुद्धमाव फैसे हो सकता है ? इसलिये निजरससे परिपूर्श 
निरचल द्वोनेबाला मुनि परम शुद्धताको म्राप्त द्वोता है. अभवा अल्पकालमें द्वी-( कमेकंकको) 
-चछूट जाता दै। 
भावार्थ:-- प्रमाद तो कपायके गोरवसे दोता है इसलिये प्रमादीके झदझ जरा आह 


होता। जो मुनि उच्मपृर्षक स्कमाव्मे प्रदत्त होता है. बह शुद्ध धोकर मोझकी माह 
करता है। १६०। 





जैन शाखमाता -- मोक्त अधिकार -- ४३६ 


( शा लबिकीठित ) 
त्यक्तवाउशुद्धिविधायि तत्किल परद्र॒ज्य॑ समग्र लय 
सतद्रन्ये रतिमेति य! स नियत संवरपिराधच्युतः | 
इंधरध्यसप॒पेत्प नित्यमुदितः स्वज्योतिरच्चोच्छल- 
च्यैतम्पाधृ तप्रपृर्णमहिमा शुद्धों भवन्भुच्यते ॥ १९१ ॥ 
( मंदाक्रांता ) 
बंघच्छ्ेद्ात्कलपदतुले मोक्षम्श्नय्पमेत- 
क्रित्योग्योतस्फुटितसहजावस्थमेकांतशुद्धम्‌ । 
एकाकारस्वरसभरतो5त्पंतगं भीर धीरं 
पूर्ण ज्ञानं ज्यलितमचले सस्प लीन महिम्ति ॥१९२॥ 





अब) मुक्त होनेफा अनुक्रम-दर्शक काव्य कहते हैं:-- 
प्रयं:--लो पुरुष वास्तव अग्युद्धता करनेवाले समस्त परद्रव्यको छोड़कर खय॑ 
स्वद्रव्यमें लीन होता दे, वह पुरुष नियमसे सर्व अपराधोंसि रद्दित होता हुआ; बंधके नाशको 
प्राप्त होकर नित्य-उद्वित ( सदा प्रकाशसान ) होता हुआ७ अपनी ज्योतिसे ( आत्मस्वरूपके 
प्रकाशसे ) निर्मेशतया उछलता हुआ चैतन्यरूपी अमृतके प्रवाह द्वारा जिसकी पूर्ण भद्दिमा है 
ऐसा झद्ध होता हुआ, कर्मसे मुक्त होता है। 
भावार्ष:--जो पुरुष, पहले समस्त परद्रव्यका त्याग करके निज द्रव्यमें ( आत्मस्व- 
रूपमें ) लीन होता है; वह पुरुष समस्त रागादिक अपराधोंसे रहित होकर आगामी घन्धका 
नाश करता है और नित्य उद्यरूप केवलक्षानको प्राप्त करके, झुद्ध होकर; समस्त फर्मोका लाश 
करके, मोछ्षको प्राप्त करता है। यह, मोक्ष होनेका अलुक्रम है। १६१। 
अब मोक्ष अधिकारको पूरे करते हुए उसके अन्विसमंगलरूप पूर्ण ज्ञाचकी महदिमाका 
( सवेया झुद्द हुए भात्मद्रव्यकी महिमाका ) कलझरूप काव्य कहते हैं:-- 
धर्थे:--कर्मबंधके छेदनेसे अतुल अक्षय ( अविनाशी ) मोक्षका अनुभव करता 
हुआ, नित्य उद्योतवाली ( जिसका प्रकाश नित्य दै ऐसी ) सहज अवस्था जिसकी खिल उठी है 
ऐेसा, एकांत शुद्ध (कर्ममलके न रहतेसे अत्यन्त शुद्ध ), और एकाकार ( एक ज्ञानमात्र 
आकारमें परिणमित ) निजरसकी अतिशयतावरे जो अत्यन्त गस्‍्मीर और घीर है ऐसा यह पूर्ण 
शान प्रकादित हो उठा है ( सर्वथा शुद्ध आत्मर्व्य जाज्वल्यमान ग्रगट हुआ है ), और अपनी' 
अचल भहिसामें लीन हुआ दै। 
भावा्े:--कर्मका नाझ करके सोज्षका अनुभव करता हुआ, अपनी स्वाभाविक 
अवस्थारूप, अत्यन्त झुद्ध, समस्त ज्ञेयाकारेंको गौण करता हुआ, अत्यन्त गम्भीर ( जिखका पार 


ध्श्८ 5 समयसार >> [६ 


तत्कि प्रमाधति जनः प्रंपतञ्रघों5घः हा 

कि नोघ॑मृष्वमधिरोहति निष््माद? ॥ १८६ करें 
( प्रथ्बी ) न्‍ 

प्रमादकलितः कर्थ भव॒ति शुद्धभावो5छसः 

कपायभरगौरवादलूसता प्रमादों यतः। 

अतः स्व॒रसनिर्भरे नियमितः स्वमादे भवन 

मनिः परमशुद्धतां अजति झुच्यते वाउचिरात्‌ ॥ १९० ॥) नरक आते इम्रश 2 


अर्थ:--( दे भाई । ) जहाँ प्रतिकरमशको दी विष कहा है, वहाँ अ तप है 
कहाँसे हो सकता है. १ (अथात्‌ नहीं दो सकता । ) तब फिर मलुष्य नीचे दी नीचे 4 पर 
प्रमादी क्यों होता है. १ निष्प्रमाद द्ोता हुआ ऊपर द्वी ऊपर क्यों नहीं चढ़ता हल ३ 
भावार्थ:--अज्ञानावस्थामें जो अप्रतिकमणादि दोते हैं उनडो तो बात दी के. 
किन्तु यहाँ तो, शुभप्रवृत्तिरूप द्रध्यप्रतिक्मणादिका पत्त छुड़ानेके लिये उन्हें 206९ 
क्रमणादिको ) निश्चयनयकी अ्रधानतासे विषकुम्भ कहा है क्योंकि ये कमेगंधके हो फर्क ५ 
और प्रतिक्रमण-अग्रतिक्र्मणादिसे रहित ऐसी तीसरी भूमि, जो कि शुद्ध ह्ह्कं 
प्रतिकमणादिसे रहित होनेसे अप्रतिक्मणादिरूप है, उसे अमृतकुम्भ कहा है अबाति, कं के प 
अप्रतिक्रमणादिको अमृतकुम्भ कद्दा है। ढृदीय भूमिपर 'चढ़ानेके लिये आधायदेबने कई हक 
देश दिया है। प्रतिक्रमणादिको विपकुम्म कहनेकी बात सुनकर जो लोग 5स्टे प्रमादी हें है 
उनके सम्बन्धमें आचार्य कहते हैं कि--'यह ले.ग नीचे दी नीचे क्यों गिरते हैं ! तृतीष 
ऊपर ही ऊपर क्यों नहीं चढ़ते |? जह्दों प्रतिकमशकों विषकुम्भ कह्दा है वहाँ उसका जिषेक्का 
अप्रतिक्रमण ही अमृतवुस्भ हो सकता है, अज्ञानीका नहीं। इसलिये को 
अम्ृतकुम्भ फटे हैं वे अह्ाीके अप्रतिकमणादि नहीं जानना चाहिये, दिन्यु तीसरी सूलिके क्र 
आत्मामय जानना चाहिये। १८६ | 
अब इस अर्थको दृढ़ करता हुआ काव्य कददते हैं:-- ५ 
श्रध:--कपायके भारसे भारी द्ोनेसे आलस्यका होना सो प्रभार है; इजलिते कई 
प्रमादयुक्त आलश्यभाव शुद्धभाव कैसे हो सकता है, इसलिये निजरससे परिपूरो सराती 
निशचल दोनेदाला सुनि परम शुद्ृताको आराप्त होता है अबबा जल्पकालनें दी-( कॉेबक्क) 
"छूट जाता है। 
आवाज /--पमाह सो कपायड़े गौरबसे होता है इसलिये प्रमारीडे हद: आाहआहँ 


होता | हो सनि उद्यमपूर्र रू स्वभावमें प्रवृत्त डोता है बह छुड दोफर योजकीं भा 
झरना है। १६०। ह 





$ २ 


जैन शाखमाला ] +- भोष् श्रधिकार -- श्र 


( शादूलविकरीडित ) 
त्पक्त्वाउशुद्विविधायि तत्किल परद्वव्य समग्र स्वयं 
घट्गब्ये रतिमेति या स नियत सर्वापराधच्युतः । 
पंधर्धसप्॒पेत्प नित्यमुद्तिः स्वज्योतिरच्चोच्चल- 
्चैतम्पामतपूरपूर्ण महिमा श॒द्धो भवस्मुच्यते ॥ १९१ ॥ 
(मंद्राक्रांता ) 
यंधच्छेदात्कलयदतुर्ल मोक्षमक्षय्यमेत- 
ज्ित्पोद्योतस्फुटितसदजावस्थमेकांतशुद्ध म । 
एकाकारस्वरसमरतो 5स्यंत्म भीर धीरे 
पूर्ण ज्ञनं ज्वलितमचले सस्य लीन मद्दिम्नि ॥१९२।॥॥ 





अब, मुक्त दोनेका अनुक्रम-दशेक फाव्य कहते हैं:-- 
प्रये:--जो पुरुष बास्‍्तवर्मे अश्ुद्धता करनेवाले समस्त परद्वव्यफो छोड़कर स्वयं 
सद्॒ष्यमें लीन होता है, बह पुरुष नियमसे सर्व अपराधोंसे रहित होता हुआ, बंधके नाशकों 
प्राप्त होकर निश्य-उद्त ( सदा प्रकादमान ) होता हुआ, अपनी ज्योतिसे ( आत्मस्वरूपके 
प्रकाशसे ) निर्मेलतया उछ्ढ्ाता हुआ चेतन्यरूपी असतके प्रवाह द्वारा जिसकी पूर्ण भद्दिसा है 
ऐसा शुद्ध द्ोता हुआ, कर्मोंसे मुक्त द्वोता है । 
आवार्थ:--जो पुरुष, पहले समस्त परद्रव्यका त्याग करके निज द्रवव्यमें ( आत्मस्व- 
रूपभें ) लीन होता है, बह पुरुष समस्त रागादिक अपराधोंसे रहित होकर आगामी बन्धका 
नाश करता है और नित्य उद्यरूप केवलज्ञानको प्राप्त करके, शुद्ध होकर, समस्त कर्मोका झाश 
करके, सोक्षुको प्राप्त करता है | यह, मोक्ष दोनेका अनुक्रम है। १६१॥ 
अब मोक्ष अधिकारको पूरे करते हुए इसके अन्तिसमंगलरूप पूर्ण ज्ञानकी मददिमाका 
( सर्वथा शुद्ध हुए आत्मद्रव्यकी महिमाका ) कलशरूप काव्य कहते हैं:-- 
भर्थ:--फर्मबंधके छेदनेसे अतुल अक्षय ( अविनाशी ) मोक्षका अतछुमव करता 
हुआ; नित्य उद्योतवाली ( जिसका भ्रकाश नित्य है ऐसी ) सहज जवस्था जिसकी खिल उठी है. 
ऐसा, एकाँत शुद्ध (-कर्ममलके न रहनेसे अत्यन्त शुद्ध ) और एकाकार ( एक ज्ञानमात्र 
आकारमें परिणमित्त ) निजससकी अतिशयता ते जो अत्यन्त गम्भीर और घीर है ऐसा यह पूर्ण 
ज्ञान प्रकाशित हो उठा है ( स्वथा शुद्ध आत्मप्व्य जाब्वल्यमान प्रगट हुआ है ), और अपदी 
अथल मदिसामें लीन हुआ है। 
भावार्थे--कर्मका नाश करके सोक्षका अतुभव करता हुआ, अपनी स्वाभाविक 
अवस्थारूप, अत्यत्त शुद्ध, समस्त ज्ञेयाकारोंको यौण करता हुआ, अत्यन्त यम्भीर (जिसका पार 


४३० - «« समयसौर -« [ सगपाव 
इति मोक्षो निष्क्रांतः । 


इति श्रीमद॒सृ तचंद्रव्नूरिविरचितायाँ ] 
ग्ररूपकः अष्टमोंकः ॥ 


नहीं है ऐसा ) और धीर ( आकुलतारद्दित )--ऐसा पूरे ज्ञान प्रगट देदीष्यमान 
अपनी महिमामें लीन होगया | १६२। 
टोका:--३₹ प्रकार मोक्ष ( रंगभूमिमेंसे ) बाहर निकल गया । हर 
भावार्थ :--रंग भूमिमे मोक्षतर्वका स्वॉय आया था। जहाँ ज्ञान प्रगट हम 
जस भोक्तका स्तराँग रंगभूमिसे बाइर निकल गया। 
# सवेया # 
ज्यों नर कोय परथों टृद्बंधन बंधस्वरूप लखें दुखकारी, 
चित करे निति कैम कटे यह तौऊ छिद्दे नद्दि नेक टिकारी | 
बेदनकू' गदि आयुघ धाय चलाय निश्चंक करे दुय घारी; 
यों बुध बुद्धि घसाय दुघा करि कर्म रु आतम आप गहरी ॥ 
इसप्रकार भी समयसारकी ( श्रीमत्भगवलुल्दजुल्दाचायरेबमणीत भी समगस्कर 
परमागमकी ) श्रीमद्‌ अमृतचन्द्राचायररेबबिरचित समयसार व्यास्य-, 
भाव्मख्याति नामक मोक्ष प्ररूफक अष्टम अंक समाप्त । 
# आठवाँ सोक्ष अधिकार समाप्त # 
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ह। 
पर 8. ७] ट्ईमूट 
) सभी शि देव £ 
हि हि विशुद्धज्ञ पदझाए छझाछितः र व 
$ उंवोवशुदुज्ञाव आधकार - 
फपाकपशककमपम् को भरकम प्स्क छप्पम्सक फपप्ग्फाफ कप 
अथ प्रविशति सर्वविश्द्धश्ञनम्‌ । 

(मंदाक्रांता ) 


नील्या सम्पक्‌ प्रलयमखिलान्‌ कर भोक्त्रादिभावान्‌ 
दूरीभूतः अतिपद्मयं बंधमो्षप्रक्लप्तेः । 

शुद्ध: शुद्धः स्वरसविसरापूर्णपुण्पाचरार्चि- 
एंकोस्कीर्णप्रकटमहिमा स्फूर्नति ज्ञानपुंजः || १९३ ॥ 


# दोहा # 
सर्वविश्ुद्ध सुज्ञानमय) सदा आतमाराम | 
परकू' करे न भोगबे, जाने #ज्ञपि तसु नाम ॥ 
प्रथम टीकाकार आचार्यदेव कहते हैं कि-/अब सर्वविद्युडज्ञन प्रवेश करता है।? 
मोक्ष तत्वके स्वॉगके निकल जानेके बाद सर्वविश्व्ज्ञान प्रवेश करता है.) रंगभूमिमें 
नीव-अजीव, कर्तोंकर्म, पुस्य-पाप, आखछ, संवर; निज, बंध और मोक्ष-ये आठ स्वॉग 
आये, उनका नृत्य हुआ और थे अपना अपना स्वरूप बताकर लिकल गये । अब सब स्वाँगोंके 
दूर होने पर एकाकार सर्वविश्युक्कज्षान प्रवेश करता है । 
उसमें प्रथम ही, संगलरूपसे ज्ञानपुज आत्माकी महिमाका काव्य कहते हैं:--- 
अर्थ:--समस्त कतौ-भोक्ता आदि भावोंको सस्यक्‌ प्रकारसे ( भलीभाँति ) नाशको 
प्राप्त कराके पद पद्‌ पर ( अर्थात्‌ 'कर्मोंके क्योपशमके निमिचसे होनेबाली प्रत्येक पयोयमें ) 
बंध-मोक्षकी रचनासे दूर वर्तता हुआ, शुद्ध-झुद्ध ( अर्थात्‌ रागादि मल तथा आवरणयसे रहित), 
जिसका पबित्र अचल तेज लिजरसके (-ज्ञानस्सके, ज्ञानवेत्तनारूपी रसके ) विस्तारसे परिपूरों 
। है ऐसा, और जिसकी महिसा टंकोस्कीणुँ अ्रगट है ऐसा ज्ञानपुख आत्मा प्रगट होता है। 
भावाथें:--शुद्धत्वका विषय जो ज्ञानस्वरूप आत्मा है वह कहेत्वभोक्‍्तलके 


और जपिव्यद्यपि। 
हद 


.8.4 4 ० प्रमबसार «४ [ भगवान 


( अनुद्दुम ) क 

के न स्वभावो5स्प चितो बेदपित्वक्तू । 

अद्ञानादेव कर्तायं_ तदभावादकारक! ॥ १९४ £ 
अधात्मनो करे त्व॑ च््ातपुरस्सरमारुयादि-- है 
एन ज॑ उणब्जड़ गुऐेहिं तं तेहिं जायसु भणरण । 
जह कडयादीहिं दु पज्जएहिं कणय॑ अंणष्णमिह ॥ 
जीहस्साजीवस्स दु जे परिणामा दु देसिया सुच्ते। | 
त॑ जीवमजीबं वा तेहिमणएणं वियाणाहि ॥ ३०६ 
ए कुदोचि वि उषण्णो जम्हा कब्जं ण तेश सो आदा। 
उप्पादेदि ण किंचि विं कारणमवि तेण ण स होह॥ ३१० # 
कम्म॑ पडुच्च कत्ता कत्तार तह पड़ुच्च कम्माणि। 
_उप्पज्जंति य णियमा सिद्धी हु ण दीसए भण्णा ॥ ३११ है _ 


भावोंसे रद्धित है; बन्धमोक्षकी रचनासे रहित है, परद्व्यले और परद्रव्यके समत्त आते 


रहित द्वोनेसे शुद्ध है, निजरसके प्रवाइसे पूरे दैदीप्यमान ज्योतिरूप है और टंकोल्कैब 
महिमामय है। ऐसा ज्ञानपुख् आत्मा प्रगट द्वोता है। १६३। 


अब सर्वविशुद्ध ज्ञानको प्रगट करते हैं, उसमें प्रथम, “भात्मा कर्ता-मोक्ताभाषसे रहिः 
है! इस अबंका, आगामी माथाओंका सूचक श्लोक कहते हैं:-- 


अर्थ;--जैसे भोकदत्व स्वभाव नहीं है। उसीप्रकार क्त्म भी इस विल्कहा 
'आस्मांका स्वभाव नहं। है, बह अज्ञानसे दी कर्ता है, अक्षानका अभाव होने पर | 
है। १६४। 

जो द्रव्य उपने जिन गुर्णोसे, उनसे आन अनन्प गो । 

ई अगतमें कटका्दि, पर्यायोंसे कनक अनन्य ज्यों | १०८ ॥ 

जोब-अजीवके परिणाम जो, आख्ोविप जिनबर कहे । 

बे जीव और अजीब जान, अनन्प उन परिणामसे ॥ १०९ ॥ 

उपडँ न आत्मा कोहसे, इससे न आत्मा कार्य है। 

उपजाइता नई कोरको, इससे न कारण मी बने ॥ ११० ।/ 

रे! झूमे-साभित शोप कर्ता, कम भी करतारके | 

आधित हुब्षे उपजे निपमसे. अन्य नहिं सिद्ों दिले॥ शे११ # 






जैन शाख्तमाला ] उ+ सेवश्रिशुद्धक्षात अधिकार -« १४३ 

दुव्यं यहुतपबते गुणैस्तरेबानीहनन्थत््‌ । 
यथा कटकादिसिस्तु एर्यामेंः कनझमबत्यदिह ॥| ३०८ ॥| 

: शीवश्याजीवस्य हुये परिभावाश्तु द्किता३ बब्ढे ! 
स॑ जीवसजीब का तेसमेंस्थ विवानीहि ॥ ३०९ ॥ 
ने इतश्रिह्युलती यस्यात्काय न तेम से जालय । 
उत्वादयति न किंसिदपि कारणमपि तेल ने से सबति ॥३११०॥ 
कम प्रतीत्य कर्ता कर्तारं तथा अदीत्य कर्माणि । 
उसधेंते व नियमात्सिद्धिस्तु न धश्यतेह्या॥ ३११॥ 





अब) आत्माका अंकर्दृत्व दृश्ट्तपूर्वंक कहते हैं:--- 
गाथा ३०८-३११ 


प्रस्वयार्थ:---[ यत्‌ द्रव्य ] जो द्रव्य [ गुणेः | जिन गुणोंसे [ उत्पछते ] 
उत्पन्न होता है [ तेः ] उन गुणोंसे [ तत्‌ ] उसे |! प्रनन्‍्यत्‌ जानीहि ] अनन्‍्य जानो; . 
[ यथा ] जैसे [ इह ] जगतमें [ कठकादिभि: पर्यायेः तु ] कड़ा इत्यादि पर्यायोंसे 
-[ कतकस्‌ ] सुवर्स [ श्रतम्यत्‌ ] अन्य है वैसे । 


[ जोचस्प भ्रजीवस्य तु ] जीव भोर अजीवके [ थे परिणामा: तु ] जो 
परिणाम [ सूत्र दक्षिता: ] सूत्रमे बताये हैं, [ तेः ] उन परिणामोंसे [ त॑ जीवस 
शजीब वा ,| उस जीव अथवा अजीवको [ श्रनन्‍्यं विजानोहि ] अनन्‍य जानो । 


[ यस्‍सात्‌ ] क्योंकि [ कुतश्चिद भ्रपि ] किसीसे भी [' न उत्पन्न: ] 
'उसपन्न नहीं हुआ [ तेन ] इसलिये [ सः श्रात्मा ] वह आत्मा [ क्षार्य े ] 
'( किसीका ) कार्य वहीं हैं, [ किचिद्‌ क्रपि ] और किसीकों [ से उत्पादयतिः ] उत्पन्न 
"नहीं करता [ लेन ] इसलिये [ सः | वह [ कारणस्‌ ऋषि ] ( किसीका ) कारण 
भी [ न भवति ] नहीं है । 
[ वियसातु | नियमसे | कर्स प्रतोत्य ] कर्मके आश्रयसे (-कर्मका भ्रवलस्वत. 
लैकर ) [| कर्ता ] कर्ता होता है; [ त्या न] और [ कर्तारं प्रतीत्य ] कर्ताके 
. आश्रयसे [ कर्माणि उत्पदंते ] कर्म उत्पस्त होते हैं; [ ब्रन्या तु ] अध्य किसी प्रकारसे 
' स्लिद्धिः ] कर्ताकर्मेकी सिंद्धि [ तर हश्यते ] नहीं देखी जाती । 


65%. 


प्र -“ * . “-समयसार -- [ भगवान श्रीकुन्दकुल्द-कद्दान 


जीबी हि तावत्कमनियमितात्मपरिणामेरुत्पथमानों जीव एवं नाजीव१, एवम- 
जीवोडपि क्रमनियमितात्मपरिणामैरुत्पध्मानो&जीब एवं न जीव), सर्वद्ृव्याणां 
स्वपरिणामेः सह तादात्म्पात्‌ कंकणादिपरिणामरेंः कांचनवत्‌ । एवं हि बीवस्य 
सपरिणामैरुणपद्यमानस्पाप्यज्ीयेन सह कार्यकारणभावों न सिध्यति, स्वद्रव्याणां 
द्रव्यांतरेण सहोत्पाधोत्पाटकभावाभावात्‌; तदसिद्धौ चाजीवस्‍्य मीवकर्मत्व॑ न पिष्यति, 
तदसिद्ी च कर्ृकर्मणोरनन्यापेक्षसिद्धस्वात्‌ जीवस्पाजीवकत्॒त्व॑ न सिध्यति । अतो 
जीबो$कर्ता अवतिष्ठते । 

( शिखरिणी ) 
__. अकर्वा जीबो5यं स्थित इति विशुद्ध! स्वससतः 
स्फुरबिज्ज्योतिर्भिरछुरितभुवनामोगभवनः । 





टोकाः--प्रथम वो जीव क्रमबद्ध ऐसे अपने परिणा्मोसे उत्नन्न होता हुआ जीव ही 
है, भजोव वहां; इसीप्रकार जजीब भी क्रमबद्ध अपने परिणामेसे उत्पन्न होता हुआ अगीब 
ही है, जीव नहीं; क्योंकि जैसे ( कंकण आदि परिणामोंसे उत्पन्न होनेवाले ऐसे ) सुवर्णका 
फंकण आदि परिणामोंके साथ तादात्म्य है उसीप्रकार सर्च द्रव्योंका अपने परिणामोंके साथ 
तादाल्य है। इसप्रकार जीव अपने परिणामोंसे उत्पन्न होता दै तथापि उसका अजीवके साथ 
कार्यकारणभाव सिद्ध नहीं होता, क्योंकि सर्व द्रव्योंका अन्यद्रव्यके साथ उत्पाद्र-उपारफ 
भावका अभाव है; उसके ( कार्यकारणमाबके ) सिद्ध न होने पर, अजीवके जीबका कर्म 
सिद्ध नहीं होता; और उसके (-अजीव़्के जीवका फर्मत्व ) सिद्ध न होने पर; कर्तो-कर्मकी 
अन्यरिरपेक्षत्तया ( अन्यद्रव्यसे निरपेक्षतयास्वद्रव्यसे ही ) सिद्िहोनेसे जीवके अजीवका 
कर्दृत्य सिद्ध नहीं होता । इसलिये जीव अकतो सिद्ध द्वोता है। 
भावाध:--सर्व द्रव्योंके परिणाम भिन्न भिन्न हैं। सभी द्रव्य अपने अपने 
परिणामोंके कर्ता हैं; वे उन परिणामोंके कतो हैं, वे परिणाम उनके कर्म हैं। निश्चयसे किसीका 
किसीके साथ कर्ताकर्मसंबंध नहीं हैं। इसलिये ज्ञीय अपने ,ही परिणामोंका फर्ता है, और 
अपने परिणाम फम हैं.। इसीप्रकार अजीब अपने परिय्यामोंका द्वी को है, और अपने परिणाम 
कम है। इसीप्रकार जीव दूसरेके परिशामोंका अकर्तो है। 
॥ “इसप्रकार जीब अकतो है तथापि उसे चन्ध होता है यह अज्ञानकी महिमा है ईसे 
अर्थका फलइरूप फाव्य कहते हैं:-- ! 
| भरे:--जो निमरससे विश्युद्ध है, और जिसकी रकुरायमान छोती हुई चैतन्वम्योतियें के 
हारा लोकफा समस्त विस्तार व्याप्त हो जाता है ऐसा लिसका स्वभाव है; ऐसा यद्द जीव पूर्षोफि 
प्रफास्से ( परद्रल्यक्ष तथा परमाबोंका ) अकत्ती सिद्ध हुआ, तथापि उसे इस जग ४ 


जैन शाक्षमाला -- सर्वविश्ुद्धज्ञात अधिकार -- 


तथाप्यस्पातो स्पाधदिह किल बंधः प्रकृतिसि! 

स खल्वज्ञानस्य स्फूरति महिमा को5पि गहन! ॥ १९४ | 
चेया 3 पयडीअट उपजह विशस्तह । 
“पयडी वि चेययट्ठ  उप्पलह विणस्सह ॥ ३१२ ॥ 
एवं बंधों उ दुह् वि. अण्णोण्णणन्नया हवे । 
अप्पणो पयडीए य संसारों तेश जायए ॥ ३१३ ॥ 


चेतयिता तु प्रकृत्यर्थयृत्पध्यते विनश्यति । 

ग्रकृतिरपि चेतकार्थप्रुत्पद्यते विनश्यति ॥ ३१२ ॥ 
एप बंधस्तु हयोरपि अन्‍्योन्यप्रत्ययाइवैतू । 

आत्मनः श्रकृतेथ संसारस्तेत जायते || ३१३॥ - 


2.2 





कर्म प्रकृतियोंके साथ यह ( प्रगठ ) बंध होता है सो वह वास्तव अज्ञानकी कोई गहन महिमा 
स्कुरायमान है। 


भावार्थ:--जिसका ज्ञान सवे ज्षेयोमें व्याप्त होनेवाला है ऐसा यह जीव. झुद्धनयसे 
परद्रन्यका क॒र्तो नहीं है, तथापि उसे कर्मका बन्ध होता है. यह अज्ञानकी कोई गहन महिमा , 
है---जिसका पार नहीं पाया जाता | १६५। 


(अब अक्षानकी इस महिमाकों प्रगट करते हैं:--) 
गाया ३१२-३१३ 
प्रस्वयाथे:-- [ चेतसिता तु ] चेतक अर्थात्‌ आत्मा [ भ्रकृत्यथंस्‌  भ्रक्ृतिके 
_निमित्तसे | उत्पच्यते ] उत्पन्न होता है [ विनदयति ] शौद नष्ट होता, है, [ प्रकृतिः 
श्रषि ] तथा प्रकृति भी [ चेतकार्थम ] चेतक श्र्थात्‌ आत्माके निमित्तसे [. उत्पद्नते | 
उत्पन्न होती है [ बिनद्यति ] तथा नष्ट होती है। | एवं ] इसप्रकार 
[ प्रन्योन्यप्रत्ययात्‌ ] परस्पर निमित्तस्े [ दुथों: क्रपि ] दोनों ही--नू झात्मन: 


पर जीव प्रकृतीके निमित्त जु, उपजता नश्नता अरे ! 
अर प्रकृतिका जीवके निमिच, विनाश अह उत्पाद है॥। ३१२ ॥ 
अन्पोन्यके छु निममिचसे यों, बंध दोनोंका बने 
इस जीब प्रकृती उमयका, संसार इससे होय है॥ ३१३ ॥ 


हे देछ 


४४६ «- समयसार »- [ भगवान श्रीकुन्दकुल्द-कद्ठार 


अप॑ दि आसंतारत एवं प्रतितियतस्वलक्षणानिश्वनिन परात्मनोरेकल्ाध्यासस्य 
फरणात्कर्ता सन्त चेतयिता प्रकृतिनिमिचपुत्पत्तिविनाशावासादयति । रछृतिरपि 
चेतयित्‌ निभित्तमुत्यत्तिविनाशवासादयति । एबमनयोरात्मप्रकृत्यों! कहकर्मभावा' 
भावेष्यन्योन्यनिमिचने मित्िकशावेन इयोरपि बंधों ४१, तह! संसार), उत एवं च 
तयोः कर कर्मव्यवहारः । 

जा एस पयडीअटडं चेया ऐेव पिमुझप्‌। 

अयाणओ भवे ताव मिच्छाइट्ठी असंजओो ॥ ३१४ ॥ 

जया विमुचए चेया कम्मफूलमणंतयं। 

तया विमुच्तो हवह जाणओ पासओ मुणी ॥ ३१५ ॥ 


प्रकृते: च ] ग्रात्माका और श्रकृतिका--[ बंषः तु भवेत ] बन्ध होता है, [ हैम | 
और इससे [ संसार: ] संसार [ जायते ] उत्पन्न होता है। * 


टोका:--यह आत्मा, ( उसे ) अनादि संसारसे ही ( अपने और परके भिन्न भिन्न ) 
निश्चित स्वलक्षणोंका ज्ञान ( भेदज्ञान ) न होनेसे दूसरेका और अपना एकत्वका अध्यास 
फरनेसे फतो दोता हुआ, प्रकृतिके निमित्तसे उत्पत्ति-विनाशफो प्राप्त होता है; प्रकृति भी 
आत्माके निमित्तसे उत्पत्ति-विनाशफ़ो श्राप्त होती दै (अ्ौत्‌ आत्माके परिणामाहुसार परिणमित 
होती दै )। इसप्रकार-यद्यपि वे आत्मा और प्रकृतिके कतौकर्मभावका अभाव है. तथापि-- 
परस्पर निमित्तनेमित्तिकभावसे दोनोंके.बन्ध देखा जावा है, इससे संसार है और उनके ( आत्मा 
और प्रकृतिके ) क्वीकर्मका व्यवद्दार है। 


ह ५४३, फर्ताकर्म: 

भावार्थ:--आत्माफे और ज्ञानावरणादि कर्मोकी प्रकृतिओंके परमार्थसे फर्ताक 
भाषका अभाव दे तथापि परस्पर नि्मित्तनेसित्तिकमायके फारण बंध दोता है, इससे संसार 
है और कर्ीकर्मपनका व्यवद्ार दै। 


( अब यह फटे हैँ कि--जबतक आत्मा अ्रकृतिफ्े निमित्तते उपजता-विनशला ने 
छोड़े दयतक बह जज्ञानी; मिथ्याशष्टे, असंयत है?:-) 
नी नननिननभगतग#23७न>न न न+++-+ 5. 





उत्पाद-ब्यप प्रकृतीनिमिच जु, जय द्वि तक नहिं परितजे । 
अश्ञानि, मिथ्यत्वी, असंयठ, तब दि तक वो जीव रहे ॥ ३१४ ॥ 
में आतमा जब ही करमका, फल अनंता परिते | 
शायक तया दर्शक तथा युनि थो दि कर्मविशुक्त है॥ ३१४॥ 


जैन शास्त्रमाला ] - «- सर्वविशुंदक्ञान अधिकार -- न 


यावदेष अक्ृत्यर्थ चेतयिता नेव विश्रेचति । 
अनज्ञायकी भवेचावन्मिथ्यादश्टसंयत/ ॥ ३१४ ॥ 
५... यदा विद्धुचति चेतपिता कर्मफलमनंतकम्‌ । 
. ता बियुक्तो मवति ज्ञायकों दर्शको शनि ॥ ३२१४ ॥। 
याब्दय॑ चेतयिता ग्रतिनियतंस्व॒लक्षणानिश्ञानात्‌. प्रकृतिखभावमात्मनों 
बंधनिमित्त न मुंचति, तावत्सपरयोरेक्ज्ञानेनाज्ञयको भवति, स्वपरयोरेक्तव- 
दर्शनेन मिथ्यादष्टिभवति, स्वपरयोरेकल्वपरिणत्या चार्सयतों भवति; ताबदेव च॑ 





ब्राथा ३१४-३ १ ४५ । 
प्रस्वयार्थ:--[ यावत्‌] जबतक. [ एथः चेतयिता ] यह आत्मा [ प्रकृत्यर्थ || 
प्रकृतिके निमित्तते उपजना-विनशना [ न एव बिमुद्यति ] नहीं छोड़ता, [| ताबत्‌ || 
तबतक वह [ श्रक्ञायकः ] अज्ञायक ( श्रज्ञानी ) है, [ मिथ्याहष्टिः ] सिथ्याहृष्टि है, 
[ असंयत्तः भवेत्‌ | अ्संयत है । 


[ यदा ] जब [ चेतग्रिता ] आत्मा [ श्रतस्तकस्‌ कर्मफलम्‌ ] अनन्त करमे 
फ़लको [ विमुश्चति | छोड़ता है, [ तदा ] तब वह [ ज्ञायकः ] ज्ञायक हैं; 
[ दरशेकः | दक्षेक है, [ सुनिः ] मुनि है, [ विमुक्तः भवति ] विमुक्ते अर्थात्‌ बन्धसे 
रहित है. । 

टीकाः--जबतक यह आत्मा, ( स्व-परके भिन्न भिन्न ) निश्ित स्वलक्षणोंका ज्ञान 
'( भलेदज्ञान ) न होनेसे, प्रकृतिके स्वभावको-जों कि अपनेको बंधका निमित्त है उसको--सहीं 
छोड़ता, तबतक र्ब-परके एकत्वज्ञानसे अज्ञायक (-अज्ञाती ) है, स्वपरके एकत्वदर्शनसे 
(एकत्वरूप श्रद्धानले ) मिध्यादृष्टि है और स्वपरकी एकत्वपरिणतिसे असंयत है; और तभी 
तक परके तथा अपने एकत्वका अध्यास करनेसे को है। और जब यही आउ्मा ( अपने और 
परके भिन्न भिन्न ) निमश्रित्‌ स्वलक्षणोंके ज्ञानके ( भेदज्ञानके ) कारण प्रकृतिके स्वभावकों 
जो कि अपनेको बंधका लिमित्त है उसको--छोड़ता है, तब स्वपरके विभागज्ञानसे 
( भेदज्ञानसे ) ज्ञायक है, स्वपरके विभागदशनसे--( भेददशनसे ) दश्षैक है. और स्वपरक्री 
विमागपरिणतिसे ( भेदपरिणतिसे ) संयत है; और तभी स्व-परके एकत्वका अध्यास न 
करनेसे अकती है। 


भावाथें:--जबतक यह आत्मा स्व-परके लक्षणकों नहीं जानता तबतक वह सेद- 
ज्ञानकें अभावके कारण कर्मप्रकतिके उदयको अपना सममकर परिणमित होता है; इसप्रकार 


४४८ ««, समयसार -- [ भगवान श्रीकुस्वकुरर-कद्दान 


परात्मनोरेकल्वाध्यासस्प करणात्कर्ता अत । यदा खयमेव प्रतिनियतस्वलक्षण- 
निर्शानात्‌ प्रकृतिस्वभावमात्मनो बंधनिमिच मुंचति, तदा स्वपरयोविंसागज्ञानेन 
ज्ञायको भवति, स्वपरयो्िभागदर्शनेन ,द्शको भवति, स्वपरयो्िभागपरिणत्या 
च संयतो भवति; तदेव च परात्मनोरेकत्वाध्यासस्थाकरणादकर्ता भवति 
( अनुष्ठुम ) - रे 

भोकतृत्व॑ न स्वभावो उस स्मृतः करत ववचितः । 

अन्ञानदेव भोक्ताय॑ तदभावादवेदकः ॥ १९६॥ 
- अण्णाणी कम्मफलं पयढिसहावद्षिश्रो दु वेदेह । 

णाणी पृण कम्मफूल॑ जाएह उदियं ण वेदेह ॥ ३१९ ॥ 


अज्ञानी कर्मफल प्रकृतिस्वमावस्भितस्तु बेदयते | 
जानी पुनः कर्मफर् जानाति उदित न वेदयते ॥ रे१६॥ ५ 
अश्ञानी हि शुद्धात्मग्ञानाभाबात्‌ स्वपरयोरेकल्नज्ञानेन, स्वपरपोरेकलदशनेन। 


मिथ्यादष्टि, अज्ञानी, असंयमी होकर, कर्ता होकर, कर्मका बन्ध करता है। और जब आत्माको 
भेदज्ञान द्ोता है तव वह कतो नहीं होता, इसलिये फर्मका बन्ध नहीं करता, ज्ञाताइट्ारुपसे 
परिणमित द्वोता दै। 
५इसीप्रफार भोक्हत्व भी आत्माका स्वभाव नहीं है” इस अर्थका, आगामी गायाकी 
सूचक श्लोक कहते हैं:-- 
भर्थ:---कर्त्वकी भाँति भोवठृत्व भी इस चेतन्यका ( चित्थरूप आत्माकां ) स्व* 
् नहीं कद्दा है । यद्द अज्ञानसे ही भोक्ता है, अज्ञानका अभाव होनेपर अभोकता 
।१६१॥ 
अब इसी अर्थकों गाथा हारा कहते हैं:-- 
गाया २१६ 
प्रन्वधार्ध:--[ वन्ञानी ] अ्रज्ञानी [ प्रकृतिस्वभावस्यितः हु ] प्रकृतिके 
स्वभावमें स्थित रहता हुआ [ कर्मफेल ] कर्मफलको [ वेदयतते ] बेदता ( भोगता ) 
है [ पुनः जानी ] भौर ज्ञानी तो [ उदितं क्रमंफल ] उदितमें भागे हुए ( उदयागत ) 
फर्मफलको [ जानाति ] जानता है, [ न बेदयते ] भोगता नहीं है । 
टोकाः--अज्षानो शुद्ध आत्माफ़े ज्ञानके अमावक्रे फारण स्वपरके एकल्नज्ञानसे। से 


अधानी स्थित प्रकृती स्वमाव सु, कर्म फलफो बेदता । 
अठरु हानि तो जाने उदयगठ फर्मफल, नदिं मोगठा ॥ ३१६ ॥ 


जैन शाख्रमाला ] +- सर्वविशुद्धक्षान अधिकार -- घ्रप्६ 


स्वपरयोरेकल्वपरिणत्या च प्रकृति्वभावे स्थितत्वातू प्रक्ृतिस्वभावमप्यहंत्तया 
अलुभवन्‌ कर्मफर्ल वेदयते । ज्ञानी तु श॒द्धात्मज्ञानसह्शाबात्‌ स्वपरयोभिंभागश्ञानेन, 
स्वपरयोगिंभागदर्शनेन, स्वपरयोर्विभागपरिणत्या च अ्रश्ृतिस्परभावादपसूतत्वात्‌ 
बुद्धास्मस्वभावमेकमेवाहंतया अनुभवन्‌ कर्मफल्मुदितं ज्ेयमात््वात्‌ जानात्येव, ने 
पुनस्तस्पाह तया5त्ुभवितुमशक्पत्वाहेदयते । 
( शादू लब्िक्रीडित ) 

अश्ञानी प्रकृतिस्वभावनिरतों नित्य॑भवेद्देदफी 

ज्ञानी तुप्रकृतिस्थभावविरतो नो जातुचिद्देदक! । 

इत्येत्रं नियम निरूप्य निपुणेरज्ञानिता त्पज्यतां -- 

दैकात्ममये महस्यचलितेरासेव्यतां ज्ञानिता || १९७ ॥|.- 
अज्ञानी पेदक एवेति नियम्पते 





' परके एकत्वदर्शनले और स्त्रपरकी एकत्वपरिणतिसे प्रकृतिके स्वभावमें स्थित होनेसे प्रकृतिके 
स्वभावकों भी “अहं? रूपसे अनुभव करता हुआ कर्मफलको वेदता-भोगता है; और ज्ञानी तो 
शुद्धा्माके क्ञानके सदुभावके कारण स्पपरके विभागज्ञानसे, स्वेपरके विभागदर्शनसे, और 
स्थपरकी विभागपरिणत्तिसे प्रकृतिफे स्वभावसे निधृत्त (-दूरवर्ती ) होनेसे शुद्ध आत्माके 
स्वभावकों एकओो ही 'अहं! रूपल्ले अठुभव करता हुआ उदित कर्मेफलकों, उसके ज्ञेयमात्रताके 
कारण, जानता ही है, किन्तु उसका “अहँ? रूपसे अजुभवर्से आजा अशक्ष्य होनेसे, ( उसे ) 
नहीं भोगता | हे 

भावार्थ:--अज्ञानीको तो शुद्धात्माका ज्ञान नहीं है इसलिये जो कर्म उद्यमें आता 
है उसीको घद निजरूप जानकर भोगता है; और ज्ञानीको शुद्ध आत्माका अनुभव होययां है 

, इसलिये वह उस प्रकृतिके उद्यको अपना स्वभाव नहीं जानता हुआ उसका भात्र ज्ञाताही रहता 
है, भोक्ता नहीं होता। । 

अब इस अर्थक्रा कलशरूप काव्य कहते हैं:-- ह | 
भ्रथे:---अज्ञानी प्रकृतिस्थभावमें लीन होनेसे (-उसीको अपना स्वभाव जानता है 
इसलिये-) सदा बेदक है, और ज्ञानी तो प्रकृतिस्वभाचसे विरक्त होनेसे (-उसे परका स्वभाव 
जानता है इसलिए-) कदापि वेदक नहीं है। इसप्रकारके नियमको संलीभाँति विचार: करके--- 
निश्चय करके निपुण पुरुषो ! अज्ञाभीपनकों छोड़ दो और शुद्ध-एक-आंत्मामय तेजमें निश्चल 
दोकर ज्ञानीपनेका सेवन करे । १६७। 
अब, यह नियम बताया जाता है कि “अज्ञानी चेदक ही है? ( अथीत्‌ अज्ञाली 
भोक्ता ही है ) :-- 
१4०] 
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ए मुयइ पयडिमभन्वों सुदृठु वि अज्फाइजण सल्याणि । 
गुडदुद्धं पि पिवंता ण पण्णया शिव्विसा हुति॥ ३१७॥ 

न मुंचति अक्ृतिमभव्यः सुप्टबषि अधीत्य शास्राणि | 

मुढदुस्घमपि पिपतो ने पतन्नगा निर्विपा भवेति ॥३१७॥ 

यथाग्र परिपधरों विषभाव स्वयमेव न मुंचति, विपभावमोचनसमर्थ सशकरक्षीर- 

पानाच न मुंचति; तथा किलाभव्यः प्रकृतिस्वभाव॑ खवयमेव न म्रुंचति, प्रकृति 
स्वमावमोचनसमर्थद्रव्यशुतज्ञनाथ न मुंचति, नित्यमेव भावश्रुतशञानतक्षणशुद्धात्मज्ञना- 
मावेनाप्वानित्वात्‌ । अतो नियम्पतेउज्ञानी प्रकृतिस्वमावे स्थितत्वाद्देदुक एवं । 





गाया ३१७ 

प्न्वयाय:--][ सुष्दु ]_ भली भांति [ शाक्षाएि ] शास्रोंको [ प्रषी* 
एप भवि ] पढ़कर भी [ प्रभब्यः ] अभव्य जीव [ प्रकृति ] प्रकृतिकों ( अर्धावे 
प्रकृतिके स्वभावको ) [ न मुचति ] नहीं छोड़ता, [ गुडदुाघ॑ ] जैसे मीठे दूधरो 
[ पंत: प्रति ] पीते हुए भी [ पन्नगाः ] सर्प [ निविया: ] निविप [ न भ्व॑ति | 
नहीं होते । 

टोकाः--जैसे इस जगतमें सर्प विषभावको अपने आप नहीं छोड़ता,और विपभावें 
मिटानेमें सम्य-मिश्री सद्दित दुग्धपानसे भी नदीं छोड़ता, इसीप्रकार थास्‍्तवमें अभन्य जीव 
प्रकृतिस्भावको अपने आप नहीं छोड़ता और प्रकृतिस्थभावकों छुड़ानेमें समर्थभूत द्रब्यप्रु॒तफे 
प्ञानमे भी नहीं छोड़ता, ययोंकि उसे सदा ही, सावश्ुतज्ञानस्वरूप सुद्धात्मज्ञानके अभाव 
फारण अज्ञानीपन दै। इसलिये यह नियम किया जाता है ( ऐसा नियम सिद्ध द्वोता है) 
कि भज्ञानी प्ररृतिस्वभावमें रियर दोनेसे येदक ( भोक्ता ) दी है। 

भावाष:--इस गायामें, यद नियम यताया है कि अशानी फर्मफ्लका भोपा दी दै। 
पढें शमव्यका उद्ादर युक्त है। जैसेः--अमव्यड्धा स्वपमेव यह स्वभाव द्वोता दे कि दब 
भुतणा शान जादि याथ फारणोंदि मिलने पर भी अमब्य जीय, शुद्ध आत्माकै क्ञानफे अभाव 
कारण कर्म दियक्ों भोगनेके स्थभायकों नहीं बदलता; इसलिये इस उद्ादरणसे रपट हुआ कि 
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सहरीव पदुसर चाय भी, प्रदृति अमन्य नहीं तने । 
ज्यों दूप गुड़ पीगा हुमा भी ग्ष नहिं निर्रिप बने ॥ ३१७॥ 


जैन शास््रमाला ] + सर्वविश्युक्ञान अधिकार -८ रु 
घानी स्ववेदक एवेति नियस्यते-- 


णिमेयत्मावरणों णाणी कममप्फूल वियाणेइ । 
महुरं॑ कड़यं बहुविहमवेयशो तेश सो होई ॥ ३१८॥ 
निर्देद्समापत्रो ज्ञानी कर्मफह विज्ञानाति। 
मधुरं कहुफ एहुविघमवेदकस्तेन से सवति ॥ ११८ ॥ 
ज्ञानी तु निरस्तमेदभावश्रतज्ञानलक्षणशुद्धात्मजञनसद्भावेन परतोउत्यंतविरक्त- 
त्वात्‌ प्रकृतिस्थभाव॑ स्वयमेव पुंचति, ततो5मधुरं मधुर वा कर्मेफलमुदित ज्ावुल्वात्‌ 
शा््रोंका ज्ञान इत्यादि होने पर भी जबतक जीवको शुद्ध आत्माका क्षान नहीं है अर्थात्‌ 
अज्ञानसाय है तवतक वद्द नियमसे भोक्ता ही है। 
अब, यह नियम करते हैं कि--ज्ञानी तो कर्मफल्रका अवेदक ही हैः-- 


गाथा र३े१८ 

प्रन्वयार्थ:--[ तनिर्वेदसमापत्नः ] तिर्वेद ( वेराग्य ) को प्राप्त [ ज्ञानी 
ज्ञानी [ मधुर कदुक॑_ मीठे-कड़वे [ बहुबिधम्‌ ] झनेक प्रकारके [ कर्मफल ], 
कर्मफलकों [ विजानाति ] जानता है [ त्तेव ] इसलिये [ सः | वह [ भ्रवेदषः 
भवति | अवेदक है। 

टीका:--ज्ञावी त्तो जिसमेंसे भेद दूर हो गये हैं ऐसा भाषश्रुतश्ञान जिसका स्वरूप 
है, ऐसे शुद्धाल्नक्षानके सदृभावके कारण, परसे अत्यन्त विरक्त होनेसे कृति ( कर्मोदय ) के 
स्वभावकों स्वयमेव छोड़ देता है इसलिये उदयमें आये हुए अमधुर था मधुर कर्मफलकों 
ज्ञातापनेके कारण भात्र जानता ही है, किन्तु ज्ञानके होने पर (-श्ञान दो तब ) परद्र्यको 
“अह! रूपसे अनुभव करनेकी अयोग्यता होतेसे (उस कमफलको ) नहीं वेंदता। इसलिये, 
झ्ञानी प्रकृतिस्थभावसे विरक्त होनेसे अवेदक ही है। 

भावार्थ:--जो जिससे विरक्त होता है डसे वह अपने बश तो भोगता नहीं है, और 
यदि परवश होकर भोगता है तो बह परमार्थसे भोक्ता नहीं कहल्यता ! इस न्यायसे ज्ञाभी-जो 
कि प्रकृतिस्थभावको ( कर्मोदय )को अपना न जाननेसे उससे बिरक्त है बह-स्वयमेव तो 
प्रकृतिस्थभावको नहीं भोगता, और उद्यकी चल॒बचासे परवश होता हुआ निबेलतासे 
भोगवा है तो छसे परमा्थेसे भोक्ता नहीं फह्दा जा सकता, व्यवहास्से भोक्ता कहलाता है। 


वैशण्यप्राप्त ज ज्ञानिनन है, फ््मफल को जानता 
कड़पे-मधुर पहुभाँतिको, इससे अवेदक है भद्दा || ३१८ ॥ 
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फेवलमेव जानाति, न पुनज्ने सति ... .. 
अठो ज्ञानी प्रकृतिख्रभाव विरक्तत्वादवेदक एवं । 
( बसस्ततिलका ) 
ज्ञानी करोदि न न वेदयते भ कर्म 
जानाति केवलमय किल तत्स्वमावत्र्‌ । 
जानन्परं करणवेदनयोरमाबा- 
ब्कुद्टस्पमावनियतः स॒ हि मुक्त एंड | १९८ ॥ 
ए वि कुल्नह ए वि वेयह णाणी कम्माह बहुपयाराई ।5; 
जाएह पुण कम्मफलं बंध पुण्णं च पावं च॥ शेश्ह को 
नापि करोति लापि वेदयते ज्ञानी कर्माणि बहुप्रकाराणि । है 
जानाति पुनः कर्मफल॑ बंध पृण्यं च पाप॑ च॥ ३१९ ॥ 
8 व्यवद्दाएका तो यहाँ शुद्धनयके कथनमें अधिकार ही नहीं है; इसलिए ज्ञानी 
ही है। 
अब इस अधेका कलशरूप काव्य कहते हैं:-- है 
श्र्ष:---ज्ञानी कर्मको न तो करता है और न भोगता दै, बद्द कर्मके स्वमाषड़ों मो. 


जानता ही है। इसप्रकार मात्र जानता हुआ करने और भोगनेके अभावके कारण केक 
स्वभावमें निश्चल ऐसा घह वास्तव मुक्त ही है। 


भावाद्थ;--ज्ञानी कमंका स्वाधीनतया कर्तो-थोक्ता नहीं है, मात्र श्वाता ईडी 
इसलिए बह मात्र झुद्डस्वभावरूप होता हुआ मुक्त ही है। कर्म इदयमें आता भी है। किए रे 
बह ज्ञानीका क्या कर सकता है ? जबतक निर्बलता रहती है. तबतक कर्म ज्रोर चला हे) किंद 
ज्ञानी कमशः शाक्ति बढ़ाकर अन्तमें कमेक्रा समूल नाश करेगा दी | १४८। 
अब इसी अर्थको पुनः दृढ़ करते हैं:-- 


भाया ३१९ 
प्रस्वयार्थ:-- [ ज्ञानी ] ज्ञानी [ बहुप्रकाराणि ] बहुत प्रकारके [ कर्माणि [| 
क्मोंको [ न श्रवि करोति ] न तो करता है, [ न श्रपि वेदबति ] प्लौर न भोगता ही 
है; [ पुनः ] किन्तु [ पुष्णं लू पाप हअ्ञ ] पुण्य श्रौर पापरूप [ बंध ] कर्म 
[ फरमफर्ल | तथा क्मफ़लकी [ जाताति | जानता है। 
करता नहीं, नहिं वेददा, शादी करम बहुमाँतिकों | 
बस जानता गे बंध त्यों दी कर्मेफल शुभ अशुभकी | २१९ || 


जैन शास्रमाला ] -- सर्वविश्युद्धज्ञान अधिकार ++ घ्घ५ 
( अनुप्डुम्‌ ) 
ये तु कर्तारमात्मान पश्यंति तमसा तता।। 
पामान्यजनबचेपां न मोक्तो5पि मुमुक्षताम !॥ १९९ || 


लोयस्स कुणइ विएहू सुरणारयतिरियमाएुपते से । 
सपरणाएं पि य अपा जह कुखह छब्विहे काये ॥ १११ ॥ 
लोयसमणाएमेयं सिद्धंतं जह ण दीसइ विसेतो। 

लोयस्स कुणइ विर्हू समणाण वि अप कुणइ ॥ ३२२ ॥ 
एवं ण॒ को वि मोक्खों दीसह लोयसमणाण दोहन पि। 
एिब्चं॑ कुब्बंताणं सदेवभणुयासुरे लोए॥ ३२३ ॥ 


उद्यम भी है। जब कर्मका अभाव हो जायेगा तब साक्षात्‌ यथार््यात चारित्र प्रगट होगा और 
सब फेघलज्ञान प्रगट होगा। यहाँ सम्यग्दष्टिको जो ज्ञानी फहा जाता है सो बह मिथ्यात्वके . 
अभावकी अपेक्षासे कद्दा जाता है। यदि ज्ञानसाभान्यकी अपेक्षा लें तो सभी जीष ज्ञानी हैं 
और विशेषकी अपेक्षा लें तो जचतक किंचितमात्र भी अज्ञान है तवतक ज्ञानी नहीं कहा जा 
सकता--जैसे सिद्धान्त भन्थोंमें भावोंका वर्णन करते हुए, जबतक फेयलज्ञान उत्पन्न म हो तब- 
. तक अथीत्‌ बारहोें गुणस्थान तक अज्ञानभाव कहा है। इसलिये यहाँ जो ज्ञानी-अज्ञानीपन 
कहा है वह सम्यवत्ब-मिथ्यात्वकी अपेक्षासे ही जानना चाहिये । 
अब) जो जैन साधु भी--सर्वथा एकान्तके आशयसे आत्माको करती ही भानवे हैं 
उनका निषेध करते हुए, आगामी माथाका सूचक श्लोक कहते हैं:-- 
अर्थ:--जो अज्ञान-अंधकारसे आच्छादित होते हुए आत्माको क॒तो मानते हैं; वे 
भले दी मोक्षके इच्छुक हों तथापि सामान्य ( लौकिक ) जनोंकी भाँति उनकी भी मुक्ति नहीं 
होती | १६६॥। 
अब इसी अथको गाया द्वारा कहते हैं;-- 





थ्यों लोक माने “देव, नारक आदि जीव विष्णू करे! । ५ 
त्यों भ्रमण भी माने कमी, “पट्कायको आत्मा करे? || ३२१ ॥ 

तो छोक-मुनि सिद्धांत एक हि, भेद इसमें नहिं दिखे। का 
विष्णु करे ज्यों छोकमतमें, श्रमणमत आत्मा करे ॥ ३२३ ॥ 

इसभाँति लोक घुनी उभयका मोक्ष कोई नहीं दिखे। 

जो देव, मानव, असुरके त्रयोक को नित्यहि करे ॥ ३१३॥ 


4 +- समयसार -- [. 

लोहपिंडवरस्वयमौष्ण्यानुभवनस्य च॒ दुर्निवारतात, किन्तु केंद्र: 

स्वाद तत्सव केवलमेव पश्यति; तथा ड्ञानमपरि स्वय॑ 

विभक्तत्वेन निश्यतस्तत्करणवेदनयोरसमर्थत्वात्कम न करोति ने 

केवल झानम्रात्रस्वभावत्वात्कमेंबन्धं मोक्चं वा क्मोंदर्य नि्वरोँ 

जानाति। दे 

( जल्लाना )) और लोहेके गोलेकी भाँति अपनेको ( नेत्रको ) अम्निका मनुभबव 

चाहिये (अथोत्‌ यदि नेत्र दृश्य पदार्थं्रो करता और भोगता होतवों ,, 

जलनी चाहिये और नेत्रको अग्निकी उच्णताका अनुभव अवश्य द्वोना चाहिबे; 

नहीं होता, इसलिये नेत्र दृश्य पदार्थका कर्तो-भोक्ता नहीं है )--किन्तु फेवल 

भाववाला होनेसे वह ( नेत्र ) सबको मात्र देखता द्वी है; इसीप्रकार कलाम भी, 

भाँति ) देखनेबाला होनेसे, कर्मसे अत्यंत भिन्नताके कारण निश्ययसे. | 

में असमर्थ होनेसे, कमंको न तो करता दै और न वेदता ( भोगता ) है; किन्तु फेक्स 

मात्रख्थभाववाला (-जाननेका स्वभाववाला ) होनेसे कर्मके बंधकों तथा मोझको, कट 

उद॒यको तथा निजेराको मात्र जानता ही है। था 
भावार्थ :--ज्ञानका स्वभाव नेत्रकी भॉँसि दूरसे जानना है; इसलिये शञानके 

ओक्तत्व नहीं है। कर्ट्त्व-भोक्‍त्त्व मानना अज्लान है। यहाँ कोई पूछता है ि>केशही 

केवलज्ञान है। और शेप तो जब्रतक मोहकर्मका उदय है. तवतक सुखदुः 

मन होता ही दै, तथा जबतक दर्शनावरण, ज्ञानावरण तथा वीयौन्तरायका रादय है क्श्क 

अदृशन, अन्नान तथा असमर्थता द्ोती द्वी है; तब फिर केवलशान होनेसे पूर्ब काताइडरं 

कैसे कहा जा सकता है ९” उसका समाधान पहले से दी यह कहा जा रहा हैकियों रखी 

लया करता-भोगता है, वह परमार्थसे कर्ता-मोत्ता कहलाता है। इसलिए जहाँ 

अज्ञानका अभाव हुआ वहाँ परद्रव्यके स्वामित्यका अभाव हो जाता है भोर तय चीद 

ज्ञानी होता हुआ स्वतन्त्रतया किसीका कर्ता-भोक्ता नहीं होता, तथा अपनी 

कदयकी बलबत्तासे जो कार्य होता है बह परमार्य टट्टिसे उसका कर्ता-भोक्ता नहीं कदा लाज। 

ओर उस कार्यके निमित्तसे कुछ नथीन कर्मरज लगती भी दै तो भी उसे कहाँ पत्वमें नही किला 


जाता । मिप्याल है सो ही संसार दै। मिध्यात्वक जानेके बाद संसारका अभाव दी दोज है। 
स्कमुड्में एक यूदकी गिनती ही क्या है १ 


और इतना बिरोष जानना चाहिये कि--केवलहानी तो साढात्‌ शुद्धस्कस्वकष ही हैँ 
ओर भतआनी भी शुद्तयके अवरम्बनसे आस्माफों ऐसा दी अनुअणष करते ] आकड भीर 
इशोक्षषा हो भेद है। इसलिये भुतज्ञानोदों ह्ान-भ्रद्रालक्रों अपेज्चासे काता-हहार्न हद 
ओर चारिषषदों आ्येक्षामे प्रतिपक्षो करा जितना उदय दै उसनना चात है और कहे बह कालेज 


जैन शाखमाला ] -- सर्वविशुद्धतान अधिकार -« श्श्र्‌ 
(अनुप्डुम ) 
ये तु कर्तारमात्मान पश्यंति तप्सा तताः । 
सामान्यजनवत्तेपां न मोक्षो5पि मुमुक्षताम ॥ १९९ |] 


लोयस्प कुणइ विएहू सुरणारयतिरियमाएुसे सच्ते । 

सप्रणाएं पि ये अप जह कुब्बइ छब्बिहे काये ॥ १११॥ 
लोयसमणाएमेयं सिद्धंतं जह ण॒ दीसइ विसेसों। 

लोगस्स कुणइ विण्ह् समणाण वि अपओ कुणइ ॥ ३२२ ॥ 
एवं ण॒ को वि मोक्खों दीसइ लोयसमणाए दोहू पि। 
एिच्च॑ कुब्बंताणं संदेषमणुयासुरे लोए॥ ३२१३ ॥ 


उद्यम भी है। जब कर्मका अभाव हो जायेगा तव साज्षात्‌ यथाख्यात 'चारित्र प्रगट होगा और 
तब केबलक्षान ्रगट होगा । यहाँ सम्यम्हष्टिको जो ज्ञानी कहा जाता है. सो बह मिथ्यात्वके 
अभावकी जपेक्षासे कहा जाता है। यदि ज्ञानसामान्यकी अपेक्षा लें तो सभी जीव ज्ञानी हैं 
और विदयेषकी अपेक्षा लें वो जबतक किंचित्‌मात्र भी अज्ञान है तवतक क्षानी नहीं कद! जा 
सकता-जैसे सिद्धान्त अन्थोंमें भावोंका चेन करते हुए, जबतक केवलज्ञान उत्पन्न न हो तब- 
तक अर्थोत्त्‌ बारह भुणस्थान तक अज्ञानभाव कहा है। इसलिये यहाँ जो ज्ञानी-भज्ञानीपन 
कहा है बह सम्यक्त्ब-मिध्यात्वकी अपेक्षासे दी जानना चाहिये। 
अब) जो जैन साधु भी-सर्वथा एकान्तके आशयसे आत्माको कतों ही मानते हैं 
उनका निषेध करते हुए, आगामी गाथाका सूचक श्लोक कहते हैं:-- 
ध्र्भ:--जो अक्ञान-अंधकास्से आच्छादित होते हुए आत्माकों कतो मानते हैं; थे 


भले ही मोच्षके इच्छुक हों तथापि सामान्य ( लौकिक ) जतोंकी भाँति उनकी भी मुक्ति नहीं 
होती । १६६। 


अब इसी अथको गाथा द्वारा कहते हैं:-- 





ज्यों कोक माने “देव, नारक आदि जीव विष्ण करे? 

स्थों श्रमण भी माने कमी, “पटुकायकों आत्मा करें” ॥ ३२१ ॥ 

तो लोक प्रनि सिद्धांत एक हि, भेद इसमें नहिं दिखे। द् 
विष्णू करे ज्यों छोकमतर्में, श्रमणमत आत्मा करे || ३२२ | 

इसभाँति छोक झुनी उभ्रयका मोक्ष कोई नहिं दिखे। 

जो देव, मानव, अतसुरके अयरोक को नित्यह्ि करे | ३२३ ॥| 


0 च्चा 


लोकस्प करोति विष्णु! 

अमणानामपि चात्मा यदि करोति 

लोकश्रमणानामेकः सिद्धांतों यदि ने 

लोकस्प करोति विष्शुः श्रमणावाम्रप्यात्क्त 

एवं न कोऊपि मोशो दृश्पते लोकभमणानां.. , , 

नित्प॑ कर्वतां सदेवमसुजातुरान.. डोड़ान.. 
ये स्ात्मानं कर्तारमेव पश्यंति ते लोकोसरिका बषि. 

लौकिकानां परमात्मा विष्णुः पुरनारकादिकायोनि करोरि, 


भावा २२१-२२३१, 
अन्‍्ययार्थः--[ सोकस्‍्य ] सोकके (लोकिक कनोढ़े ) 
* तियेंडमानुवान सस्थान्‌ ] देव, नारको, तिर्य॑त्र, मनृष्य-प्राखिनाँकों 
विष्णु [ करोति ] करत! है; [ अइ ] घोर [ यदि ] यदि [ 
श्रमशों [ मुनियों )के मस्तव्यमें भी [ बड्विधान कायान ] चह 
"| झ्राहमा ] भात्मा [ करोति ] करता हो [ यवि लोकअमणावाद ] 
ओर अ्रमणोंका [ एक: सिद्धान्तः ] एक हो सिढान्त हो गया, [ विखेक .. 
उनमें कोई भन्तर दिखाई नहों देता; (गर्योकि ) [ लोकस्थ ) . ,« 
[ रिच्णुः ] विष्पु [ करोति ] करता है [ अमणाताव क्र ] जोर हर 
भी [ प्रात्मा ] प्रात्मा [ करोति ] करता है। ( इसलिये कह (कही 
दोनों समान हुए )। [ एवं ] इसप्रकार, [ सदेबमनलासुराण लोकाव ) शक 
शोर असुर लोककों [ निस्‍्ये कुर्बताप ) सदा करते हुए ( पर्चादू लक 
कर्ताभावते निरंतर प्रधर्तमान ) ऐसे [ शोकणधणरह/गां हवेबान श्ि । के कोड और 
ख्पफ-दोनोंका भो [ कोर्टप मोकः ] फ्रोई भोज [ न हइक्से ] सिक्षाईं पहाँ के! 
शोका:--जऔ आस्माकों को हो रेख्गे--भानते हैं, वे लोकोत्तर हों के ी 
#ादो जनिर्भण वेदों करे) क्‍्ोडि) लोडिक जमोके मतमे पाआतना बि्फूट वेकअसमर 
करे झपणा है, भर उन (लोदोजर भी म॒नियों/डे मत अपना ज्यम्मा दे फ़ाये कक है: 
अकार ( रोशमे ) ०अप लडस्यकों समानता है। इसलिये आव्सडे शिव पीला आर 
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करोतीत्पपसिद्धांतस्थ समत्वात्‌ । ततस्तेषामात्मनो- नित्यकर्टेस्वास्थ॒ुपेंगमात्‌ हौफिका' 
भापिय लोफोचरिकाणामपि नास्ति मोक्ष 
( अनुष्टभ.) + 

नास्ति संवोडुपि संबंध! परद्रव्यात्मतत्वयों। । - 

करत कर्मत्वसंबंधाभावे तत्कदता कु || २००॥ 

ववहारभातिएण उ प्रद॒व्व॑ मम मुंणंति अविदियत्या । 

जाएंति णिच्छयेश उ ण॒ य मह परमाएपित्तमवि किंचि ॥३२४॥ 
जह को वि णरो जंपह अम्ह' गामविसयंशयररटठं। . ». 

णुय हु'ति तस्प ताणि उ भणइ य मोहेण सो अप्पा ॥१२५॥ 














मान्यताके फारण, लौकिक जनोंकी भाँति, लोकोप्तरः पुरुषों ( मुनियों ) का भी सोक्ष 
नहीं होता। 
भावार्य:--जो आत्माको करों मानते हैं, ये भले ही मुनि हो गये हों तथापि थे 
लौकिकजन जैसे ही हैं; क्योंकि, लोक ईश्वस्को कर्तो मानता है और उन मुनियोने आत्माको 
* को भाना है-इसप्रकार दोनोंकी मान्यता समान हुईं। इसलिये जैसे लौकिक जनोंकी मोक्ष 
नहीं होती उसीभ्रकार उन मुनियोंकी भी मुक्ति नहीं है। जो कर्ता द्ोगा वह कार्यके फलकों भी 
अवश्य भोगेगा और जो फलको भोगेगा उसकी मुक्ति केसी ? 
हे . अब आगेके, श्लोकमें यह कहते है. कि-'परद्रव्य और आत्माका कोई भी संबंध नहीं 
है १. इसलिये उन्नमें कत्तो-कर्म सम्बन्ध भी नहीं है! 
प्रथें:+-परद्वव्य और, आत्मत्तत्वका ( क़ोई भी ) संबंध नहीं है; इसप्रकार कर्ृत्व- 
कमेत्वके संबुंधका अभाव होनेसे, आत्माके परद्धव्यकाःकंदुल्व कहाँसे हो सकता है ९ 
भावाणेः--परद्वव्य और आत्माका कोई भी. संबंध नहीं है, तब फिर उनमें फत्तोकर्मे- 
संबंध केसे हो सकता है ? इसंअंकार- जहाँ कतोकर्मस्ंबंध नहीं है, वहाँ आत्माके परद्रव्यका 
कर्त्त केसे हो सकता है १ | २००। अ 


व्यवद्वाश्मूढ़ अतक्वविद्‌ परद्रव्यकी मेरा कहे । 
“अजुमात्र भी मेरा न” ज्ञानी जानता निश्रय हि से ॥३२४७।॥ 
ज्यों पुरुष कोइ कहे “हमारा ग्राम, पुर अरु देश है” | 

पर वो नहीं उसका अरे ! जीव मोइसे “'मेरा” कहे ॥३२४॥ 


ण्ड्ध्प _य ::; हट सम्यसार >7: - *. [ भगवान क्‍कुस्दकुदू-कृरिन 


<7.. एम्ेव. :मिच्चेदिह्वी. णाणी , शीसंहय॑ ..हवह -एसो.।.. 
जो परदव्व॑ मर इृदि 5७ ॥| 2 'अपयं 'कुणह ॥ ३२६'॥ 
तम्हा ण॒ में त्तिणच्चा दोढ़ वि एयाण कचविवतताय॑ । 
परदन्वे जाणंतो .जाणिजो -दिद्विरहियाणं ॥ ३२७ ॥ 
व्यवद्वारमापितेन तु पर्धन्यं मम भणंत्पविदितार्था! । 
जानंति निश्रयेन तु न च मम परमाणुमात्रमपि किंचित्‌ ॥३२४॥ 
यथा को5पि नरो ज्ञल्पति अस्माक ग्रामविपयनगरराष्ट्रमू । 
न च मवंति तस्य तानि तु मणठि च मोहेन स आत्मा ॥३२५॥ 
एनमेव मिथ्याइश्ध्ानी निःसंशर्य भवत्येपः । 
यः परद्रव्प॑ मम्रेति जानतन्नात्मानं फरोति ॥ र३३६॥। 
तस्मान्न में इति हात्वा दृंग्रेषामप्येतेपां कृव्यबसायम्‌ । | 
परद्रब्ये बानन्‌_ बानीयावदृष्टिरद्वितानाम़ ॥ ३२७ ॥ 
8: की *9-अलकि..2५ न पक मी ००22. 0 5४ नकद पल किम जिकिट की आह हक; 
अब, “जो व्यवद्ारनयके कथनकों अद्दश करके यद्द कहते हैं कि 'परद्वव्य मेर है! 
और इसम्रकार व्यवद्वारफो द्वी निश्चय 'मानकर भात्माकों परद्रज्यक्रा कर्ता मानते हैं; वे मिध्या- 
दृष्टि हैं,” इत्यादि अर्थक्री सूचक गायाये इृश्टान्द सह्दित कहते हैं:-- ४ 
शाबा ३२४-३२७ 
प्रख्ययार्थः--[ प्रविदितार्था: ] जिन्होंने पदार्थके स्वरूपकों नहीं जाता हैं 
ऐसे पुरुष [ व्यवहारभाषितेन तु ] व्यवह्वारके बचनोंको ग्रहण करके [ कद 7 
- प्रर्र्य मेरा है! [ भांति ] ऐसा कहते हैं, [तु ] परन्तु ज्ञानी जन [ मेन 
जामंति ] निश्चयसे जानते हैं कि [ किबित्‌ ] “कोई [ परमाणुसात्रम भषि ) 
परमाणुमात्र भो [ नच मम ] मेरा नही है! । 
[ यथा ] जैसे [ कः ध्वि लरः ] कोई मनुष्य [ प्रह्माक प्रामविषयनगर 
दाध्टूम्‌ ] 'हमारा ग्राम, हमारा देश, हमारा नगर, हमादा राष्ट्र” [ जल्पति ,] इरमहार 


इस रीत ही जो हानि भी 'प्ृप्त' आनता परद्रब्यफ्री । 
यो जरूर मिथ्पात्वी बने, निमरूप करता अन्यझों ॥ ३२६ ॥ 
इससे "न मेरा" ज्ञान जीव, परद्रण्प्में इन उम्यकी । 
कह त्वपुदी जानता, थाने सुध्शरश्विकी ॥ शे२७ ॥ 


लैम शासत्रमाला ] +- सर्वविशुद्धज्षाम अधिकार +- घ्ष् 


अज्ञनिन एवं व्यवहारविमूढ़ाः परद्वव्यं ममेदमिति पश्यंति; हानिनस्तु 
निश्यप्रतिषृद्धा: परद्रब्यकणिकामात्रमपि न मसेद्मिति पश्यंति । तती यथात्र छोके 
कश्िदू व्यवहारविमूढ़श परकीयग्मबादी ममाय॑ ग्राम इति पश्यन्‌ मिथ्याईष्टि, तथा 
यदि ज्ञान्पपि करथ॑चिद्‌ व्यवहारविमृद़्ो भूत्या परद्रव्यं ममेद्मिति पश्येत्‌ तदा 
हो5पि निस्सेशयं परद्रव्यमात्मानं कुर्वाणो मिथ्यादष्टररर स्पात्‌। अतस्वस्त 
जामन्‌ पुरुष! सर्वमेव परद्रव्य न ममेति ज्ञात्रा छोकश्रमणानां धय्रेपामपि योज्य॑ 
परद्वव्ये क्ृब्यवसाय;स तेपां सम्यर्दर्शनरहितत्वादेव भवति इति सुनिथित जानीयात्‌ । 





कहता हैं, [तु] किस्तु [ तानि ] वे [ तस्य | उसके [ नव भवंति ] नहीं हैं, 
[ मोहेम च ] मोहसे [ सः प्रात्मा ] वह श्रात्मा | भणति ] 'मेरे हैं! इसप्रकाय 
क्षह॒ता है; [ एवम्‌ एवं ] इसीप्रकार [ यः ज्ञानी ] जो ज्ञानो भी [ परद्वव्यं मम हैं 
प्परद्रव्य मेरा है' [ इति जातन्‌ ] ऐसा जानता हुआ [ प्रात्मानं करोति ] परद्रव्यको 
निजरूप करता है, [एपः] वह [ निःसंशय्य ] निःसंदेह भर्थाव्‌ निग्धयतः [मिथ्याहष्टि!| 
मिथ्याहृष्टि [ भषति ] होता है। है 


[ तस्मात्‌ ] इसलिये तत्त्वशञ [ न मे इति ज्ञात्था ] 'परद्रव्य मेरा नहीं है! 
यह जानकर, [ एवेषां हयेषाम्‌ भ्रपि ] इन दोनोंका (-लोकका और श्रमणका )- 
[ परद्व्ये ] परद्रव्यमें [ कतृव्यवसाथ जाननू ]] कहत्वके व्यवसाय को जानते 
हुए, [ जानीयात्‌ ] यह जानते हैं कि [ दृष्टिरहितानाम्‌ ] यह व्यवसाय सम्यंग्द्शनसे 
रहित पुरुषोंका है । । 

टीकाः--अज्ञानीजन ही व्यवहारबिमूढ़ ( व्यवहरम ही विमूढ ) होनेसे परद्रव्यको 
ऐसा देखते-मालते हैं कि यह मेरा है; ! और ज्ञानीजन निश्चयप्रतिबुद्ध ( निः्यके ज्ञाता ) 
होनेसे परद्रव्यकी कशिकामात्रको भी 'यह मेरा है? ऐसा नहीं देखते मानवे। इसलिये, जैसे इस 
जगतमें कोई व्यवह्ारविमृढ़ ऐसा दूसरेके गाँवमें रदनेवाला मनुष्य “यह आम मेरा है? इसप्रकार 
मानता हुआ मिथ्यादृष्टि ( विपरीत इृष्टिवाला ) है, उसीप्रकार ज्ञानो भी किसी प्रकारसे 
व्यवहरविभूढ़ होकर परद्रव्यको “यह मेरा है? इसप्रकार देखे-माने तो उस समय वह भी 
मिःसंशयत्तः अथोत्‌ निश्चयतः, परद्वव्यकों निजरूप करता हुआ, सिथ्यादृष्टि ही होता है। इस- 
लिये तत्वक्ष पुरुष “समस्त परद्रप्य मेरा नहीं है! यह जानकर, यह सुनिश्चिततया जानता है 
कि-लोक और श्रमण-दोनोंके जो यह परद्रव्यमें क्ेत्वका व्यवसाय है वह उनकी सम्यर्द्शल- 
रहितवाके कारण ही है! । 


भावार्थः--जो व्यवहयस्से सोही दोकर परद्रव्यके क्त्वको सासते हैं, थे लौकिकलन 


हक, 


४8३7 + समयसार -“ [ भगवान भीकुल्दकुल्द-कहान 


( बसंतरतिल्लका ) 
एकस्प वस्तुन इहान्यतरेण साथ 
संबंध एवं सकलो5पि यतो निषिद्ध! । 
'तत्करंकर्मघटनासित ने बस्तुमेदे 
पश्यन्त्वक् मुनयथ जनाथ तचम्‌ ॥ २०१ ॥| 
( बसंदतिलका ) 
ये तु स्वभावनियम कलयंति नेम- 
मज्ञानमग्नमहसो बढ ते वराकाः। 
कुर्व॑ति कर्म तत एवं हि भावकर्म- 
कर्ता स्वयं भव॒ति चेतन एवं नान्‍्यः ॥ २०२ ॥ 





हों या मुनिजन हों--मिथ्याटृष्टि ही हैं। यदि ज्ञानी भी व्यवद्दारमूढ़ होकर परदृव्यकों 'भिपना) 
भानता है, तो वह मिथ्याइष्टि ही होता है। 
अब इस अर्धका कलशरूप काव्य कहते हैं:-- 
प्रथः---क्योंकि इस लोकमें एक बह्तुका अन्य वस्तुके साथ सम्पूर्ण सम्बन्ध ही विषय 
किया गया कै इसलिये जहाँ बखुमेद है अथीत्‌ मिन्न वरुएँ हैं बद्दाँ कतोकमेघटना नहीं होती-* 
इसप्रकार मुनिजन और लौकिकजन तत्वको (-बर्तुके यथार्थ स्वरुपकों ) अकर्तो देखो) ( _| 
श्रद्धा लाओ कि--कोई फिसीका को नहीं है; परद्वव्य परका अकर्ता द्वी है )। २०१ | 
«जो पुरुप ऐसा वर्तुस्वभावका नियम नहीं जानते वे अज्ञानी होते हुए कमेको कखे 
हैं; इसप्रकार भावकर्मका फर्तो अज्ञानसे चेतन दी होता दै।?--इस अवका, एवं आगागी 
गाथाओंका सूचक कलशरूप काव्य कद्दते हैं:-- मर 
प्रष:---( आचारयदेय खेदपूर्वक फद्दते हैं किः) जो इस वस्तुस्‍्वभावसे मियमको नह 
जानने ये बेचारे, मिनका ( धुरुपार्यरूप--पराक्रमरूप ) हैज जज्ञानमें द्रव गया दे ऐसे। 
करते हैं; इसलिये भावऊर्मका कर्ता चेतन ही स्वयं दोता है; अन्य फोई नहीं। 
आवार्ष:-बस्तु्े स्वरूपके नियमको नहीं जानता इसलिये परद्रव्यका फर्ती दो 
हुआ अज्नानी (-मिथ्याटट ) जीव खय॑ ही अज्ञानभावमें परिणमित दोता है; इसप्रकार अपने 
आवकर्मफा कर्ता अज्ञानी स्वयं दी है, अन्य नहीं। २०२। ५ 
अय, ( जीयडे ) जो मिथ्यात्यमात द्वोता है उसका कर्तों फौन है (--श्स चाठफी 


2:45 चचो फरके, 'मायकर्मका फतों (अशानी) दीप दी है! यह युक्तिपूर्यक सिंध 
करते हैं: । 


जैम शाध्तमाला ] - सर्व्िशुद्धज्ञान अधिकार -- ५६१ 

मिच्छत्त जड़ पयडी मिच्छाइट्टी करेड अषाणं । 
तम्हा अवेयणा ते पयंडी छठ कारगो पत्तो ॥ शेश८ ॥ 
अहवा एप्तो जीयो पुग्गलदब्बस्स कुणइ मिच्छत्त । 
तम्हा पुमलदब्॑ मिच्छाइडी ण॒ पुण जीवों ॥ ३२६ ॥ 
अह जीवो पयडी तह पुर्गलदब्ब॑ कुणंति मिच्छ् । 
तम्हा दोहि कय॑ त॑ दोण्णि वि भु जंति तस्स फूल ॥ १३० ॥ 
अह ण पयडी ण॒ जीवो पुर्गलद॒ब्ब॑ कुणंतति मिच्छत्त। | 
तम्हा पुरगह्नदब्य॑ मिच्छतं तं तु ण हु मिच्छा ॥ १३१ ॥ 

मिथ्यार्व॑ यदि प्रकृतिर्मिथ्यार्ट करोत्पात्मानम्‌ 

तस्मादचेतना ते प्रकृतिनल कारका प्राप्ता ॥ ३१८ ॥ 

अथबैप जीबः पुहलद्रग्यस्थ करोति मिथ्यालम्‌ । 

तस्मास्पुद्वलद्गब्यं मिध्याइ्टिन पुर्नीय/ ॥ २२६ ॥ 

अथ जीवस्प्रकृतिस्तथा पुहलद्रव्य॑ कुरुते मिथ्यात्वम्‌ | 

तस्मात्‌ हाभ्याँ करत तत्‌ द्वावपि झुंजाते तस्य फलम्‌ || १३० ॥ 

अथ न प्रक्ृतिन लीषः पुहनलद्वव्यं कुरुते मिथ्यात्यम्‌ । 

तस्मास्पुद्वलद्गब्यं मिथ्यात्व॑ तचु न खल्लु मिथ्या ॥ ३३१ ॥ 





गाथा ३१८-३३१ 

अ्रन्वयार्थ:--[ यदि ] यदि [ सिथ्यांत्व॑ प्रकृतिः ] सिथ्यात्व नामक 
मिथ्यात्व॒ प्रकृति ही अगर, मिथ्यात्वि जो जीबको करे। 
हो तो अचेतन प्रकृति ही कारक बने तुझ मतबिपे | ॥ ३२८ ॥ 
अथवा करे जो जीव पुह्लद्रच्यके मिथ्यातको | 
तो तो बने मिथ्यात्ति पुद्ठलद्॒व्य आत्मा नहिं बने ॥ ३२९५ ॥ 
जो जीव अरु प्रकदी करे मिथ्यात्य पुहलद्रब्यकों | 
तो उमयकृत जो होय तत्फल मोम भी हो उभयको ॥ ३३० ॥| 
जो प्रकृति नहिं नहिं जीव करे मिध्यात्व पृदलद्र॒व्यको । ; 
पूद्ठलदरव मिथ्यात्प॒ बक्ठत,क्पा न यद्द मिथ्या कहो १ ॥३३१॥ 


इज 


६२ -- समयसार | भगवान ऑकुस्दकुरद-कहाने 


जीव एवं मिथ्यात्यादिभावकर्मणः करवा, तस्याचेतनप्रकृतिकार्य त्वेड्चेतनलाल- 
पंगात | सस्पैव जीगो मिथ्यालादिभावकर्मण/ कर्ता, जीवेन पुहरल्दव्यस 
मिथ्यालादिमावकर्मणि क्रियमाणे पुदवलद्वव्यस्य चेतनालुपगात्‌ । ने वे जीते! 
पकृतिथ मिथ्यात्वादिमावकर्मणो दो कर्तारो, जीववदचेतनायाः अकतेरपि तरस" 
मोगालुपंगात्‌ | न च जीव! प्रकृतिश मिथ्यात्यादिभावकर्मणों द्वावप्यकर्ारो 





( भोहनीय कर्मकी ) प्रकृति [ झ्ात्मानस्‌ ] प्रात्माको [ सिध्याईष्टि ] मिथ्यार्ड£टि 
[ फरोति ] करती है ऐसा माना जाये, [ तल्मात्‌ ] तो [ते ] तुम्हारे में 
[ प्रचेतना प्रकृति: ] भ्रचेतन प्रकृति [ मनु कारका प्राप्ता ] ( मिथ्यात्वभावक़ी ) 
कर्ता हो गई ! ( इसलिये मिथ्यात्वभाव अचेतन सिद्ध हुआ ! ) 

[ श्रथवा ] प्रथवा, [ एवः जीवः ] पह जीव [ पुदगला्ब्यस्थ ] ऐश 
द्रव्यके [ भिव्यात्वम्‌ ] मिष्यात्वकों [ करोति ] करता है ऐसा माना जाये, 
[ हह्मात्‌ ] तो [ पुदगलह्रच्यं मिध्याहष्टिः ] पुदुगलद्रव्य मिध्याहष्टि सिद्ध होगा 
[| मे पुनः जोवः || जीव नहीं ! 

[ प्रथ ] श्रथवा यदि [ जीवः तथा प्रकृतिः ] जीव और प्रकृति दोनों 
प[ पुदगलह॒ब्यं ] पुदुगलद्ब्यको [ सिख्यात्वस ] मिच्यात्वभावरुप [ हस्ते करते 
हैं ऐसा माना जाये, [ तस्मात्‌ ] तो [ हार्म्या छत तत ] जो दोनोंके द्वारा क्रिया गया 
[ तस्य फलम्‌ ] उसका फल [ दो श्रपि भू जाते ] दोनों भोगेंगे ! 

[ प्रय ] अथवा यदि [ पुदुगलद्गव्यं ] पुदंगलद्रव्यको [ मिख्यात्वम्‌ ] मिंश्याः 
स्वभावरूप [ न प्रकृति: फुस्ते ] न तो प्रकृति करती है [ न जोबः ] शोर ते जीव 
करता है (-दोनोंमेंसे कोई नहीं करता ) ऐसा माना जाब, [ तह्मांदृ ॥5॥ 
| पुदंगलाब्यं मिख्यात्व ] पुदुगलद्वब्य स्वभावसे ही मिथ्यात्वभावडुप तिद्ध होगा। 

[ तव ठु न खलु मिथ्या ] क्‍या यह वास्तवमें मिथ्या नहीं है ? 
( इससे यद्‌ सिद्ध होता दै कि जपने मिथ्यात्वमावका--भावकर्मक-कर्तो जीव द्दी दे ) 
टीकाः--जीव दी मिध्यात्यादि भावकर्मका कर्ता है क्योंकि यदि व ( भावक॑मे ) 
अचेतन अक्तिका कार्य हो तो उसे ( भावकर्मकी ) अचेतनत्वका प्रसंग आ जावेगा। लीव 
अपने ही मिध्यात्वादि भावकर्मका कर्ता है; क्योंकि यदि जीव पुदलद्॒व्यके मिप्यालादि 
सावफर्मेकों फरे दो पुद्रलद्रव्यकों चेवनत्वका श्रसंग आ लायेगा । और जीव तथा प्रकृति वीनों 
मिध्यात्यादि भावकर्मके कती हैं ऐसा भी नहीं है; क्योंकि यदि वे दोनों कर्ता हों हो जीबकी 
भाँति अचेतन प्रक्तिको भी उस (-साबफर्म )का फल भोगनेका श्रसंग आ जायेगा। औए 
लोव दया भ्रद्नति दोनों मिध्यात्यादि भावकर्मके अकर्तो हों सो ऐसा भी नहीं कै क्योंकि यदि 


जैन शाखमालां ] * »- सर्वृविज्वुदज्ञात अधिकार +- * ४३ 


स्थभावत् एवं पुदुगठद्गच्यस्य मिथ्यात्वादिभावानुपंगात्‌ । ततो जीवः कर्ता स्वस्‍्य कर्म 
कार्यमिति सिद्धम । ! 


( शा लब्िकीडित ) 
कार्मत्वादकृत न कर्म न च तजीवम्रकृत्योद्यो- 
पज्ञायाः प्रक्ृतेः स्वकार्य फलभ्ुग्भावानुपंगात्क्ृतिः । 
नैकस्याः प्रकृतेरचित्तलसनाजीवो5स्य कर्ता ततो 
जीवस्थैव च्‌ कर्म तचिदलुगं ज्ञाता न यत्पुद्धल/ ॥॥ २०३ ॥ 


पे दोनों अकत्ती हों तो स्वभावसे ही पुद्ललद्ब्यको मिथ्यात्यादि भावका प्रसंग जा जायेगा। 
इससे यह्‌ सिद्ध हुआ कि--जीव कर्ता है और अपना कर्म कार्य है ( अर्थात्‌ जीब अपने सिध्या- 
: त्यादि भावकर्मका कर्ता है और अपना भावकर्म अपना काये है )।. .. .' 
| भावार्थ:---इन गाथाओंमें यह सिद्ध किया है कि भावकर्मका करता जीव ही है । यहाँ 
* भरह जानना चाहिये कि--परसार्थसे अन्य द्रव्य अन्य द्रव्यके भावका कर्ता नहीं होता इसलिये 
जो चेतनके भाव हैं. उनका कतों चेतंत ही हो सकता है! इस जीजके अज्ञानसे जो मिध्या- 
* त्वादि भावरूप जो परिणाम हैं ये चेतन हैं, जड़ नहीं; अशुद्धनिश्वयनयसे उन्हें चिदामास 
भी कह्दा जाता है। इसप्रकार वे परिणाम चेतन हैं, इसलिये उनका कर्ता भी चेवत्त ही है; क्योंकि 
' चेत्तनकर्मका करती चेतल ही होता है--यह परसमार्थ है। अभेवदष्टिमं तो 'जीव शुर्धचेतनामातन्न 
' ही है, किन्तु जब वह कमके लिमित्तसे परिणमित्त 'होता है तब वह उन उन परिणामोंसे युक्त 
होता है और तब परिणाम-परिणामीकी भेदटंट्रिमें अपने अज्ञानभावरूप परिणामोंका कंती 
जीब ही है.। अभेददृष्टिमें तो कर्ताकमेंभाव ही नहीं है, शुद्धचेतनासात्र जीवबस्लु है । इसप्रकार 
यथार्थतया समझना चाहिये कि चेतनकर्मका कर्ता चेंतन ही है. 
अब इस अर्थका फलशरूप काव्य कहते हैं: नह ० परत फेज 
प्रणें:--जो कर्म ( अथोत्‌ भावकम ) है वह कार्य है, इसलिये वह अक्ृत नहीं हो 
सकता अथीत्‌ किसीके द्वारा किये बिना नहीं हो सकता । और ऐसा भी नहीं है कि/बह (सांब- 
* कर्म ) जीव और प्रकृति दोनोंकी ऋृति हो, क्योंकि यदि बह दोनोंका कार्य हो' तो झनिरंददित 
( जड़ ) प्रकृतिको भी अपने कायेका फल भोगतेका प्रसंग आ जायेगा ।' और-बेह-(*भावकंगे ) 
एक़ प्रकृतिकी कृति (-अकेली प्रकृतिका . कार्य) भी नहीं है, क्योंकि मछतिकालतो अचेतनत्व 
पगट है ( अर्थात्‌ अकृति तो अचेतन है. और मावकर्म चेतन है ) | इसलिये उस-संबक्रसका 
कर्तो जीब ही है और चेतनका अनुसरण करनेवाला अथीत्‌ चेतनके साथ अन्ययरूप (-चेतनके 


परिणामरूप-) ऐस बह भावकसे जीवका ही कर्म है, क्योंकि पुदलल तो ज्ञाता नहीं है ( इसलिये' 
बह सावकर्म पुदुगलका कर्म नहीं हो सकता )। 





४६४ «> सम्रयसखार #« ५ हे 
( झादू लविक्रीडित ) कट 
फ्मंद प्रवितर््य कहे इतकेः स्िप्वात्मन! करता . , 
कर्तात्मैष कथंविद्ित्थचलिता चैबिच्छुतिः कोषित | . «९... 
तेषाधुद्धतमोहपरुद्गरितघियां बोधस्य संझदये प 
स्याद्मादप्रतिदंधलब्धविजया वस्तुस्थितिः स्वूयते ॥ १०४ #ः 


कम्मेहि दु अण्णाणी किब्जइ णाणी तहेव कम्मेहिं। / 
कम्मेहि सुवाविज्जह जग्गाविज्जड तहेव कम्मेहिं ॥ शशे२ के... 
नदयिययणथयपयापयप जाप उाय]भपपभपभपए”८:यघ/9/]/7४्य_ 

भावार्थ:--चेतनकर्म चेतनके ही द्वोता है; पुदूगल जड़ है, इसलिये 
केसे हो सकता है ६ । २०३) ; 

अब जातेकी गायाओंमें, जो भावकर्मका को भी कमेको दो मानते हैं उन्हें सबके 

लिये स्थाह्ादके अनुसार वस्तुस्थिति कहेंगे; पहले उसका सूचक काब्य कद्दते हैं:- 

प्रथे:--कोई आत्माके घातक ( सर्वथा एकान्तवादी ) कर्मको दी फर्ता विचार कई 
आत्माके कर्दृत्वकों उड़ाकर, यह आत्मा कथ्थंचित्‌ कर्ता है! ऐसा कदनेवाली अजित 
कोपित करते हैं (-निबोध जिनवारीकी विराधना करते हैं); जिनकी बुद्धि तीज मोइसे झुभ्निद 
होगई है ऐसे उन आत्मघातकोंके ज्ञानकी संथुद्धिके लिये ( निम्नलिखिद गादाओों हाथ ) 
बस्तुस्थिति कद्दी जाती है--जिस बस्तुस्थितिने स्याह्मादके प्रतिबन्धसे विजय प्राप्त की है ( सात, 
जो वस्तुस्थिति स्याह्मदरूप नियमसे निर्बाधतया सिद्ध होती है। 

भावा्:--कोई एकान्तवादी सर्वथा एकान्ततः भावकर्मका करों कर्मको दी क्श्ठोँ 
भर आत्माकों अकतों दो कददते हैं; बे आत्माके घातक हैं। उनपर जिनवाणीका कोप है क्लेंकि 
स्याद्वादसे बस्तुस्थितिको निर्बोधवया सिद्ध करनेवाली जिनवाणी छो आत्माकों कर्बचित, 
कही है। आत्माको अकर्ता दी कहनेवाले एकांतवादियोंकों शुद्धि उत्कट मिष्यास्कसे ढक माई 
है; उनके मिध्यात्वको दूर करनेके लिये आचार्यदेव स्पाद्मादासुसार जेसी बस्तुर्बिति है का 
निम्नलिखित गायाओमें कफ्दते हैं। २०४। 

४ ध्यात्मा सर्वेया अकतों नहीं है। कर्यचित्‌ कतों भी है! इस अरंकी साकार जब 

कहते हैं:-.. 








कमेंहि करें भज्ञानि त्योंढी ज्ञानि भी कर्म हि करें । 
कमेंह्ि सुलाते जीवको, स्यों कमे हो जात करें ॥ १११ | 


जल शास्त्रमाला ] -- सर्वविशुद्धलान अधिकार -- ६४ 

कम्मेहि सुहाविज्जर दुक्खाविज्जह तहेव कम्मेहि। 
कम्मेहि ये मिच्छत्त णिज्जइ शिज्जड असंजमं चेव ॥१३१॥ 
कम्मेहि भम्राडिज्जड उड्महों चावि तिरियलोय चे। 
कृम्मेहि चेव किज्जइ सुहासुहं जिचति य॑ किंचि ॥११४॥ 
जम्हा कप्मं कुबइ कर्म देई हरत्ति ज॑ किंचि। 

तम्हा 5 सब्बजीवा अकारया हुति आवण्णा ॥३३५॥ 
पुरिसिच्छियाहिलाती इच्छीकम्म॑ च पुरिसमहिलतह । 

एसा आयरियपरंपरागया एरिसी हु सुई ॥११६॥ 
तम्हा णु को वि जीवो अबंभवचारी 3 अम्ह उपएसे। 

जम्हा कम्मं चेव हि कम्म अहिलसडइ इंदि भणियं ॥१३७॥ 


गाथा ३१२ से २४४ 


अ्रन्वयार्थे--/[ कर्म: तु ] कम [ भ्रज्ञानो क्ियते ] ( जीवको ) श्रज्ञानी 
करते हैं | तथा एवं ] उसी तरह | कर्मनिः ज्ञानी ] कर्म ( जोवको ) ज्ञानी करते हैं, 
[ कर्मशिः स्वाप्यते ] कर्म सुलाते हैं [ तथा एवं ] उसी तरह [ कर्ममि: जागयंते 
कर्म जगाते हैं, [ कर्मेभिः सुद्धी फ्रियते | कर्म सुखी करते हैं | तथा एवं ] उसी तरह 


अर कर्म ही करते सुखी, कर्मदि दुखी जीवकों करे। 

कर्महि करे मिथ्यात्वि त्पोंदि, असंयमी कर्महि करें || ३३३ ॥ 
कर्मोहि अमादे उध्वे लोक रु, अथः अर तियक विपें | 

अर कुछ भी जो शुभ या अशुभ, उन सर्वको कमोहि करे ।। ३३४ ॥ 
करता करम, देता करम, हरता करम--सब कुछ करे । 

इत हेतुसे यह है सुनिश्चित जीव अकारक स्व है ॥ ३३४ ॥| 
पुंकम इच्छे नारिको ख्लीक्म इच्छे प्रुरुषको! 

ऐसी श्रुती आचायदेव परंपरा अबतीर्ण है॥ ३३६ |॥ 
इस रीत 'कर्महि कर्मको इच्छे'-कहा है शास्तरमें । 
अबन्नक्चारी यों नहीं को जीव हम उपदेशमें | ३३७ ॥ 

बच 


४१३ 


० समबसार ० -[ 
जम्हा घाएह पर॑ परेण पाइज्जए व सा 
एएणच्डेण किर भरणह परघायशामित्रि॥ रस 
तम्हा ण॒ को वि जीवो वधांयओ्रो अत्यि अन्इ खएतेव. 
जम्हा कम्म॑ चेव हि कम्म॑ घाएदि इदि मणियं ॥३॥४- 
एवं संखुएसं जेउ परूविति एरिंस समशा। 5 
तेतिं पयडी कुब्बह अपा य अकारया सले ॥ ३४० क 
अहवा मण्णप्ति मज्मं अप्पा अपाणमणणों कुषई। 
एसो मिच्छसहावों तुम्हं एयं मुणंतस्स ॥ ३०१ # 
अप्पा णिच्चो अ्रसंखिज्जपदेसो देसिओ उ समयम्हि। 
ण॒ वि सो सक्‍कह तत्तो हीणो अद्विश्रो य काउं जे ॥३४२॥ 





- जीवस्स जीवरूव विच्छरदों जा लोयमिच खु। 


तत्तो सो कि हीणो अहिओ य कहं कुशह दव्बं ॥ ३४३ ॥ 


[ कर्मिः दुःझो क्रियते ] कर्म दुःखी करते हैं, [ कर्मभिः जे सिध्यात्व॑ नोथते ] कर्म 
मिथ्यात्वको प्राप्त कराते हैं [ च एवं ] ओर [ असंयमं नोयते ] कर्म असंयमको प्राप्त 


अह जो हने परफो, इनन हो परसे, बोद श्रकृचि है । 

-+इस अरथमें परघात प्ामक कर्मका निर्देश है।। २३८ ॥ 
इसी रीठ 'कमेहि कर्मको इनता' कहा है श्ञास्त्रमें । 

इससे न को भी जीब है हिंसक जु दम उपदेशमें || ३१६ ॥ 
यों सांख्यका उपदेश ऐसा जो भ्रमण वर्णन करे। 

उस मतसे सब प्रदृटी करे जीव तो अकारक सूबे है! (! ३४० ॥ 
अथवा तु माने 'आतमा मेरा स्वभात्मा को करे। 

तो ये जो तुझ्न मंतव्य भी मिथ्या स्वमात्र द्वि तुझ अरे ॥ ३४१ ॥ 
जीब निस्य है त्पों, है असंख्यप्रदेशि दर्शित घमयमें । 

उससे न उसको हीन, त्योंद्वि न अधिक कोई कर सके ॥ ३४२ || 
विस्तारसे जीवरूप जीवका, लोकमात्र अ्रमाण है। 

क्या उससे द्वीन रू अधिक बनता द्रव्यको कैसे करे॥ ३४३ ॥ 


जैन शाश्रभाला ] “-सर्वविश्ुक्ञज्ञान अधिकार - ९६७ 


शह जाएओ 3 भावों णाणसहावेण अत्थि इत्ति मयँ | 
ताहा ण॒ वि अपा अपय॑ तु सयगषणों कुणइ ॥ ३४४ ॥ 


कर्मभिस्तु मज्ञानी क्रियते ज्ञावी तय कमेंमि! । 

कर्ममिः स्वाप्यते बागयते त्ैव कममिः ॥ ३३२ ॥ 
कर्ममिः सुखी क्रियते दु/खी क्रियते तथैव कम भिः । 
कर्ममिश्व मिथ्यात्वं नीपते नीयतेष्संयमं चेव ॥ २३३ ॥। 
कर्ममिर्श्राम्पते ऊर्घ्बमघश्ापि ति्य्॑लो्क च 
कर्ममिश्चैंत क्रियते शुभाशर्भ यावद्त्किचित्‌ ॥ २३४ ॥ 
यस्मात्कर्म फरोति कर्म ददाति धरतीति यर््किचित्‌। 
तस्मात सवेज्ञीया अकारका भरवंत्यापत्ना। ॥ शे३५ ॥ 
पुरुष! सपमिलापी स्रीकर्म वर पुरुपमरभिलपति । 
एपाचार्यपरंपरागतेदशी तु थ्रुतिः ॥ ३३६ ॥ 





कराते हैं, [ फर्मभि: ] कर्म [ ऊरच्चे भ्रचः च॒ भ्रवि तिमंग्लोक॑ व | ऊर्वलोक, प्रधोलोक 
भ्रौर तियस्लोकमें [ अम्यते ] अमण कराते हैं, [ यत्किचित्‌ यावत शुभाशुभ ] जो 
कुछ भी जितना शुभ और अशुभ है वह सव॒[ कर्ममिः च एवं फ्ियते ] कर्म ही करते 
हैं। [ यस्‍्मात्‌ ] इसलिये [ कर्म फरोति ] कर्म करता है, [ कर्म ददाति ] कर्म देता 
है, [ हरति ] कर्म हर लेता है--[ इति यत्किचित्‌ ] इसप्रकार जो कुछ भी करता 
है वह कर्म ही करता है, [तस्मात्‌ तु] इसलिये [ सर्वेजीबाः ] सभी जीव [ प्रकारका: 
आ्रापन्चा: भवंति ] श्रकारक ( अकर्ता ) सिद्ध होते हैं । 


और, [ पुरुष: ] पुरुषवेदकर्म [ स्ूथमिलाषी ] स्लोका अभिलाषी है [ च ] 
ओऔर [ द्षोकर्से ] स्लीवेदकर्म [ पुरुषम्‌ श्रभिलषति ] पुरुष॒की अभिलाबा करता है-- 
[ एपा प्राचार्येपरम्परागता ईहको सु श्रुति: ] ऐसी यह आचायकी परम्परासे आई 
हुई श्रुति है; [ तस्म्ात ] इसलिये [ भ्रस्माकम्‌ उपदेशे तु ] हमारे उपदेशमें तो 


भाने तुँ 'ज्ञायफमाव तो ज्ञानस्वभाव स्थित रहे! । 
तो यों मियह आत्मा खयं निज आतमाको नहिं करे ।। ३४४॥ 


४६८ «« समयसारः>»  , [भगवान भ्रीकुम्दकुग्द-कद्दान 
“तस्मान्न कोडपि जीवोउजह्चारी लस्माकमुपदेशे । 
यस्मात्कर्म चैत्र हि फर्मामिठ्पतीति मणितम॥ ३२७ ॥ 
यस्माद्धंति पर॑ परेण हन्पते थ सा प्रकृतिः । 
एसेनार्थेथ किले भण्यते परघातनामेति ॥ रे३८ ॥ 
' तस्मान्न फो5पि जीव उपघातको5स्त्यस्माक्मुपदेशे । 
यस्मात्कर्म चैद हि कर्म हंतीति भणितम्‌॥ ३३९ ॥ 
एवं सांख्योपदेशं ये तु प्ररूपयंतीदर्श श्रमणाः | 
तेषां प्रकरतिः करोत्यात्मानथाकारकाः सर्वे ॥ ३४० ॥ 





[ कः भ्रपि जीव: ) कोई भी जीव [ भ्रत्नह्मचारी न ] भब्रह्मचारी नहीं है, [ यस्‍्माव ] 
वयोंकि [ कर्म च॑ एवं हि ] कम ही [ कर्म प्रभिलप्तति ] करमंकी अभिलापा करता है 
[ इति भणितम्‌ ] ऐसा कहा है। 


ओऔर, [ यस्‍्मात्‌ पर हँति | जो परको मारता है [ व] ओर [ परेण 
हन्पते ] जो परके द्वारा मारा जाता है [ सा प्रकृतिः ] वह प्रकृति है--[ एतैन 
प्रयेन किल ] इस प्रथंमें [ परघातनाम इति भण्यते ) परघातनामकर्म कहा जाता है, 
[ हप्मात्‌ ] इसलिये [ अ्रस्माकम्‌ उपदेश ] हमारे उपदेशमें [ कः प्रषि जीवः | 
कोई भी जीव [ उपघातकः न प्रह्ति ] उपघातक ( मारनेवाला ) नहीं है [ यस्माव ) 
क्योंकि [ कर्म व एवं हि ] कर्म ही [ फर्म हूंति ] कर्मको मारता है [ इति भणिितम्‌ ] 
ऐसा कहा है ।” 

( आचारय॑देव कहते हैं कि-- ) [ एवं तु ] इसप्रकार [ईहशं सांस्योपदेश _| 
ऐसा सब्यमतका उपदेश [ ये श्रमणाः ] जो श्रमण (जेन सुनि ) [ प्रसुपयंति 
प्ररूपित करते हैं. [ तेषां ] उनके मतमें [ प्रकृतिः करोति ] प्रकृति ही करती है 
[ भात्मानः खसर्ये ] 'झोर जात्मा तो सब [ ध्रकारकाः ] भकारक है ऐसा सिद्ध 
होता है! 

[ ध्यवा ] श्यवा ( कद त्वका पक्ष सिठ्ध करनेके लिये ) [ मन्यसे | मदि 
दुम यह मानते हो कि "पृ सस घात्मा ] मेरा झात्मा [ झात्मनः ] अपने [आत्मातम्‌] 
( ट्रष्परुप, ) आरमाजों [ करोति ] करता है, [ एतव्‌ जानतः तब | हो ऐसा जानते 


जैन शास्प्रमाला ] -- सबेबिश्ुदकज्ञान अधिकार -- ड्दर६ 
अथवा भन्यसे ममात्मात्मानमात्मन! करोति | 
एप मिथ्याखखभावस्तवेबज्ञानतः. ॥ 3४१ ॥ 
आत्मा नित्यो5संस्येयप्र देशों दर्शितस्तु समये । 
नापि से शक्पते ततो हीनो5घिकश कर्तू यत्‌ ॥ ३४२ ॥ 
जीवस्प जीवरूप॑ विश्वरतो जानीदि लोकमार्त खलु ! 
ततः स्‌ फिं हीनो5घिको वा फर्य करोति द्न्पम्‌॥ १४३ ॥ 
अथ जायकस्तु भावों ज्ञानस्वमावेन तिष्ठतीति सतम्‌ । 
तस्मात्राप्यात्मात्मानं तु स्रयमात्मन/ फरोति ॥ ३४४ ॥ 


कर्मेबात्मानमज्ञानिन करोति, ज्ञानावरणाख्यकर्मोंदयमंतर ण तदलुपपते) । कर्मेंब 
ज्ञिनिनय करोति, ज्ञानावरणाख्यकर्मक्षयोपशमसंतरेण. तदलुपपचेः । कमेंब 





बालेका-वुम्हारा [ एप: मिध्यास्वभावः ] यह सिथ्यात्वभाव है; [ यद्‌ ] क्योंकि-- 
[ समये ] सिद्धास्तमें [ झ्रात्मा ३ आत्माकों [ लित्य/ ] नित्य, [ प्रसंस्येयप्रदेश: ] 
श्रसंख्यात-प्रदेशी [ दक्िितः तु ] बताया गया है, [ ततः ]. उससे [ सः ] वह 
[ हीतः अधिकः व ] होन या अधिक [ कतु'त श्रपि दाक्यते ] नहीं किया णा, - 
सकता; [ विस्तरतः ] भौर विस्तारसे भी [ जीवस्थ जीवरूपं ] जीवका जीवरूप .* 
[ खलु ] निश्चयसे [ लोकसात्र जावीहि ] लोकसातन्न जानो; [ ततः ] उससे' 
[कि सः हीतः श्रधिकः या ] क्‍या वह-हीन अश्रथवा श्रधिक होता है ? [ द्रव्यम्‌ कर्थ 
करोति ] तब फिर ( भ्रात्मा ) द्रव्यको ( अर्थात्‌ द्रव्यरूप भ्रात्माको ) कंसे करता है ? 

[ श्रथ ] श्रथवा यदि ([ ज्ञायकः भाषः तु ] श्ञायक-भाव-तो [ ज्ञानस्वभावेन 
तिप्ठति ] ज्ञावस्वभावसे स्थित रहत्ता है! [ इति मतम्‌ ] ऐसा माना जाये, [ तस्मातु, . 
अ्रषि.] तो इससे भी | प्ात्मा स्वयं ] प्रात्मा स्वयं- [ भ्रात्सनः श्रात्मानं तु-] अपने 
श्रात्माको [ न करोति ] नहीं करता यह कहलागेगा ! 

( इसप्रकार कर्दत्वकों सिद्ध करनेके लिये विवज्ञाको बदलकर-जो पक्ष कहा है. वह 
घटित नहीं होता | ) 

( इसप्रकार; यदि कर्मका कर्ता कर्म ही साना जाये तो स्थाह्मादक़े साथ: विरोध : आता: - 
है; इसलिये आत्माको अज्ञान अवस्थामें2 कर्थचित्‌ अपने अज्ञानभावरूप कर्सका कर्तों साननाः - 
चाहिये, जिससे स्पाह्वादके साथ विरोध नहीं आता । ) . 

टीका:--(.चहाँ पूर्नपक्त इसप्रकार हैः-- ) “कर्म ही आत्माकों अज्ञानी करता है, - 
क्योंकि ज्ञानावस्ण नामक कर्मके उद्यके बिना उसकी ( अज्ञानकी ) अनुपफत्ति है; कर्स ह्दी 


३७० - समयसार --. [-संगरेव, ह 


स्वापयति, निद्राख्यकर्मोदयमंतरेण तदलुपपत्तेः | 

क्षयोपश्मममंतरेण तदनुपपचे: | कमेंद सुखयति, 

कर्मेव दःखयति, असद्रेयास्यकर्मोदयमंतरेण तदनुपफ्सेः । 
मिथ्यालकर्मोद यमंतरेण तदनुपपत्तें! । कर्मेवासंयर्त करोति, 
मंतरेण तदलुपपत्ते: । कमेंबोर्ध्वाघस्तियंम्लोकं अमयति, 
तदनुपपतेः । अपरमपि यय्यावत्किचिच्छुमाशुर्भ तत्तांबत्सकमपि 
प्रश्नस्ताप्रश्स्तरागारूपकर्मोद्यमंतरेण तदनुपप्तेः । यत एवं 
फरोति, फर्म ददाति, कम हरति थे, ततः सर्वे एबजीवाः... . 
निश्ििनुमः | कि च-श्रुतिरप्येनमर्थमाह; पुंवेदास्यं कम. 7 


(आत्माको ) ज्ञानी करता है, क्‍योंकि ज्ञानावरण नामक कमंके झबोपशमके किक 
अनुपपत्ति है; कर्म हो मुलाता है, क्‍योंकि निद्रा नामक कर्मके सदयके बिना इसकी... 
है, कर्म द्वी जगाता है, क्योंकि निद्रा नामक कर्मके क्षयोपशमके बिना उसकी लक रा 
कर्म ही सुस्तरी करता है, क्योंकि सातावेदनीय नामक कर्म के उदयके बिना उसकी कक 
कर्म ही टुःखी करता है, क्योंकि असातात्रेदनीय नामक कर्मके सदयक्े बिना रसफी स्ककाओ, 
है; कर्म दो मिख्याद॒ष्टि करता है, क्योंकि मिख्यात्वकर्मके उद्यहे बिना इसकी जधुरमसिंकी 
कर्म ही असंयमी करता है, क्योंकि चारित्रमोह नामक कर्मके उरयड्े बिना इसकी अहर्नल 

है, कम ही ऊप्यलोकमें, अधोलोकर्मे और तियंग्लोकमें भ्रमण कराता है, क्योंकि 

नामक कमंझे उद्यके बिना उसकी अनुपपत्ति है, दूसरा मो जो कुल जितमा हम नहा दे 
जह सब कम हो करता है, क्योंकि प्रशरत-अप्रशस्त राग नाम कर्मझे रपवके दिला फक्ही 
खनुपपत्ति है। इसप्रफार सच कुछ स्व॒र्तत्रतया कर्म दी करता है, कम दी देता है, कमे 3 
केता है। इसलिये हम यह निश्रय करते हैं कि--सभी जोष सदा एडांतसे अफर्ता दी हैं। और 
खआति ( भगबानडी बाणी, शाख ) भी इसी अर्थफो कहती है; क्दोंछि, ( वह रुधि ) दुसरे 
जामझ कम श्वीडों अभिलाया करता है और स्वीबेद नामऊ कर्म पुरुषद्छी अमिलाज कर्क 

इस बाक्कसे कूर्पकों हो कर्महो अभिनतापाई काट स्‍क्‍के समर्थन हारा औकके 

छू कद) नियत ढगनी है, तवा हो परको इनभा है ओर परदे हारा हम! शाजा है रह फरकाका 
करें है! इस दाककम कर्मों इकमंद पातड़ा कर व दोनेक समर्थन हारा 

कमेंस्‍्कका सिख करती है, ओर इसपदार ( अदा ददेढे तथा चाससे कद सके लिफेश हक ) 
हीकका आरपपणा ही ब्यछप ८4 बकनानी है | 

( जरचत्ेरेक कदने हैं दि...) पसमपदाा उसे सांस्यमणकों, व्यनी वेकी-हकीिं ?े 


र 
अर 


जैन शाक्षमात्रा ] “«-- सर्वविश्ुुद्धज्ञान अधिकार -- छ७९ 


पुरमांसमभिरषति इति वाक्यैन कर्मेण एवं कर्मामिलापकर्त्वसम्थनेन जीवस्पात्रह्न- 
कतेत्वासमथनेन च जीवस्थात्रह्मकतत्वप्रतिपेघातू, तथा यरं हंति येन च परेण 
हृ्यते वत्परघातकमेंति वाक्येन कण एवं कमंथातकतत्वसमर्थनेन जीवस्य घात- 
ऋत्ेत्वप्रतिपेघाच्च सर्व भवाकतृत्वज्ञापनात्‌ | एवमीदर्श सांख्यसमय स्वप्रश्ञापराधिन 
प्त्राथमबुध्यमानाः केविच्छुमणाभासाः प्ररूपयं ति; तेपां प्रकृतेरेकांतेन करे त्वाम्युपगमेन 
सर्वेषामेव जीवानामेकांतेनाकठत्वापत्तेः जीबः कर्तेति श्रुतेः कोपी दुःशक्यः परिहतुस्‌। 

यस्तु कम आत्मनो5ज्ञानादिसवभावान्‌ पर्यायरुपान्‌ करोति आत्मा त्वात्मानमेनेक् 
द्ब्यरूप करोति ततो जीबः .करतेंति अश्रुतिकोपों न सवतीत्यपम्रित्रायः स मिथ्यैत ) 

.जीबो. हि द्रव्यरूपेण तावब्नित्यो5पंख्येय्रदेशे छोफपरिमाणश्र । तत्र-न तावब्नित्यस्थ 
कार्यस्वमनपपन्‍्न॑, कंतकंत्वनित्यत्व॑योरेकत्वविरोधातू। न चावस्थितासंख्येयप्रदेशस्यैकस्प : 
पुदरुस्कंधस्पेव प्रदेशप्र त्षेपणाकर्षणद्ारेणापि तस्य कार्यत्व॑, प्रदेशप्रक्षेपणाकर्षणे सति 
तस्वैकत्वव्याघातातू । न चापि सकललोकवास्तुविस्तारपरिमितनियतनिजाभोग- 
संग्रहस्प प्रदेशसंफोचनविफाशनद्वारेण तस्य कार्यत्वं, प्रदेशसंकोचनविकाशनयोरपि 





के अपराधसे सूत्रके अर्थको न जाननेवाले कुछ #अ्मणाभास अरूपित करते हैं; उनकी, एकान्त- 
से प्रकृतिके कर्दृत्वकी मान्यतासे, समस्त ज़ीवोंके एकान्तसे अक़र्देत्व आ जाता है इसलिये, 
'जीध कर्ती है? ऐसी जो श्रुत्ति है उसका फोप दूर करना अशक्य हो जाता दै (अ्थौत्‌ भगवानकी: 
चाणीकी विराधना होती है ) | और, “कर्म आत्माके अज्ञानादि सर्व भावोंको---जो कि पर्यायरूप: 
हैं. उन्हें--करता है, और आत्मा तो भात्माको ही एकको द्रव्यरूपको करता है इसलिये जीव 
करती है; इसम्रकार श्रुतिका कोप नहीं होताः--ऐसा जो अभिप्राय है सो मिथ्या है | मै 
( इसीको सममाते हैं:--) जीब तो द्रव्यरूपसे नित्य है; असंख्यात-प्रदेशी है और. 
लोक परिमाण है।. उसमें प्रथम, नित्यक्ा कार्यत्व नहीं बन सकता, क्योंकि कृतकत्थके और. 
नित्यलके एकलका विरोध है । ( आत्मा नित्य है इसलिये वह कृतक अथीत्‌ किसीके हारा 
किया गधा नहीं हो सकता।) और अवस्थित असंख्य-प्रदेशवाले एक ( आत्मा )को पुद्चल- 
स्कन्थकी भाँति, प्रदेशोंके प्रत्षेपए-आकर्षण छारा भी कार्यत्व नहीं बन सकता, क्योंकि श्रदेशोंका 
अक्षेपण तथा आकर्षण हो तो उसके एकत्वका व्याघात हो जायेगा ! ( स्कन्‍्ध अनेक पर- 
भाणुओंका बना हुआ है, इसलिये उसमेंसे परमार निकल जाते हैं तथा उसमें आते भी हैं; 
परन्तु आत्मा निश्चित असंख्यात-अदेशवाला एक ही द्रव्य है इसलिये बह अपने प्रदेशोंको निकाल 
नहीं सकता तथा अधिक प्रदेशोंको ले नहीं सकता | ) और सकल -लोकरूपी घरके विस्तारसे 





# श्रमणाभास -- मुनिके ग्र॒ुछय नहीं. होने पर भी.अपनेको मुनि कहलानेवाले । 


०३ - समक्‍सार -- | 


# हैं न -् $. 


स्वमावस्‍्य सर्वापोदुमशक्पत्दात झायकों मारो झमसवादेन... 
तिधंथ हायककर्त त्वपोरत्प॑तविरुद्धत्वान्मिध्यात्यादिमावारां न को. 
शव मिध्यात्वादिमाबाः, ततस्तेषां क्मेंद कट प्ररष्णत इति दासनोस्वेंक 
रामात्मात्मानं करोतीत्यम्युपगमप्तुपदस्पेव । तठो हायकस्य आवरण _ 
हानस्वमाताइस्थितत्वे5पि कर्मजानां मिथ्यास्वादिमागानां छ 


परिभित जिसका निश्चित्‌ निजरविस्तार-संग्रह है ( अवोत्‌ जिसका लोक जितना ' 
है) उसके (-आत्माके ) प्रदेशोंके संक्रोच-बिकास हारा भी दार्यरण नहीं कम सकता, 
प्रदेशोंके संकोच-बिस्तार होने पर भी, सूले-गीले चमहेकी माँदि, अर 
कारए उसे ( भात्माकों ) हीनापिक नहीं किया जा सकता। ( इसप्रकार आस्यके 
आत्माका कर्ट्त्व नहीं बन सकता।) और, “बस्तुस्वभावका सर्यवा मिड दा 
क्ायक भाव झानस्वभावसे हो सदा स्थित रहता है ओर इसप्रकार स्थित रहता हुण। कर्क 
ओर कट त्वड़े अत्यन्त विस्द्धता दोनेसे, मिध्यात्वारि भावोंका कर्ता नही दोता) और मिला, 
ल्वारि भाव तो होने हैं; इसलिये उनका कर्ता फर्म हो है इसपकार प्ररपित किस आल हैं 
देसी हो बासना ( अभिप्राय मुझाव ) प्रगट की जाती दे बद मी “आत्मा आध्याकों कस 
बरस ( पूर्शक्त ) मात्यताका अतिशयता पूरक घात करतो है ( क्योंकि सरा क्षाकक 
आस्मा अकतों ही सिद्ध दुभा ) 
इसलिये, आय भाद सामास्य अपेक्षामे श्ानस्यभागसे अथस्थित दोने पर 8] स् 
अन्न होते हुए मिध्यात्वारि माबो्े ज्ञनई समय, भनाति कालसे क्षेक भर कषासडे मेइकिलांली 
शब्द इोनेसे, परको आरमाके रूपमें जानता हुआ बद ( ज्ञाक्क भाव ) जिरोष अररेक्षासे अहम” 
रूप झ्ञानपरि शामकों करता है (--भज्ञानू्प ऐसा जो आनका परिणमन इसको फदत है 
दर्सलआए, इसके झूग्रत्व का स्वीकार करना चाहिए, रद भो तचतक कि अबतक 
ओरण्जमे कद और आनडे भेरविक्षानसे यू ( भेद विज्ञान सदित ) दोनेडे कारण 
ही जाध्माडे अुफमें आनता हुआ बह ( क्ाबढ भार ) विरेष भरेबामे मी हानकर दी आम 
पॉरिलबले परितलित दोता दुला भाज आदल्‍्वड कारत गाचात खडतो हो । 
अयार्य -.- कितने हो उन मुति भी स्वाइलर्-बालीकों अवीमोति म सम कर 
आरंधा परकननका अजिदान उरते एैं और क्चिक्षादों फर॒कइर कद कहते हैं ढि-- “अन्यथा को 
जतकतओड। ब्वएनों ही है, उ्ंज्डु कटा स्‍रय ईे? अत्कडमंक! दत्ता है; ज्क्ान, काम, शाचड, 
साककाण, हुआ, दु-००, लिप यार, ध॑ंका, चार शरजिशंने जवल--इन मक्का, या जा कुम षौ 


जैन शास्रमाला ] +- सर्जविद्युद्धज्ञान अधिकार -- छ्७३्‌ 


भेदविज्ञनशत्यत्वात्‌ परमात्मेति जानते विशेषापेक्षया ल्वज्ञानसुपस्थ ज्ञानपरिणामस्प 
करणात्कर्द स्वमुनुमंतव्यं; तावधावत्तदादिज्ञेयज्ञानमेदविज्ञानपूर्णलाद।स्मानमेवात्मेति 
जानतो विशेषापेक्षयापि ज्ञानसूपेणैव ज्ञानपरिणामेन परिणममानत्य केवर्ल ज्ञाहुला- 
त्साक्षादकरे स॑व॑ स्पात्‌ ! े 
( शादूलविक्रीडित ) 
माञकर्तरममी स्यृशन्तु पुरुष सांख्या झाप्पाहता: 
कर्तारं कलयंतु ते किछ सदा भेदावबोधादथः | 





शुभ-अशुभ भाव है उत सबको फर्म ही करता है; जीच तो अकर्ती है ।” और वे मुनि शाखका 
भी ऐश्ाा ही अर्थ करते हैं कि--“बेद्के उद्यसे ख्री-पुरुषका विकार द्ोता दै और उपघात्त 
तथा परघात प्रकृतिके उदयसे परस्पर घात होता है ।? इसप्रकार, जैसे सांख्यमतावलम्बी सब 
कुछ ग्रकृृतिका ही कार्य मानते हैं और पुरुषकों अकर्ता मानते हैं उसीग्रकार, अपनी घुद्धिके 
दोपसे इन मुनियोकी भी ऐसी ही ऐकान्तिक मान्यता हुईं। इसलिए जिलवाणी तो स्थाह्माद- 
रूप है, अतः सर्वथा एकान्तकों भाननेवाले उन मुनियों पर जिनवाणीका कोप अवश्य होता 
है। जिनवाणीके कोपके भयते यदि वे विवज्ञाको बदलकर यह कहें. कि--“भावकर्मका फर्तो 
कर्म है. और अपने आत्माका ( अथोत्‌ अपनेको ) कर्ता आत्मा है, इसप्रकार हम आत्माको 
* क्रथँचित्‌ करतो कहते हैं, इसलिए बाण्ीका कोप नहीं होता;” तो उनका यह कथन भी मिध्या 
ही है | आत्मा द्रग्यसे नित्य है; असंख्यातप्रदेशी दै। लोकपरिमाण है, इसलिए उसमें तो 
कुछ नवीन करसा नहीं है; और जो भावकर्मरूप पयौयें हैं उनका को तो वे मुनि कर्मको ही 
कहते हैं; इसलिये आत्मा तो अकर्ती ही रहा ! तब फिर बाणीका कोप केसे मिट गया  इस- 
लिये आत्माके कद त्व-अक् त्थकी विव्ञाकों यथार्थ मानना ही स्वाह्मदकों यथार्थ मानना है । 
आध्माके कर्दृस्व-भकत्‌ त्वके संबंध सत्याथे स्याह्मद-प्रूपण इसप्रकार हैः-- 
आत्मा सामान्य अपेज्षासे तो ज्ञनस्वभावमें ही स्थित है; परन्तु सिथ्यात्यादि भावोंको 
जानते समय, अतादि काहसे ज्ञेंय और झञानके भेदविज्ञानके अभावके कारण, ज्षेयरूप 
सिध्यात्वादि भाषोंको आत्माके रूपमें जानता है, इसलिए इसप्रकार विशेष अपेक्षासे अज्ञानरूप 
ज्ञानपरिणाप्तको करतेसे कती है; और जब भेदविज्ञान होनेसे आत्माको ही आत्माके रूपमें 
जानता है तब विशेष अपेक्षासे भी ज्ञानरूप परिणामर्मे ही परिणमित होता हुआ मात्र ज्ञाता 
रहनेसे साक्षात्‌ अकती है । 
अब इस अरथका कलशरूप क़ाव्य कहते हैं:-- 
पर्थ:--धह आहत मतके अनुचायी अथोत्‌ जैन मी आत्माको; सांख्यमरतियोंकी भाँति, 


( सब्रेथा ) अकतो मत साने; भेदज्ञान दोनेसे पूले उसे निरन्तर को सानो, और सेदविज्ञान 
5० थ 
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निजमनसि विधे कठभोक्त्रोर्वि मेदभ्‌ । 


होनेके बाद्‌ उद्धत #ज्ञानधाम ( ज्ानमंदिर, ज्लानप्रकाश )में निश्चित इस के. 
फ॒तृ त्व रहित, अचल, एक परम ज्ञाता ही देखो। है 
भावार्थ:--सांख्यमतावलम्बी पुरुषको सवेदा एकान्तसे अकृतों, 
- चेतन्यमात्र मानते हैँं। ऐसा माननेसे पुरुषकों संसारके अभावका प्रसंय 
प्रकृतिको संसार माना जाये तो बद्द भी घटित नहीं द्वोता, क्योंकि मकति तो बढ़ है. . 
दुःखादिका संबेदन नहीं है, तो उसे संसार कैसा ९ ऐसे अनेक दोष 
सर्वथा एकान्त वर्तुका स्वरुप दी नहीं दै। इसलिये सांख्यमती मिथ्यादष्टि हैं; औद 
भी ऐसा मानें तो वे भी मिध्यार्टि हैं। इसलिए आचायेदेव उपदेश देंते हैं 
आँति जैन आत्माको सर्वेथा अकर्तो न मानें; जबतक स्व-परका भेदविज्ञान न हो... 
उसे रागादिका-अपने चेतनरूप भावकर्मोका--कतों मानो, और भेदविज्ञान दोनेके 
विज्ञानघन, समस्त कर्ठ त्वके भावसे रहित, एक ह्लाता ही मानो | इसप्कार एक दी .. 
कर्दृत्व तथा अकर्दृत्व--ये दोनों भाव विवज्ञावश सिद्ध दोते हैं। ऐसा स्थाह्ाद मद संखलें पु 
है; और बरजुस्वभाव भी ऐसा ही है, कल्पना नहीं है। ऐसा ( स्थाह्ादानुसार ) नकल 
पुरुषकों संसार-मोक्ष आदिकी सिद्धि होती है; और सर्वेथा एकान्त माननेसे सर्भ मिल्रकश्वंकऑॉर 
का लोप द्वोता है। २०५। 
जआेकी गाबाओंमें, 'कर्तो जय है और भोक्ता जन्य है! ऐसा माननेवाले किरेन 
बौद्धमतियोंकी सर्वधा एकास्त मान्यतामें दूषण बतायेंगे और स्थाह्रादातुसार जिसभकार कसी” 
स्वरूप अथोत्‌, कर्ताभोक्तापन है उसप्रकार कर्रेंग। उन गाबार्मोका सचक कांण्य बन 
कइने हैं... हे 
अर्थ :-- इस जगतमें कोई एक तो (अवात्‌ क्ष्िकवादी बौद्धमती) इस म्य्स्‍कपएकों 
क्षणिक कल्पित करके अपने मनमें कतों और भोक्ताका भेद करते हैं (-कर्थो जमब है और 
भोक्ता आम्य है; ऐसा मानते हैं ); उनझे मोहको ( अज्ञानको ) यद चेतन्यचमरकार हैं! किसे 
स्ल्विलारूप अरतरे ओप (-समृह )$े द्वारा अभिमिंचन करता हुआ, दूर करछा है। . 
आावार्ब:--चअत्पिकषादी कर्ो-भोत्तामें भेद मानते हैं, अयोत्‌ वे यह बानी 
फयाण कुसमें जो जास्मा वा बद वूसरे कुगमें नहीं है। भाचायरेष कहते हैं 


पैन शाखमाला ] 7. -- सर्वविश्युद्ज्ञात अधिकार --...#. प्ड५्‌ 
अपहरति विमोई दस्य - नित्यामतीमेः 
स्वयमयमभििच॑ंश्चिचमत्कार एवं ॥ २०६ ॥| 
(अलुष्ड॒मू ) 
इच्यंशभेदतोउत्यंत बृत्तिमन्नाशकल्पनातू । 
अन्यः करोति सुंक्तेउन्य इत्येकांतथकास्तु मा ॥ २०७ | 





कया समझभायें यह चेतन्य ही उसका अज्ञान दूर कर देगा--जो कि अनुभवगोचर; नित्य है। 
प्रथम क्षणमें जो आत्मा था वही द्वितीय क्षणमें कहता है कि 'मैं जो पहले था वही हूँ इस- 
प्रकारका स्मस्णपूर्वक प्रत्यभिज्ञान आत्माकी वित्यता बतलातो हैं। यहाँ बौद्धमती कहता है 
कि--जो प्रथम क्षणमें था वही में दूसरे क्षएमे हैं” ऐसा मानना सो तो अनादिकालीन भविद्यासे 
श्रम है; यह भ्रम दूर हो तो तत्व सिद्ध हो; और समस्त क्लेश मिटे। उसका उत्तर देते हुए 
कहते हैं कि--'हे बौद्ध | तू यह तो तर्क करता है. उस सस्पूर्ण तकको करनेवाला एक ही 
आत्या है था अनेक आत्मा हैं ? और तेरे सम्पूर्ण तकको एक ही आत्मा सुनता है ऐसा मान 
कर तू तर करता है या सम्पूर्ण तक पूर्ण दोनेतक अनेक आत्मा बदल जाते हैं ऐसा सानकर 
तक करता है ९ यदि अनेक आत्मा बदल जाते हों तो तेरे सम्पूर्ण तर्कको तो कोई आत्मा 
सुनता नहीं है; तथ फिर तक करनेका क्या प्रयोजन दै# ६ यों अनेक प्रकारसे विचार करने 
पर तुझे ज्ञात होगा कि आत्माको क्षणिक भानकर प्रत्यभिज्ञानकों अ्रेम कह देना यथार्थ नहीं 
है। इसलिये यददे संमकना चाहिये कि--आत्माको एकान्ततः नित्य या एकान्ततः अनित्य मानना... 
दोनों श्रम हैं, वस्तुस्वरूप नहीं; हम ( जैन) कर्यंचित्‌ नित्यानित्यात्मक वस्तुस्वरूंप फहते हैं 
वही सत्यार्थ है ।? २०६॥ 

पुनः क्षणिकवादका युक्ति द्वारा निषेध करता हुआ; और आगेकी गाथाओंका सूचक 
काव्य कहते हैं:-- है 

श्र्थ:-- त्य॑शोंके अथोत्‌ पर्योयके भेंदके कारण 'बृत्तिमान्‌ अथौत्‌ द्रव्य स्बया नष्ट 

“हो जाता है? ऐसी कल्पताके द्वारा ऐसा एकान्त प्रकाशित मत करो कि--अन्य करता है और 
अन्य भोगता है! | « है 


भावार्थ:--द्रद्यकी पर्यायें प्रतिक्षण नष्ट होती हैं इसलिये बौद्ध यह सानते हैं कि पद्रष्य 





#यदि यह क॒ह्ा जाये कि 'आत्या तो नष्ट हो जाता है किस्तु वह संस्कार छोड़ताजाता है" वो यहू 
भी यथार्थ नहीं है; यदि आ्रात्मा नष्ट हो जाये तो आधारके बिना. संस्कार कैसे रह सकता है ? भर यदि 


कदाचित्‌ एक श्रास्‍्मा संस्कार छोड़ता जाये, तो भी उस्त आत्माके संस्कार दूघरे आ्रात्मायें प्रविष्ट हो जायें 
ऐसा निगम न्यायसंगत नहीं .है। 


न 
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केहिचि दु पज्जएहिं विशेस्सए णेव केहिषि हु. 
जम्हा तम्हा कुब्बदि सो वा अए्णों व णेयंतों # 
केहिचि दु पज्जए्हिं विणस्सए ऐेव केहिचि दु 

जम्हा तम्हा वेददि सो वा अण्णो व छेयंतो ॥ १४६ 
जो चेव कुणइ सो चिय ण वेयए जस्स एस सिद्धंतों। 
सो जीवो णायव्वों मिच्छादिद्दी अगारिहदों॥ १४७ ॥ 
अण्णो करेहट अण्णो परिभु जह जस्स एस सिद्ध तो । 
सो जीवो णायज्ो मिच्छादिद्ी अणारिहदो ॥ शे४८॥ 


केथिच पर्यायेविनश्यति नैद कैशित जीवः | - 

यस्मात्तस्मात्करोति स वा भन्‍्यो वा नैकांतः ॥| ३४४ ॥ 

कैबित पर्यायैबिनश्यति नैव केश्रित्त जीव! । 

यस्मात्तस्माद्ेदयते स वा अन्यो वा नेकांतः | ३४६ ॥ 
ही सर्वथा नष्ट होता है! । ऐसी एकान्त मान्यता मिथ्या है। यदि पयोयवान पदाजेका दी शक 
दो जाये तो प्यीय किसके आश्रय्से होगी ? इसप्रकार दोनोंके नाशका असंग घानेये आसन 
प्रसंग आता है । २०७ | 

अब निम्नलिखित गाथाओंमें अनेकान्तको प्रगट करके क्षणिकवादका स्पहतकाचिरेय 

करते हैं:-- 


पर्याय कुछसे नष्ट जीव, कुदसे न जीव विनष्ट है । 

इससे करे है वो हि या को अन्य-नहीं एकान्त है ॥ ३४४॥ 
पर्याय कुछसे नष्ट जीब, कुछसे न जीव बिनष्ट है | 

यो जीव वेद वो हि या को अन्य-नहिं एकान्त है। ३४९ ॥ 
जीब जो करे वह भोगता नहिं-जिसका यह सिद्धान्त है। 
अहंतके भतका नहीं, वो जीव मिथ्यादृष्टि है ॥१४७॥ 
जोद अन्य करता, अन्य वेदे-जिसका यह सिद्धान्त है । 
महँवके मतका नहीं, यो और मिथ्यारष्टि है (| १४८ है 
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यम्लैव करोति स चैव न वेदयते यस्य एप सिद्धांतः | 
स जीवो ज्ञातव्यों मिथ्याहष्टिरनाहताः ॥ ३४७॥ 
अन्य; करोत्यन्पः परिशृंक्तो यस्प एप सिद्धांत! । 
स जीबो जतव्यों मिध्याध्ष्टिरनाहैतः || ३४८ ॥ 
यतो हि प्रतिसमय संमवदगुरुरुपरणुणपरिणामद्ारेण क्षणिकलादचलितचैतन्या- 
स्वयगुणद्वारेण नित्यलाच जीव कैशित्पर्यायैर्विनश्पति कैश्रिचु न विनश्यतीति 





गाया ३४४-३४८ 

भन्वयार्थ:--[ यस्मात्‌ ] क्‍योंकि [ जीवः ] जीव [ कंश्ित्‌ पर्याय! तु | 
फितनी ही पर्यायोंसे [ विनश्यति ] नष्ट होता है [ तु ] भौर [ फंश्वित्‌ | कितनी हो 
पर्यायीते [ न एवं ] नष्ट नहीं होता, [ तस्मात्‌ ] इसलिये [ सः था करोति ] 
५ जो भोगता है ) वही करता है! [ अन्यः वा ] अथवा “दूसरा ही करता है! 
[ ब एकास्तः ] ऐसा एकान्त तहीं है (-स्याद्राद है ) | - 

[ थस्‍्मात्‌ ] क्योंकि [ जोवः ] जीव [ फंश्रित्‌ पर्यायः तु ]) कितनी ही * 
पर्यायोंसे | विनद्यति ] नष्ट होता है [ तु ] श्रौर [ कंश्वित्‌ ] कितनो ही पर्यायोंसे 
[ न एवं ] नष्ट नहीं होता, [ तस्मात्‌ | इसलिये [ सः या बेदयते ] “( जो करता 
है ) वही भोगता है! [ भ्रन्यः वा | भ्रथवा “दूसरा ही भोगता है! [ न एकास्तः 
ऐसा एकाच्त नहीं है (-स्याद्वाद है )। हु 

“[ थः च एवं फरोति | जो करता है | स्तः व एवं त बेदयते ] वहीं नहीं' 
भोगता' [ एपः यस्य सिद्धान्त: | ऐसा जिसका सिद्धान्त है, [ सः जोबः ] बह जीव 
[ मिथ्याहष्ठिः | सिध्याइृष्टि, [ श्राहँतः ] अनाईत ( अहँतके मतको न माननेवाला .) 
[ ज्ञातध्यः ] जावना चाहिये। 

"| अ्रन्पः करोति ] दूसरा करता है [ प्रन्यः परिभू क्ते ] भ्रौर दूसरा भोगता 
है! | एपः यरय सिद्धास्तः | ऐसा जिसका सिद्धास्त हे, [ सः जीव: ] वह जीव 

[ भिथ्याहृष्टिः | मिथ्याइृष्टि, [ भ्रनाहेतः | अनाहँत (-अजैत ) [ ज्ञातव्यः | जातना 
चाहिये । 


दीकाः--जीच, अ्रतिसमय संभवते (-होनेवाले) अगुरुलघुगुणके परिणाम द्वारा 
चुणिक होनेसे और अचल्ित चैतन्यके अल्वयरूप गुण द्वारा नित्य होनेसे, कितनी ही पयोगोसि 


१3०४६ 


क्ड्द +समयार +- | . 
हिस्वमावों जीवस्वभाव! | तदो य एवं करोति सएवान्यो वा... _ 
स ए्वान्यों वा करोतीठि नास्त्येकाँतः । एव्मनेकाते5वि 
परमार्थ सत्तवेन वस्तुत्रभिति वसस्‍्ल॑ंशे5पि वस्तुतवमध्यास्य 

स्थित्वा य एवं करोति स एवं न वेदयते, अन्यः करोति अन्यों 

से मिथ्यादष्टिरेव द्रष्टव्य), प्षणिकस्वेठपि पृरयंज्ञानों 
टंकोस्कीणस्पैबांत/प्रतिभासमानत्वात्‌ । 


बिनाशको प्राप्त होता है और कितनी ही पयोयोंसे नहीं विनाशको प्राप्त होता ., 
दो स्वभाववाला जीवस्वभाव है; इसलिये “जो करता है - वही भोगता है? भबवा 
भोगवा है? 'जो भोगता है बद्दी करता है? अथवा “दूसरा दी करता दै”-पेसा, , 
है। इसप्रकार अनेकान्त होने पर भी, 'जो ( पर्योय ) उस समय होती है; ., 
सर्व है, इसलिये वही वस्तु है? इसप्रफार बरतुके अंशर्म बरतुत्वका अध्यास करके है 
लोभसे ऋजुसूचनयके एकान्तमें रहकर जो यद्द देखता-मानता है कि “जो करता है 
भोगता, दूसरा करता है और दूसरा भोगता है,” उस जीवको मिध्यादृष्टि दी . 
चाहिये; क्योंकि, वृत्त्यंशों ( पर्यायों ) का क्षणिकत्व होने पर भी, बृत्तिमान ( 
जो चैतन्यचमत्कार (आत्मा) है बह तो टंकोत्कीणं ( नित्य ) ही अन्तरंगर्मे प्रतिकेकित 
ह्वोता दै। हि 
|... भावार्थ:--वस्तुका स्वभाव जिनवाशीमें द्रव्यपर्यायस्वरूप कद्दा है। झा 
स्याह्मद्से ऐसा अनेकान्त सिद्ध होता है कि पर्यायकी अपेक्षासे तो वस्तु चणिक दै और 
अपेक्षासे नित्य है। जीव भी वस्तु होनेसे द्रव्यपयौयस्वरूप है, इसलिये, पर्योयद्रष्टिसे देखा 
तो कार्यकों करती है एक पर्याय) और भोगती है दूसरी पर्याय जैसे--मलुब्यपर्योयर्में दुमाइम, 
कमे किये और उनका फल देवपर्यायमें भोगा। यदि द्रव्यदष्टिते देखा जाय तो, जो फरण दे 
वही भोगता है, जैसे कि-ममुष्यपर्यायमें जिस जीवद्रन्यने शुभाझम कर्म किये, उसी 
देवएदि पर्यायें स्व॒यं किये रये केफे फलको शोरा( ३ 


इसप्रकार वस्तुस्वरूप अनेकास्तरूप सिद्ध होने पर भी, जो जीव झुद्धनयको समके 
बिना झुद्धनयफे लोभसे वस्तुके एक अंशको (-वर्तमान कालमें बर्तती पर्योयको) दी बी 
मानकर ऋजुसूतनयके विषयका एकान्त पकड़कर यह मानता है कि “जो करता है बह्दी 
भओगता--अन्य भोगता है, और जो भोगता है बह्दी नहीं करता--अन्य करता दै।' बह जीब 
मिध्यादृष्टि है, अरइन्दके मतका नहीं है, क्योंकि, पर्यायोंका क्षरिकत्व होने पर भी) द्वव्यरूप 
चेतन्यचमत्कार तो अनुभवगोचर नित्य है, प्रत्यभिज्ञानसे ज्ञात दोता है कि जो मैं बालक 


न 


सैन शाखसाला ] +- सर्वविशुद्धक्षात अधिकार -- ४७६ 
( शार्दू लविक्रीडित ) 
आत्मान॑ परिशुद्धमीप्सुमिरतिव्याप्ति प्रपधान्धके! 
कालोपाधिषलादशुद्धिमधिकां तत्रापि मत्या परे! । 
चैतन्य क्षणिक प्रकल्प्य प्रथुकेः शुद्धजुसलन्रे रतै- 
रात्मा घ्यूज्यित एप हारवदहो निःखजमुक्तेल्षि्ति! | २०८ ॥ 





अबस्थाम था बही मैं तरुण अवस्था था और वही में वृद्ध अवस्थामे हूँ ।! इसप्रकार जो कर्य॑- 
, चित्‌ नित्यरूपसे अतुभवगोचर है-स्वसंवेदसमें आता है और जिसे जिनवाणी भी ऐसा दी 
कहती है, उसे जो नहीं मानता बह मिथ्यादृष्टि है ऐसा समझना चाहिए । 
जब इस अर्थका कलशरूप काव्य कहते हैं:-- 
अ्र्थ:---आत्माको सम्पूर्णतया शुद्ध चाहनेवाले अन्य किन्‍्हीं अन्धबोद्धोंने कालकी 
उपाधिके कारण भी आत्मामें अधिक अशुद्धि मानकर अतिव्याप्तिको भ्राप्त होकर, शुद्ध ऋजुसूच- 
ज्यमें रत होते हुए चेतन्यको ज्षरिक कल्पित करके, इस आत्माको छोड़ दिया; जैसे ह्वारके सूत्र 
( ढोरे )को न देखकर मात्र मोतियोंको द्वी देखनेवाले हारको छोड़ देते हैं| 
आवाधे:---आव्माको सम्पूरोतया शुद्ध भानतेके इच्छुक बौद्धोंने विचार किया कि 
धयदि आत्माको नित्य माना जाये तो नित्यमें कालकी अपेक्षा होती है. इसलिये उपाधि लग 
जायेगी; इसप्रकार कालकी उपाधि लगनेसे आत्माको चहुत बड़ी अशुद्धि आ जायेगी और 
इससे अतिव्याप्ति दोष ल्गेगा।” इस दोपके भयसे उन्होंने शुद्ध ऋजुसृत्ननयका विषय जो 
वर्तमान समय है, उतना मात्र (-क्षणिक ही ) जात्माको माना और उसे ( आत्माको ) सित्या- 
नित्यरवरूप नहीं माना । इसग्रकार आत्माको सर्वथा क्षणिक भाननेसे उन्हें नित्यानित्यस्थरूप--- 
द्रृव्यपयोयस्थरूप सत्य आत्माकी भ्राप्ति नहीं हुई; सात्र क्षणिक पयोयर्म आत्माकी कल्पना हुई 
किन्तु बह आत्मा सत्यार्थ नहीं है। 
मोतियोंके हारमे, डोरेमे अनेक मोती पिराये होते हैं; जो मनुष्य उस हार नामक 
चस्तुको सोतियों तथा डोरे सह्दित नहीं देखता--सात्र मोतियोंको ही देखता है, वह प्थक प्रथक 
मोतियोंको ही अहण करता है; हारको छोड़ देदा है; अर्थात्‌ उसे दारकी आप्ति नहीं होती । 
इसीप्रकार जो जीब आत्माके एक चैतन्यभावको भ्रहण नहीं करते और समय समय पर व्तना- 
परिणामरूप उपयोगकी श्र्ृत्तको देखकर आत्माकों अलित्य कल्पित करके, ऋजुसूत्ननयका 
विषय जो ब्ततेमान-समयमाज ्षरिषकल्व है उतना सात्र ही आत्माको मानते हैं ( अथात्‌ जो 
जीव आस्माको द्रवव्यपयौयस्वरूप नहीं मानते--मात्र क्षरिषक पर्यायरूप ही मानते हैं ), थे 
जआत्माको छोड़ देते हैं; जथोत्‌ उन्हें आत्माकी प्राप्ति नहीं होती । २०८ | | 
अब इस काव्यमें आत्सानुसव करनेको कहते हैं:--- 


ह८क - «« समयसार «« 
से ( जादू लविक्रीढित ) 
कतु बंदयितुअ युक्तिक्षतो ...#.. 
कर्ता वेदयिता च वा भवतु था बस्त्देद . 
प्रोता उच्र॒ इवात्मनीह निपुणेमेत्' न भक्या 
चिद्िन्तामणिमालिकेयममितो 5 प्येका चकास्‍ते 
( सथोद्धता ) 
व्यवहारिकदशेव केवल 
करते कर्म च विभिन्नमिष्यते 
निश्चेन यदि वस्तु चिंत्यते 0 
कह कम थे सदेकमिष्यते ॥ २१० ॥ * 


पर्थ:--कर्तोका और भोक्ताका युक्तिके वशसे भेद हो या... 
भोक्ता दोनों न हों) वस्तुका दी अनुभव करो । जैसे 'चतुर पुरुषोंके द्वारा होरेमे, ; # 
मण्योंकी माला भेदी नहीं जा सकती, उसीप्रकार आत्मार्मे पिरोई गई "के दल 
मणिकी माला भी कभी किसीसे भेदी नहीं जा सकती; ऐसी यद्द आत्मारूपी माली ब् हक 
हमें सम्पूरशतया प्रकाशमान हो (अर्थात्‌ नित्यत्व; अनित्यत्व आदिके विकल्प पूहओर 
आएत्माका निर्विकल्प अनुभव हो )। की 

भावाधे:---वस्तु द्रत्यप्यौयात्मक अनन्त-धर्मेवाली है। उसमें विवजञाबर् क्ोष' 
भोक्‍्दत्वका भेद है और नहीं भी है। अथवा क्ता-भोक्ताका भेदामेद किसलिये नी 
चाहिये १ केवल शुद्ध बरतुमात्रका उसके असाधारण धर्म द्वारा अतुभव करना 'चाहिए। 
प्रकार आस्मा भी घस्तु होनेसे द्रव्यपयोयात्मक है, इसलिये उसमें चेतन्यके 
पययोयके भेदोंकी अपेक्षासे तो कर्ता-भोक्ताका भेद है और चिन्मात्र द्रव्यकी अपेक्षासे मे भी 
है, इसप्रकार भेद-अभेद हो अथवा बिन्मात्र अनुभवनमें भेव-अभेद क्‍यों कइना भादिषे! 
( अत््माको ) कर्ता-भोक्ता हो त कददता चाहिए; वरूुसात्रका अनुभव करना चाहिए। 
मशणियोंकी मालामें मशियोंकी और डोरेकी विवक्षासे भेद-अभेद है परन्तु मालामाजके हक 
करने पर भेदामेद-विकल्प नहीं है, इसीभ्रकार आस्मामें पर्यायोंकी और द्रव्यकी विनर 
भेद-अमेद है परन्तु आत्मवसतुमात्रका अनुभव करने पर विकल्प नहीं है। आचार्यदेव बडे हैं 
कि-ऐेसा निर्बिकल्प आत्माका अनुभव हमें प्रकाशसान हो | २०६ । है 

अब आगेकी गाथाओंका सूचक काज्य कहते हैं:--- - 

प्रधं:--केवल व्यावद्वारिक दृष्टिसे ही कर्ता और कर्म मिन्न माने आढेंगूँ। करे 

लिश्वयसे बस्तुक( बिप्वार किया जाये; तो कतो और कम सदा एक माना जादा हैक“ 


. धन, 
हक 5 


जैन शाखमांला ] -- सर्वेविशुद्धज्ञान अधिकार -- ४घ१ 


जह पिषणिओ उ कम्म॑ कुब्बह ण ये सो उ तम्मओ होह। 
तह जीयो वि य कर्म कुब्बइ एू य तम्मझ होइ ॥ ३४६ ॥ 
जह सिप्यिओ 3 करणेहिं कुब्बह ण॒ सो उ तम्मओ होइ। 

तह जीवो करणेहिं कुब्बइ ण॒ य तम्मओझो होह ॥ १५० ॥ 
जह सिणिओ 5 करणाणि गिह्ह ण॒ सो उ तम्मझो होह । 

तह जीवो करणाएणि उ गिहड ण॒ य तम्मओ होह ॥ ३५१ ॥॥ 
जह सिष्ि उ कम्मफल भु जह एणू ये सो उ तम्मओं होड़ । 
तह जीवो कम्मफलं भुजह एु य तम्मओ होइ ॥ ३१५२ ॥ 
एवं वयहार॒स्स उ वत्तव्ब॑ दरिसणं समासेण । 

सुषु णिच्छयर्स वयणं परिणामकर्य तु जं होई ॥३५१॥ 


भावार्थ:--सात्र व्यवहर-दृष्टिसे ही भिन्न द्रव्योमे कठेत्व-कर्मत्व माना जाता है; 
आिस्वय-दृष्टिसे तो एक ही द्रव्यमें कर्दृत्व-कर्मत्व घटित होता है.। २९०। 
अब इस कथनको दृ्टान्तह्गारा गाथामें कहते हैं:--- 
गाथा २४९-३५४ 
अन्वयाथः--[ पथा ] जंसे [ झिल्पिका तु ] क्षिल्पी . [ क्रम] कुण्डल 
आदि कर्म ( कार्य ) [ करोति ] करता है [सभ्तु | परन्तु वह | तत्मयः न चच 
८०० ++-न+ तन नम गत तन ललित 


ज्यों शिल्पि कर्म करे परंतु वो नहीं तस्मय बने । के 
स्पों कमको आत्मा करे पर वो नहीं तन्मय बने | ३४९ ॥ 
ज्यों शिल्पि करणेंसे करे पर वो नहीं तन्मय बने | 
त्यों जीव करणोंसे करे पर वो नहीं तन्मय बने || ३४० ॥ 
छयों शिल्पि करण ग्रद्दे परंतु वो नहीं तन्मय बने । 
त्यों जीब करणोंको ग्रहदे पर वो नहीं तन्‍्मय बने ।३४१ ॥| 
शिल्पी करमफछ मोगता; पर वो नहीं तन्‍्मय बने । 
स्थों जीव करमफल भोगता, पर वो नहीं तन्‍्मय बने ॥३५४श॥ 
“इस भाँति मत व्यवद्दारका संक्षेपसे वक्तव्य है। 
कि लो वचन परमार्थकां, परिणामविषयक जो हि है ॥३५३॥ 





पर +»> पयकतक्चर ७ - 


जह सिणिश्रो उ चिट्ट कुब्वह हवह ये तहां 

तह जीवो वि य कम कुब्यह हवह ये अणण्शी , 
जइ चिट्‌ठ कुब्यंतो उ सिषिश्रो शिच्चदुक्खिओो 
तत्तो त्िया अणण्णो तह चिट्ठंतो दुह्ी 


यथा शिन्पिकस्तु कर्म करोति न च स तु तन्‍्मयो मवति | 
“तथा जीवो5पि च कर्म करोति न उ॑ तन्‍्मयो भदति ॥ 
यथा शिन्पिकस्तु करणे! करोति नस तु तन्‍्मयो भषति | 
तथा जीदः करणेः करोति न च तल्मयो अवति ॥ ३४० 
यथा शिल्पिकस्तु करणानि गृह्माति न त तु तन्मयो मषति । 
तथा जीवः करणानि तु गृह्माति न च तन्‍्मयो भवति ॥ १४१ 
यथा शिल्पी तु क्मफल इक न च'स तु तन्‍्मयो भवति | 

, . ठेषा जीवः कर्मफल इंक्त नच तत्मयों भवति ॥ ३१२ ॥ 


जज शा जग कक बट ] तन्‍्मय ( कुण्डलादिमय ) नहीं होता, [ धथा ] उसीप्रकार [ 9 


ञ्व ] जीव भी [ कर्म ] पुण्य-पापादि पुदुगल कर्म [ करोति ] करता हैं [हब 
तन्‍्मयः भवति ] परन्तु तन्‍्मय ( पुदुगलकमंमम ) नहीं होता । [यथा | नह 
[ शिल्पिक: तु ] शिल्पी [ करण: ] हथोड़ा आदि करणों (साधनों ) कै होश , 
[ करोति ] -( कम ) करता है [सः तु ] परन्तु वह [ तम्भयः न। 
तन्‍्मय ( हथौड़ा श्रादि करशामय ) नहीं होता, [ तथा ] उसीक्रकार [ भीषः ४५ 
[ करणे: | ( मन-वचन-कायरूप ) कररोके द्वारा [ करोति ] (कर्म) करता है [ 
जे तन्‍्मयः भवति ] 'परन्तु तन्‍्मयं॑ ( मन-वचन-कायरूप कररामय ) नहीं 

[ जया ] जैसे [ झिल्पिकः तु ] शिल्पी [ करणाति ] करणोंको [ गक्कतति | 
ग्रहए करता है [ हः तु ) प्ररन्तु वह | तन्‍्मयः हर भवति ) तन्प्य नहीं होश; 
[ तथा ] उसीप्रकार [ जोबः ] जोव [ करणानि तु ] कररोको [-पक्कति ) 


सिल्पी करे चेष्टा अवरु, उस ही से सिल्पि अन॑न्प है। , 

' - स्यों जीव कम करे अवरु, उस ही से जीव अनन्य है | १४४ ह 
च्ेप्टित हुआ शिल्पी निरंतर दुित जेसे होप है। , - 

: * भरु दुखसे स्िन्पि अनन्य, त्पों जीब चेप्टमान दुखी बने ॥ह २३ 


बिके 
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एवं व्यवद्वारस्थ तु वक्तव्य दर्शन समासेन । 
शुरु निश्यस्प वचन परिणामकंत तु यद्भवति ॥ ३५३ ॥ 
यथा शिल्पिकस्तु चेशं करोति भवति च तथानन्यस्तस्पा! । 
तथा जीवो5पि थे कम करोति सवति चानस्पस्तस्मात्‌ ॥ ३५४४ ॥ 
यथा चेष्टां कुर्वाणस्तु शिल्पिको नित्यदुःखितों भ्रति । 
तस्माथ स्पादनन्यस्तथा चेटमानो दुःखी जीवा।॥ ३५५ ॥ 
यथा खलु शिल्पी सुवर्णकारादिः कुंडलादिपरद्रव्यपरिणामात्मक कर्म करोति, 
हस्तबुद्दकादिभिः परद्रव्यपरिणामात्मकेः करणें! करोति, दस्तकुट्कादीनि परद्रव्य- 





ग्रहण करता है [ न न तस्मयः भवति ] परंतु तन्मय ( करणमय ) नहीं होता। 
[ यथा ] जैसे [ शिल्पी तु ] शिल्पी [ कर्मफेल ] कुण्डल आदि कर्मके फलको 
( खान-पानादिको ) [ भुक्ते | भोगता है [ सः तु ] परन्तु वह [ तस्मयः ने थे 
भवति ] तन्‍्मय ( खानपानादिमय ) नहीं होता, [ तथा ] उसीप्रकार [ जीवः | 
जीव [ फर्मफल ] परुण्यपापादि पुदूगलकमंके फलको ( पृदुगलपरिणामरूप सुख- 
दुःखादिको ) [ भुक्ते ] भोगता है [ न च तन्मयः भवत्ति ] परन्तु तन्‍्मय ( पुदुगल- 
परिणामरूप सुखदुःखादिमय ) नहीं होता । 


[ एवं तु ] इसप्रकार तो [ व्यवहारस्य दक्ष ] व्यवहारका मत[ समासेन | 
संक्षेपसे [ बक्तव्यं ] कहनेमोग्य है। [ निश्चयस्थ बचने ] ( श्रब ) निश्ययका वचन 
[ श्वूणु ] सुनो | यत ] जो कि [ परिणामक्ृ्त तु भवति ] परिणाम विष्यक है। 


[ यया ] ज॑से [ झिल्पिकः तु ] शिल्पी [ चेष्टां करोति ] चेष्टारूप कर्म 
( श्रपने परिणामरूप कर्म )को करवा है [ तथा च | श्रौर [ तस्थाः श्रतन्‍्यः भवति | 
उससे अनम्य है, [ तथा ] उसीप्रकार [ जीबः झ्रपि च ] जीव भी [ कर्म करोति | 
( अपने परिणामरूप ) कमेंको करता है [ व ] ओर [ तस्मात्‌ श्रनन्‍्यः भवत्ति ] 
उससे अनन्‍्य है। [ यथा | जसे [ चेष्ठां कुर्वाणः ] चेष्टाकप कर्म करता हुप्रा 
[ छझिल्पिक: तु ] शिल्पी [ नित्यडु:खितः भन्रति ] नित्य दुःखी होता है 
[ तस्मात्‌ च ] और उससे ( दुःखसे ) [ श्रनन्‍्यः स्थात्‌ ] अवन्य है, [ तथा ] उसी 
प्रकार [ चेष्टमान: ] चेष्ठा करता हुआ ( अपने परिणामरूप कर्मेको करता हुआ ) 
[ जोवः ] जीव [ दुखी ] दुःखी होता है ( ओर दुःखसे अनन्य है ) । 


टोकए--जैसे--शिल्पी ( स्वणंकार आदि ) झुण्डल आंदि जो परद्रव्यपरिणासात्यक 
पे जे 
कर्म करता है; दथोड़ा आदि परद्रव्यपरिणामात्मक करणोंके द्वारा करता है, हथौड़ा आदि परद्वव्य 


डप४ “- समबसार .-- 


परिणामात्मकानि करणानि गृद्धाति, 9. 822. 

अंक च, नत्वनेकद्रव्यस्वेन ततोउन्यत्वे सति 
नैमित्तिकभावमात्रेणैव तत्र कंक्मभोक्तमोग्यलच्यवहर! । 
पुद्वलद्रव्यपरिणामात्मकं कम करोति, कायवाइमनोमि! 

करणेः करोति, कायवाडूमनांसि पुह्लद्रल्यपरिणामात्मफानि 
सुखदु'खादिपुह्॒लद्रच्यपरिणामात्मक॑ पृण्यपापादिकर्मफर्ल इंक्ते थे, . 
ततो5न्यत्वे सति तन्‍्मयो भवति; वो (प्र 
कर्दकर्मभोक्तूमोग्यत्वव्यवहार: । यथा वर स एवं झिल्प्री 
मात्मपरिणामात्मक॑ कर्म करोति, दुःखलक्षणमात्मपरिणामात्मक' 
घुंके च, एकद्रव्यत्वेत्र ततो5नन्यस्वे सति तत्मयश्र मवति; ततः पाक > 
णामिभावेन तप्रैव कर्तृकर्ममोक्‍्त्भोग्यत्वनिश्ययः | तथात्मापि चिकीई शवेशेकर 


परिणामात्मक करणोंको अहरण करता है, और कुण्डल भादि कर्मका जो प्रामादि पराएकनर" 








णामास्‍्तक फल उसको भोगता है, किन्तु अनेकट्रज्यत्वके कारण उनसे ( कर्म, फरण आरियेे ३ 
अन्य होनेले तन्‍्मय ( कर्मकरणादिमय ) नही होता, इसलिये निमित्तने| हे 
वहाँ कर्त-कर्मवका और भोक्ता-भोग्यत्वका व्यवद्वार है; इसीप्रकार--आत्मा भी पुष्यपाधारि' 





जो पुद्ललद्रब्यपरिणामात्मक (-पुद्वलद्वब्यके परिणामस्वरूप) कर्मको करता है, काम-इचन 
मनरूप पुद्ललद्रव्यपरिणामात्मक करणोंके द्वारा करता है, काय-वचन-मनरूप * 
परिणामात्मक करणेंको मदुश करता है और पुण्यपापादि कर्मके सुख-दुःखादि पुलाइणर 
परिणामात्मक फलको भोगता है, परन्तु अनेकद्रव्यत्थके कारण उनसे अन्य होनेसे बामब ._ 
नहीं होता; इसलिये निमित्त-मैमित्तिकभावमात्रसे ही वद्दों करत त्व-कर्मत्व और भोज 
ओोग्यत्वका व्यवद्दार है। 


और जैसे,--वद्दी शिल्पी, करनेका इच्छुक द्ोता हुआ, चेष्टारूप ( अर्थात्‌ झष्कलारि 
करनेके अपने परिणामरूप और इस्तादिके व्यापाररूप ) जो स्वपरिणामात्मक कर्मको करहां है 
सथा दुःखस्वरूप ऐसा जो चेष्टारूप कर्मके स्वपरिशामात्मक फलको भोगता है, और कक 
दब्यश्वके कारण उनसे ( कर्म और कर्मफलसे ) अनन्य दोनेसे तन्‍्मय (-क्ममय और 
कलमय ) है; इसलिये परिणाम-परिणामी भावसे वहीं कर्ता-कर्मपनका और मोक्ता-मोम्कनका 
लिश्यय है; उसोप्रकार--आस्मा भी) करनेका इच्छुक दोता हुआ, चेष्टारूप (-रागाहिपरिणार्म- 
झूप और प्रदेक्ोंके ब्यापाररूप ) ऐसा जो आत्मपरिणामास्मक कर्मको करता है तबा दुःख 
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* म्ात्मपरिणामात्मक कर्म करोति, दुःखलक्षणमात्मपरिणासात्मक' चेष्टारुपकर्मफर्ल 
भुक्ते च, एकद्रव्यस्थेन ततो5नस्यत्वे सति तत्मयश्र भवृति; ततः परिणामपरि- 
णामिमावेन तत्ैव कर्तृकर्ममोक्तभोग्यल्वनिश्यः । 

( मदेंटक ) 
मतु परिणाम एवं किरू कर्म विनिश्वयतः 
स भवति नापरस्य परिणामिन एवं भवेत्‌ । 
न भवति कर्तशत्पमिद कर्म ने चेकतया 
स्थितिरिद्द वस्तुनों भवतु कह तदेव ततः॥ २११ ॥ 
(छप्बी ) ह 
बहिलु ठति यद्यपि स्फुटदनंतशक्तिः स्वयं 
तथाष्यपरवस्तुनी विशत्ि नान्यवस्ववस्तरम्‌ | 
स्वभावनियतं यत!ः सकलमेव पस्त्विष्यते 
स्व॒भावचलनाकुलः किप्रिद मोहित: क्लिश्यते || २१२ || 





खरूप ऐसा जो चेष्टारूप कर्मके आत्मपरिणामात्मक फलको भोगता है; और एकद्रव्यत्वके 
कारण उनसे अन्य होनेसे तन्‍्मय दे, इसलिये परिणास-परिणामीभावसे वहीं कर्ता-कर्मपनका 
और भोक्ता-भोग्यपनका निश्चय है) 
अब, इस अर्थका कलशरूप कान्य कहते हैं:-- 
श्रथे:--बास्तवर्म परिणाम ही निश्चयसे कर्म है, और परिणाम अपने आश्रयभूत 
परिणासीका ही द्वोत्ता है, अन्यका नहीं ( क्योंकि परिण्णम अपने अपने द्रष्यके आश्रित हैं, 
अन्यके परिणामका अस्य आश्रय नहीं होता ); और कमे कतोौके बिना नहों होता, तथा क्तुकी 
एकरुप ( कूदश्थ ) स्थिति नहीं होती ( क्योंकि वस्तु द्व्यपयौयस्वरूप होनेसे सर्बंधा नित्यत्व 
बाधासह्वित है ); इसलिये वस्तु स्वयं ही अपने परिण्शमरूप कर्मकी कर्ता है (-यह निम्धित 
सिद्धान्त है )। २११। 
अब आगे की गाथाओंका सूचक काव्य कहते हैं:--- 
सर्थ:--जिसको स्वय॑ अनन्त शाक्ति प्रकाशमान है ऐसी वस्तु अन्य वस्तुके बाहर 
यद्यपि लोढती है तथापि अन्य बस्तु अन्य बस्तुके भीतर प्रवेश नहीं करती, क्योंकि समस्त क्ह्तुएं 
अपने अपने स्वभाबें निश्चित हैं ऐसा माना जाता है। ( आपार्यदेव कहते हैं कि--.) ऐसा होने 
पर भी, मोहित जीव, अपने स्वभावसे चलित होकर आकुल होता हुआ क्‍यों क्लेश पाता है ९ 


। - खमबसार -- 
(स्थोडठा )...* 
बस्तु चेकमिद नान्यरस्तुओ 
येन तेन खलु वस्तु बस्तु तत्‌ 
निश्नयोप्यमपरो परस्य के पु 
कि. करोति दि बहिलु ठभति || १६ 
( स्थोद्धता ) न, 
यच््‌ वस्तु कइुहतेउन्यवस्तुन! डे 
किंचनापि परिणामिनः स्वयम्‌ । ह 
व्यावहारिफदशेव. तन्‍्म्त ४ 
नान्यद॒स्ति करिप्पीह निश्रयात्‌ || २१४ ॥ 


भावाष--बस्तुस्‍्व भाव तो नियमसे ऐसा दै कि किसी बस्तुममें कोई कष्छु 
ऐसा होने पर भी, यह मोद्दी आणी, “परक्षेयोंढे साथ अपनेकों पारमार्षिक  . 
मान कर, क्लेश पाता है, यद्द मद्दा अज्ञान है। २१२। 
पुनः आंगेकी गायाओंका सूचक दूसरा काव्य कट्दते हैं:-- 
भर्ध:--इस लोकमें एक बस्तु अन्य बस्तुकी नहीं है, इसलिये वास्तव कह. 
है--यह निश्चय है। ऐसा होनेसे कोई अन्य वस्तु अन्य वस्तुके बाहर लोटती हुई भी 
क्‍या कर सकती है 
भावा्थ:--वस्तुका स्वभाव तो ऐसा है कि एक वरतु अन्य बस्तुको नहीं परसा शक ५ 
यदि ऐसा न द्वो तो वरतुका वस्तुत्व द्वी न रदे। इसप्रकार जदों एक वस्तु अन्यकों * 
नहीं कर सकती यहाँ एक वसर्तुने अन्यका क्या किया ! कुछ नहीं। चेतन-बस्तुके साथ फुल 
एक-सेत्रावगाहरूपसे रद रहे हैं तथापि ये चेतनकों जड़ बनाकर अपनेरुपमें परियनित्त न्कींकए 
सके; तब फिर पुदुगलने चेतनका क्‍या किया १ कुछ भी नहीं। 
इससे यह समभना चाहिये कि-व्यवद्ास्से परद्व्योंका और आस््राका केक 
सम्बन्ध होने पर भी परद्र्य ह्ायकका कुछ भो नहीं कर सकते और ज्ञायक परहुम्फं हे 
भी नहीं कर सकता | २१३ | 
अब, इसी अर्थको हद करनेवाला तोसरा काव्य कहते हैं:-- 
झ्र्ष:--एक कस्तु स्वयं परिणमित होती हुई अन्य बर्तुका कुछ भी कृर सस्ती है" 
देला को माना आता दे बइ व्यवद्ारटष्टि से दी माना जाता है। रिश्य्े इस झोकतो आन 
०१४ बसु कुछ भी नही है ( भ्बात्‌ एक वस्तु को अन्य बरतुफ़े शाथ कद की उनका 


हि 
जी 
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जह सेडिया हु ण॒ परस्स सेडिया सेडिया य सा होड़ 

। तह जाणओ हु ण॒ परस्स जाणओ जाणओ सो दु ॥१५६॥ 
जह सेडिया दु ण परस्स सेडिया सेडिया य सा होइ। .. 

: तह पासथो दु ण परस्स पासओ पासओ सो हु ॥३१४७॥ 
जह सेडिया दु ण॑ परस्स सेडिया सेडिया य सा होइ । 

| तह संजश्ो दु थ परस्स संजय संजओ सो हु ॥३५८॥ 





+ भाषार्थः--एक द्रव्यके परिणमनमे अन्य द्वृष्यको निमित्त देखकर यह कहना कि 
“अन्य द्र्यने यह किया); सो यह व्यवहारनयकी दृष्टिसे ही है; निश्चयुसे तो उस द्रव्यमें अन्य 
दृब्यने कुछ भी नहीं किया है । वस्तुके पर्योयर्व॒भावके कारण वस्तुका अपना ही एक अचस्थासे 
दूसरी अंवस्थारूप परिणमन होता है; उसमें अन्य वस्तु अपना कुछ भी नहीं.मिल्ञा सकती । 


इससे यह समझना चाहिये कि--परद्रव्य्रूप ज्ञेय पदार्थ उनके भावसे परिणमित होते 
हैं और ज्ञायक आत्मा अपने भावरूप परिणमन करता है; वे एक दूसरेका परस्पर कुब्य नहीं 
कर सकते। इसलिये यह व्यवहारसे ही माना जाता है कि 'ज्ञायक परद्रव्योंको जानता है! 
निश्वयसे ज्ञायक तो बस ज्ञायक ही.है। २१४। हा ् 

(“बड़िया मिट्टी अथोत््‌ पोतनेका चूना या कलई तो खड़िया मिट्टी ही दै?--यह निश्चय है; 
“खड़िया-स्वभावरूपसे परिणमित खड़िया दीवाल-स्वभावरूप परिणमित दीबालकों सफेद 
करती है? यह कहना भी व्यवहार कथन है । इसीप्रकार ज्ञायक तो ज्ञायक ही है!---यह्‌ निश्चय 
है; प्ञायकस्वभावरूप परिणमित ज्ञायक परद्व्यस्थभावरूप परिणत परद्रव्योंकों जानता है? यह्‌ 


हला भी वयवद्वास्कथन है। ) ऐसे निश्चय-व्यवहार कथनफो अब गांथाओं द्वारा -,इशन्तपूर्वक 
स्पष्ट कहते हैं:-- 


ज्यों सेटिका नहिं अन्यकी, है सेटिका बप्त सेटिका । श 
ज्ञायक नहीं स्थों अन्यका, ज्ञायक अह्दो ज्ञायक तथा! ३४६ || 
ज्यों सेटिका नहिं अन्यकी, है सेटिका बप्त सेटिफा |... 
दशेक नहीं. त्पों अन्यका, दर्शक गह्टो दर्शक्न तथा ॥ ३५७ ॥ 
ड्यों सेटिका नहीं अन्यकी, है सेटिका बए सेटिका.। 

संयत नहीं त्यों अन्यका, संयत जह्यो संयद तथा ॥ ३४४ .॥ 


इ्ष्प - » समकखार »«» - 


जह सेडिया दु ण्‌ परस्स सेढिया सेडिया वे._._ 

: 'तह दंसणं दु ण॒ परस्स दंसणं दंसणं त॑ .. 
एवं तु थिच्छयणयस्स भासियं 05 
'सुषु ववहारणयस्स य वत्तब्व॑ से . .. .. 
जह परदव्व॑ सेडदि हु सेडिया अपणों . 

तह परदन्व॑ जाणह णाया वि सयेण भावेज 
जह परदव्व॑ सेडदि हु सेडिया अपणो सहावेश । * _.. 
तह परदव्बं पससह जीवों वि सयेण भावेथ॥ ईबै%॥. 
जह परदव्वं॑ सेडदि हु सेडिया अपणों सहावेश ॥ «-##े 
तह परदव्व॑ विजहह णाया वि सयेण भावेण ॥ शे९३ है? : 
जह परदन्व॑ सेडदि हु सेडिया अप्षणों सहावेण । ः 
तह परदन्व॑ सदृहद  सम्मदिट्टी सहावेण ॥ ३९४ 





गाया ३५६ से ३६५ हि 


अन्वयायें:-- (यद्यपि व्यवहारसे परद्रव्योंका और आत्माका तेय-झावक, हक 
दर्शक, ह्याज्य-त्याजक इत्यादि संबंध है, तथापि निश्ययसे तो इसप्रकार हैः--) [ कक 


ज्यों सेटिका नहिं अन्यकी, है सेटिका बस सेटिका | 

दरशन नहीं त्पों अन्यका, देन अद्दो दर्शन तथा ॥। ३५९ ॥ 
यों ज्ञान-दर्शन-चरितविषयक कथन नथ परमार्भका | 

झरलो बचन संछ्तेप््ले, इस विक्षयमें व्यवहारका ॥ ३ै$० ॥ 
ज्यों श्वेत करती सेटिका, परद्रव्य आप स्वभाससे | 

बता भी त्पों ही जानता, परद्रस्यको निज्र भावसे ।। ३३६१ |। 
ज्यों रवेत करती सेटिका परद्रब्य आप स्वमभावसे | 

शात्मा भी स्पों डी देखता परद्रब्पको निज़माबसे ॥| २६२ ॥ 

ज्यों शदेत करती सेटिका परद्रष्द आप स्वमाकसे | 

'हाता भी स्थो ही स्पाथता, परदण्यकों मिल काकसे || रे९४१।! 


जैत रासतमाला ]  “- सर्वविशुद्धज्ञाईं अधिकार -- ६८६ 


एवं वषहारस्स दु विणिच्छशो णाणदंसणचरिते। 
भणिओ अएणेसु वि प़जएसु एमेव णायव्वों ॥ ३६५॥ 


यथा सेटिका तु न प्रस्य-सेटिका सेटिका च सा भवति । 

तथा ज्ञायकस्तु न परस्य ज्ञायक्रो ज्ञायशा स तु॥ ३५६ ॥ 
यथा सेटिका तु न परस्थ सेटिका सेटिका च सा.मवति । 

तथा दर्शकस्तु न परस्य दर्शकों दशेक्रः से तुं॥ ३४७ ॥ 
यथा सेटिका तु न परस्य सेटिका सेटिका च॑ सा भेवेततिं । 

तथा संयतसस्‍्तु न परस्य सेंयतः संयतः से तु ॥ १५०८१ 


जैसे [ सेटिफा तु |] खड़िया मिट्टी या पोतनेका चुना या कलई: [ परस्प-न ] परकी 
(-दीवाल-आदिकी ) नहीं है, [ सेटिका ] केलई ४ सा च सेटिका भ्रवति ] वह 
तो कलई ही है, [ तथा ] उसीप्रकार [ ज्ञायकः तु ] ज्ञायक ( जाननेवाला, आत्मा ) 
[ परस्थ न] परका ( परद्रव्यक्रा ) नहीं है, '[उज्ञायकः ] ज्ञायक [ सा तु 
ज्ञायकः ] वह तो ज्ञायक हो है। [ यथा. ] ज॑से [/सेटिका तु. ] .कलई [ परस्य 
न] परकी नहीं है, [ सेटिका ] कलई [ सा व सेटिका भव॒ति ] वह तो 
कलई ही है, [ तथा ] उसीप्रकार [ दर्क्षकः तु ] दर्शक ( देखनेवाला, श्रात्मा ) 
 [ परस्थ त ] परका नहीं है, [ दक्षंक: ] दरदंंक [ रः्तु दर्शक: ] वह तो दर्शक 
ही है [| यथा ] जैसे [ सेडिका तु ] कलई [ परस्थ न ] परको (दीवाल-प्रादिको) 
तहीं है, [ सेडिका |] कलई [सा ञव्व॒ सेटिका भवति ] वह तो कलई ही है, 
[ तथा ] उसीप्रकार [ संयतः तु ] संपतच ( त्याग करतेवाला, आत्सा ) [परस्य न] 
परका (-परद्रव्यका ) नहीं है, [ संयतः ] संयत [ सः तु संबता ] यह तो संयत 
हीहै। [ यथा ] जैसे [ सेटिका तु | कलई [ परस्थ न ] परकी नहीं है, 
[ सेठिका ] कलई [ सा व सेठिक्ना भवति ] यह तो कलई ही है, [ तथा है प 


ज्यों श्वेत करती सेटिका, परद्वव्य भाप स्वभावसे | 
सुदृष्टि त्यों ही श्रद्वता, परद्रव्यको निज भावसे )। ३६४ || 
यों ज्ञान-दर्शन-चरितमें निर्णय कहा व्यवद्दास्का | 


रे अर अन्य पर्यय विषयमें भी इस अकार हि जानना ॥ ३६३॥ 


44 44 4 
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शरद! परदवुए शेटब्ति देटिकार्मनः सवशादेत | मे 
कया फाम्प विजहाति हातापि स्क्‍क्रेम कारेव |! १९३ || 
शदा पराण्व केटपति देटिकार्यनः स्वमादेश । 

कया फान्‍्यं जदरे सम्बन्तरि! स्वभारेग || १६४ ॥ 


घमोप्रकार [ वर्जन तु ) दशंत अत भड़ाम [ दरस्व मं ] पत्का नहीं है. [ आह 
हू तु इक्षम ] दशत गह तो इधंत हो है अर्थाद्‌ घड़ान गह तो बड़ान ही हैं।... “ 

[ एवं तु ] इसजकार [ झानदनजरित्रे ] आन-दर्श ग-चारिकरे [ किकिट” 
अश्स्ण लाकिश ] निरचयतयढ़ा कजत है। [ हस्य ल ] धौर बस अंदंजनें [ मा 
संपेपने [ स्यवाहरमकश्य बक्तस्थ ] म्रवद्ारतपयढ़ा कफग [ "्यूचु ] शरुषो । 

[श्वा ] जेगे [ ओट्िडिा ] कम [ लस्यभः स्यधारेग ] अस्पे सवारी 
[ बरइप्ण ] (दोदास धार ) परटअपकों [ केटयर्ति ] करकेद ढरती है. #ल | 
उनोशकार [ हवा क्र ] हा! भी [ ल्केम आसेग ] अफने ल्वभाय्के [ कसम ) 
इरइक्शक [ छऋाबति ] जागगा है । [बचा ] जंदे [ कष्व! कक. 
[| उणकक: सकबाकेव ] घपने बच! [ पर/थ्छ ] ११४०वकों [ बेशक ७ 
छूररी है | अबर | इबोप्रकार [ छोड धरदि ] जोक ची [ स्ककेय चादेश है 
स्वबापके | फशडस्थ | "रहण्यका! | कशबणि ] देवता है। [ 0का ] भें [जैक 
करे [ साकाआा, कायत्केव |. धड़ने (शअ! रद ( इरइचई | परह॑एकी हृ 
बदतर जध्की है [ ०का ] २केअ३९ [ छा श्र | कमशा थी (| सी सके 


जैन शास्त्रमावा ] «+ सर्वेविशुद्धज्ञान अधिकार «« ६१ 


एवं ब्यदद्वरश्य तु बिनिशयों शानद्र्शनवरिते । 
भषितो$म्पेणपि प्रषयित्रृ एवमेर. झातस्मः ॥ २६४ ॥| 


सेटिकात्र वाबच्छवेतगुणनिर्भरखभाव॑ द्रव्यम्‌। तस्‍्थ तु व्यवहारेण श्रैत्यँ 
कुडयादिपरद्रव्यम्‌ । अथात्र कुड्यादेंः परद्रव्यस्थ शेत्यस्थ श्रेतयित्री सेटिका 
कि भवति कि ने भवतीति तदुभयतत्त्सम्बन्धो भीमांस्यते--यदि सेटिका 
कुडयादेमवत्ति तदा यस्‍स्य यद्भवति तचदेव भवत्ति यथात्मनों ज्ञान भवदात्मैव 
भवतीति तत्वसम्बन्धे जीवति सेटिका कुड्थादेभवती कुडयादिरेव भवेत; एवें 
सति सेटिकायाः खद्॒व्योच्छेद! । न च द्रव्यांवरसंक्रमस्प पूर्वमेव प्रतिपिद्धत्वा- 
दृ्यस्पास्युच्छेद। । ततो न भत्रति सेटिका कुडथादे!। यदि न भवति- 





अपने स्वभावसे [ परद्रव्यं ] परद्वव्यको [ बिजहाति ] त्यागता है। [ यथा ] जैसे 
: [ सेटिका ] कलई [ आत्मनः स्वभावेत ] अपने स्वभावसे [ परद्रव्यं ] परद्रव्यको 


[ सेट्यति ] सफेद करती है, [ तथा ] उसीभप्रकार [ सम्यग्हष्टिः ] सम्यग्हष्टि 
[ स्वभावेन ] अपने स्वभावसे [ परद्रव्यं ) परद्रव्यको [ भद्धत्ते | श्रद्धान करता है। 
[ एवं तु ] इसप्रकार [ ज्ञानदर्शनचरित्रे ] ज्ञान-दर्शंन-चारित्रमे | व्यवहारनयस्य 
विनिशचमः ] व्यवह्म रतयका निणेय [ भणितः ] कहा है; [ अन्येषु पर्यायेषु भ्रषि ] 
प्रत्य पर्यायोंमें भी [ एवं एव ज्ञातव्यः |] इसीप्रकार जानता चाहिये । 


टीका:---इस जगतमें कलई है वह श्वेतगुणसे परिपूर्ण स्वभाववाला द्रव्य है। 
दीवार-आदि परद्रव्य ज्यवहारसे उस कलईका श्वैत्य है ( जथोत्‌ कलईके द्वारा श्वेत किये 
जाने योग्य पदार्थ है)। अब, वेत करनेंचाली कलई, श्वेत की जाने योग्य जो दीचार 
आदि परद्रव्यकी है या नहीं १?--इसप्रकार उन दोनोंके तात्त्विक ( पारसार्थिक ) सम्बन्धका 
यहाँ बिचार किया जाता हैः--यदि कलई दीवार-आदि परद्वव्यकी हो तो क्या हो सोः 
प्रथम विचार करते हैं:---पजिसका जो होता है. वह वही होता है; जैसे आत्माका ज्ञान 
होनेसे ज्ञान बह आत्मा ही है (-पुथक्‌ द्रव्य नहीं ))--ऐला तात्विक संबंध जीवित (विद्यमान) 
होनेसे, कलई यदि दीवार-आदिकी हो तो कलई वह दीवार-आदि ही होगी ( अथोत्‌ कलई 
वीवार-आदि स्वरूप ही होनी चाहिये, दीवार-आदिसे प्रथक्‌ द्रज्य नहीं होना चाहिये ); ऐसा 
होने पर; कलईके स्वद्रत्यका उच्छेद ( नाश ) दो जायेगा । परन्तु द्वव्यका उच्छेद तो नहीं 
होता, क्योंकि एक द्र॒व्यका अन्य द्रव्यकूपमें संक्रमण होनेका तो पहले ही निषेध किया 
है। इससे ( यह सिद्ध हुआ कि ) कलई दीवार-आदिकी नहीं है । 


कर आप 


ध्ध्र «- समयसार --- 


सेटिका इुंदथारेस्‍्त्द कस्प सेटिका मवति | सेटिकाल/ . 
नयु कत्रात्या सेटिका सेटिकायाः यस्‍्याः सेटिका मषति फ 
सेटिकायाः, फ्रिंतु स्वस्राम्य॑श्रावेतान्पों। किम्रत्र साध्य. 

न क्िमप्ि | तहिं न कस्पापि सेटिका, छेटिका सेटिकरेशि 
दृश्शतस्यथायं दार्श तिकः--चेतयितात्र ठागदू ड्रानगुणनिर्भरस्तमा , 
तु व्यवहरेंण हेये पुद्ठलादिपर्रव्यम्‌ । अवाव पुद्ढलादे! 
शझायकशे तपिता कि भत्रति किन मवतीति तदुभयतर्दसंरंधो 
चेतयिता पुद्ठलादेभवति तदा यर्प यद्भवति तत्तदेव मधत़ि 


(अब्र आगे और बिचार करते हैं:--) यदि कलई दीवार-भारिकी ..#.. 

कलई किसकी है ! कलईकी ही कलई है। ( इस ) कलईसे मिश्न ऐसी दूसरी 
है कि जिसकी ( यह ) कलई है ? (इस) फलईसे भिन्न अन्य फोई कतई नहीं है; हू कु 
स्व-श्यामिरूप अंश ही हैं। यहाँ शब-रवामिरूप अंशोडे न्यपद्दारसे कया साप्य है | हल भी 
नही है। तब फिर यह निम्नय है ( इसप्रकार रशन्त कहा )। जैसे बह रहास्त है।.“#.. “« 
यहाँ यह दाष्ट्रन्त हैः--इस जगतमें चेतयिता है ( चेतनेवाला मर्बात्‌ शास्मा ) कह 
परिपूर्ण खमावबाला द्रव्य है। पुत्लादि परद्रब्य ज्यवद्वारसे उस चेतबिताका 2 2 
(-शात होने योग्य ) है। भत्र, 'क्ायक (-जाननेवाला ) चेतबिता, क्षेत जो पुरृगह्ारि का एथ 
उनका है या नहीं ! इसप्रफार यहां उन दोनोंके तारिवक सम्बन्धका विचार करहै 5 ही 
जेनमिता पुटलारिका हो तो क्या हो इसका प्रथम विचार करने हैं:--./जिसका शो होख है के हा 
बडी होता है, सैमे आत्माका ज्ञान होनेसे ज्ञान वह आस्मा ही है।--पेसा ठारिकिक संबंध जौंकिर 
(“विशप्रान ) होनेसे, जेनयिता यदि पटलादिका हो तो बेसयिना बइ पुठजादि ही दोके ( अर्मीई | 
अगविता पुलारिश्वरुप हो होना चाहिये, पुट्लादिसे भिन्न द्ब्य नहों होना चादिये)। देखकर 
पर, चेत॑यिताई स्वटक्पका उच्छेद हो जायेगा । डिस्तु टम्यका उण्हेव तो नी होआ 

एक दस्णका अस्य ्रस्यहपमें संकसरा दोनेका सो पहले ही नियेध कर रिया है। इसलिये (कहलिके 
हुआ हि ) बेलकिता पुदुगनारिका नही है ( शव आगे ओर विचार कर। हैं; )। करे पेखकिक 
पुडणारिका कई है को किसका है चअतबियाडा ही चेनविता है। इस 

लिख वेखा दूसरा दौनसा चेसबिता है डि जिमडा (कै) चेगबिता है | (इस) चेतकितारे खिल 

व्कय कोई चेदकिता माही है, लिन्न मिश्र रो स्व श्वामि|*्प भंग दी हैं। कया शरववामिस्त 
अंक्ोडे व्कक्दारोे क्‍का भा्य है कण भो साप्य नही है। सब डिर क्षादइ दिसीका व्दीं 

है। क्षाव७ काकक दो है--कह मिरणय है। 


“न शान्ममाला ] -. «“-- सर्वविशुद्धज्ञान अधिकार «- ४६३ 


भवदात्मैद भवतीति तत््वसंबंधे जीवति चेतयिता पुहरलादेभवन्‌ पुद्ठलार्दिरेव 
भवेत्‌; एवं सति' चेतयितुः खद्॒व्योच्छेद! | न चै द्रव्यांतरसंक्रमस्य पूर्वमेव ' 
प्रतिषिद्धत्वादृव्यस्पास्थुच्छेदः | ततो न भवति चेंतेयिता पुठ्लादे!। यदि 
न भवति चेतयिता पुह्ुलादेस्तहिं, कस्य चेतयिता भव॒ति १ चेतयिंतुरेव 
चेतयिता भव्र॒ति । नतु कतरोन्यश्रेतयिता चेतयितुयस्थ चेत॒यिता..अवति १ न 
खल्वस्यश्वेतथिता चेतयितुः, किंतु स्वस्वाम्पंशावेवान्धौ <।.. .किमत्र. साध्य॑, 
स्वस्वाम्यंशव्यवहरेण १ न किमपि | वहिं न कस्पापि ज्ञायक), ज्ञायकों ज्ञायकः 





( इसप्रकार यहाँ यह बताया है कि : आत्मा परद्रव्यको जानता है'--यह व्यवहार: 
कथन है; प्भात्मा अपनेको जानता है?--इस कथनमें भी स्व-स्वामिअंशरूप व्यवहार है; 
पज्ञायक ज्ञायक ही दै!--यह्‌ निश्चय है । ) 


और ( जिसप्रकार ज्ञायकके सम्बन्ध दृष्टान्त-दाष्टीन्वपूवेंक कहा है) इसीप्रकार, 
दशैकके सम्बन्धमें कहा जाता हैः--इस जगतमें कलई श्वेतगुशले परिपूर्ण स्वभाषबाला द्वव्य , 
है। दीबार-आदि परद्वव्य व्यवद्वारसे उस कलईका श्वैत्य ( कलईके द्वारा श्वेत किये जानेयोग्य , 
पदार्थ ) है। अब, "ववेत करनेवाली कलई, श्वेत कराने योग्य दीबार आदि परद्वव्यकी है या; 
नहीं ११--इसप्रकार उन दोनोंके तात््विक सम्बन्धका यहाँ विश्वार किया जाता हैः--थदि कलई 
दीवार-आदि परद्रव्यकी हो तो कया हो यह प्रथम विचार करते हैं:--जिसका जो होता है वह 
चही होता है, जैसे आत्माका ज्ञान होनेसे ज्ञान वह जात्मा ही है?--ऐसा तासत्विक सम्बन्ध, 
जीवंत (-विद्यमान ) होनेसे, कलई यदि दीवार-आदिकी दो तो कलई उन दीवार-आदि ही. 
होनी चाहिये ( अथीत्‌ कलई दीवार-आदि स्वरूप ही होनी चाहिये ); ऐसा होने पर, कलईके 
स्वद्रव्यका उच्छेद हो जायगा[। किस्तु द्रव्यका उच्छेद्‌ तो नहीं होता, क्योंकि एक द्रव्यका अन्य 
दब्यरूपमें संक्रण द्वोनेका तो पहले ही निषेध किया गया है। इसलिये ( यह सिद्ध हुआ कि ) 
कंलई दीबार-आदिकी नहीं है! (-आगे और विचार करते हैं: ) यदि कलई दीबार-आदिफी. 
नहीं है तो कलई किसकी है ? कलईकी ही कलई है। (इस ) कलईसे भिन्न ऐसी दूसरी 
कौनसी कलई है कि जिसकी (यह ) कलई है (”( इस ) कलईसे भिन्न अन्य कोई कलई 
नहीं है, भिन्न भिन्न दो स्व-स्वामिरू्प अंश ही हैं। यहाँ स्व-स्वामिरूप अंशोंके व्यवहास्से 
क्या साध्य है ९ छुछ भी साध्य नहीं है, तव फिर कलई किसीकी नहीं है, कलई कलई ही है-.. 
यह निश्चय है। जैसे यह दृष्टान्त हैं; उसीप्रकार यह दाश्टौन्‍्त है:--इस जगतमें चेतयिता दर्शेल 
शुणसे परियूर स्वभाववाला द्रव्य है । पुदलादि परद्वव्य व्यवद्ास्से उस चेतयिताका दृश्य है । 


] -- श्रमयसार -- ० 

एववि निश्रयः। किच सेठिकाब्.. 
व्यवहारेण श्ैत्यं ढुड्यादिपरद्रव्यम्‌ । अथात्र कुडचादे! 

श्रेतयित्री सेटिका कि भवति कि न भवतीति तदुभयतस्वपंदंधों 

सेटिका कुड्यादेमवति तदा यस्य यद्भवति तत्तदेव, मपतिं 

भवदात्मैव भव्रतीति तत्वसंबंधे जीवति सेटिका कृडधादेमबंती 

एवं स॒ति सेटिकायाः सद्रव्योच्छेदः । न च॒द्रव्यांतरसंक्रमस्थ 

पिद्लाइव्यस्यास्त्युच्छेद: । ततो न भवति सेटिका कुदधादे! | 

सेटिका कुदधादेस्त्हिं कस्प सेटिका मबति ? सेटिकाया एव, 

ननु कतरान्या सेटिका सेटिकायाः यस्याः सेटिका मवति! मे. 

सेटिका सेटिकाया।, किन्तु स्वस्वाम्यंशावेदान्यों । किमत्र साध्यँ 

ब्यवदरेण १ न किमपि । तर्हि मे कस्पापि सेटिका, सेटिका 

अब, “दशक (-देखनेबाला या श्रद्धान करनेवाला ) चेतयिता, 

अरद्धान करनेयोग्य ) जो पुद्ललादि परद्वव्योंका है या नहीं'--इसप्रकार उन रोनोके आकर 

संबंधका यहाँ बिचार करते हैं:--यदि चेतयिता पुहलादिका दो तो क्या हो कद पहले 

फरते हैं: (जिसका जो द्वोता है बह वही द्ोता है; जैसे आत्माका श्वान द्वोनेसे श्ञात कई 

है।'--ऐसा तास्विक संबंध जीवंत दोनेसे, चेतयिता यदि पुदलादिका हो तो चेतबित कशॉर हा 

ही दोना चाहिये।(-अर्थात्‌ चेतयिता पुट्लादे खरूप ही दोना चाहिये) ऐसा दोके ४0 

चेतयिताके स्वद्रव्यका उच्छेद हो जायगा। किन्तु द्रव्यका उच्छेद तो नहीं होता, कयॉडि अंक 

द्रब्यका अन्य द्रन्यरूपम संक्रमण दोनेका तो पहले द्वी निपेध कर पिया दै। इससे ( कई 

हुआ कि) चेतयिता पुद्लादिका नहीं है। ( आगे और विचार करते हैं ) चेतमिता यरि 

का नहीं है। तो चेतयिता किसका है? चेतयिताका ही चेतयिता द। (इस) 

भिन्न दूसरा ऐसा कौनसा चेतयिता है कि ज्ञिसका ( यह ) चेतयिता दै (इस ) 

भिन्न अन्य कोई चेतयिता नहीं है, भिन्न भिन्न दो स्व-स्थामिरूप अंश ही हैं । कहाँ 


अंशोंके व्यवहारसे क्‍या साध्य है? कुछ भी साध्य नहीं है। तब फिर दर्शक किसीका नहीँ 
दशक दु्शंक ही है--यह निश्चय है। 


( इमप्रकार यहाँ यह बताया गया है कि: 'भात्मा परद्रव्यको देखता है भक्क नया 
करता है--यह व्यवहार कथन है; आत्मा अपनेको देखटा है अकया भड़ा करण 
कबनमें भी स्व-श्वामि अंशरूप व्यवद्यार है, धुर्णक दर्शक ही है!--यह नि्य है। ) 

और ( जिसप्रकार ज्ञायक तथा दर्शक संबंधमें टश्टाग्त-राशग्दले 
अडार अपोहृक ( स्याग करनेवाले )) संबंपमें कह्ा आता है:--इस लमंत मेँ जड़ों है पर 


रजत 
फू 


न 


जम 


न शाश्षमाला ] +- सर्वविश्ुद्धज्ञान अधिकार -- ध््ध्श्‌ 


-निश्रयाः । यथाय॑ दृष्टांतस्तथाय॑ दार्शतिक/--चेतयितात्र तावदर्शनगुणनि्भर- 
स्वभाव द्रव्यम्‌ | तस्य तु व्यवहारेण ह्श्यँ पूद्वरादिपरद्रव्यम्त । अथातत्र पुद्ठलादे। 
परदृव्यस्य दृश्यस्प दर्शकश्रेतयिता कि भवति कि न भवतीति तदुभयत्वसंबंधों 
मीमांस्थते--यदि चेतयिता पुठुादेभवति तदा यस्य यज्भवति तत्तदेव भवति 
यथात्मनो ज्ञान भवदात्मेव भवतीति तस्वसंबंधे जीबति चेतायिता पुद्ठलादेमवरन्‌ 
'पुद्ठलादिरेष भवेतू; एवं सति चेतयितुः स्वद्रव्योच्छेदः | न च द्रव्यांतरसंक्रमस्प 
: पूर्वमेव ग्रतिपिद्धत्वाृव्यस्पास्ट्युच्छेदः । ततो न भवति चेतयिता पुदूगलादेः । 
यदि न भवति चेतयरिता पुद्ढलादेस्तर्हिं कस्य चेतयिता भवति ९ चेतपितुरेव 
' चेतयिता भवति । नहु कतरोन्यश्रेतयिता चेतयितुर्यस्थ चेत्यरिता भवति ! 
न खल्वन्यश्चेतयिता चेतयितुः, किन्तु स्वस्वाम्यंशावेवान्या । किमत्र साध्यं 
+श्वेतगुणसे परिपूरत स्वभाववाला द्रब्य है। दीवार-आदि परद्रव्य व्यवहारसे उस कलईका रवैत्य 
है (अथीत्‌ कलई द्वारा श्वेत किये जाने योग्य पदार्थ )। अब, 'श्वेत करनेबाली कलई); श्वेत की जाने 
योग्य जो दीबार-आदि परद्वव्यकी है या नहीं ??--इसप्रकार उन दोनोंके ताच्विक संबंधका यहाँ 
विचार किया जाता है:---यदि कलई दीवार-आदि परद्रव्यकी हो तो क्या हो, सो पहले विचार 
करते हैं : पज्ञिसका जो होता है बह वही होता है, जैसे आत्माका ज्ञान होनेसे-शान वह आत्मा 
ही है?--ऐसा तार्विक संबंध जीवंत ( विद्यमान ) होनेसे; कलई यदि दीवार-आांदिकी हो ते: 
कलई बह दीवार-आदि ही होनी चाहिए, (-अथोौत्‌ कलई भींत-आदि स्वरूप ही 
होनी चाहिये ); ऐसा होने पर, कलईके स्वद्वव्यका उच्छेद हो जायेगा परन्तु द्रव्यका 
उच्छेद नहीं होता, क्‍योंकि एक द्र॒व्यका अन्य द्रव्यरूपमें संक्रमण होनेका तो पहले 
ही निषेध किया गया है । इसलिये ( यह सिद्ध हुआ कि ) कलई दीवार-आदिकी नहीं 
है। ( आगे और विचार करते हैं) यदि कलई दीबार-आविकी नहीं है तो कलई किसकी है? 
कलईकी ही कलई है। ( इस ) कलईसे मिन्न ऐसी दूसरी कौनसी कलई है. जिसकी ( यह ) 
ऋकलई है। ( इस ) कलईसे भिन्न अन्य कोई कलई नहीं है, मिन्न भिन्न दो स्व-स्वामिरूप अंश 
दी हैं। यहाँ स्व-स्थामिरूप अंशोंके व्यवह्यास्से क्या साध्य है? छुछ भी साध्य नहीं है। तब 
फिर कलई किसीकी नहीं है, कलई कलई ही है--यह निश्चय है । जैसे यह दृश्टान्त है, डसी 
ग्रकार यहाँ नीचे दा््टन्त दिया जाता हैः-- 
इस जगतमें जो चेतचिता है बह, ज्ञानद्शैनगुणसे परिपूर्ण, परके अपोहनस्वरूप (-त्याग- 
स्वरूप ) स्वभाववाला द्रव्य है। पुद्ठलादि परद्रव्य व्यवहास्से उस चेतयिताका अपोहन (्याज्य) 
है। अब, “अपोहक (त्याग करनेबाला ) चेतयिता; अपोक्य (-त्याज्य) पुद्गल्लादि परदन्यक है या 
नहीं ११---इसप्रकार उन दोनोंका तात्बिक सम्बन्ध यहाँ विचार किया जाता हैः-यदि चेलयिता 





॥ 8] + समयसार -- 


स्वस्वाम्यैशन्पवह्दरेण १ न किमपि । वर्हिं न कस््यावि दर्घक 

एवेति निश्रयः | अपि थे सेटिकात्र तावच्डवेतगुणनिर्भरख्वमोर्र' . 

व्यवहरेण श्वैत्प॑ कुडयादिपरद्रज्यम्‌ । अबात्र कुषयादे! . 

श्वेतयित्री सेटिका किं भवति किं न भवतीति तदुभयतखवतंबंधो 

सेटिका कुद््ादेभंवति तदा यस्‍्य यह्भधवति तत्तदेव मंदति 

भादात्मैद भत्रतीति तत्तसंबंधे जीवति स्रेटिका इंट्यादेम॑बकी 

भवेत्‌; एवं सति पेटिकायाः रूद्रव्योच्छेद: । न थे ही 

प्रतिषिद्धत्वादूद्रव्यस्यास्थुच्छेदः | ततो न मवति लेटिसा इडपादा। .. . . 

भवति सेंटिका कुडबादेस्तर्दि कस्य सेटिका मव॒ति ? सेटिकायां हब 

भव॒ति | ननु कतरान्या पेटिका सेटिकाया यस्थाः सेटिका मषति | से हल्लेंशी 

सेटिका सेटिकाया।, किन्तु स्वस्वाम्य॑शावेवात्यों। किम्र साभ्य सस्कम्यस 
2... आआआछ छ9आ छ ऊ ऊ ऊऋ न ननीनानानननानामकॉियक, 


पुदलारिका हो वो क्या हो यह पहले विचार करते हैं: 'लिसफा जो होता है कद पदों हों है 
जैसे आत्माका क्षान होनेसे ज्ञान वद आत्मा ही है,'--रेसा तास्विक सम्बन्ध जयंत दोष 
चेतयिता यदि पुलादिका हो तो चेतयिता उस पुट्लादि हो होना भाहिये; (-जवयोत्‌. 
पुद्लादि स्रूप दोना चाहिये) ऐसा होने पर, चेतयिताओ स्व्रव्यका रच्छेद हो जेगा! रण्यु 
दब्यका उच्छेद तो नहीं होता, क्योंकि एक द्रव्यका अन्यद्रव्यल्पमें संक्रमस होनेका तो ऋषे ही 
नियेध किया है. । इसलिये (यद सिद्ध हुआ कि) चेतयिता पुटलादिका नहीं है। (भागेभौर विषार 
करते हैं)) यदि चेतयिता पुद्लादिका नहीं है तो चेतयिता किसका है ? चेतयिताका ही शेदक्ज 
है। (इस) चेतयितासे भिन्न ऐसा दूसरा कौनसा चेतयिता है कि जिसका (यह) चेतविता बै। (४) 
खेतयितासे भिन्न अन्य कोई चेतयिता नहीं है। भिन्न सिश्न दो स्व-श्वामिरूप भंस् दी है।खँ 
स्व-स्वामिरूप अंशोंके व्यवहारसे क्‍या साध्य है? कुछ भी साध्य नहों है। तब किए अशोक 
(-त्याग करनेबाला ) किसीका नहीं है, अपोहक अपोहृक ही है--यह निश्नव है। 
( इसप्रकार यहाँ यह बताया गया है कि: “आत्मा परद्रब्यकों त्वागता है।--बह ब्यक 
हार कबत है; 'आत्मा क्ञाननमय ऐसा नितकों प्रहण करता है!--रेसा कहने में मी २० 
बरूप र है; (अपोहक अपोदृर है. है निद्यय है। 

कमिश्नर शक रमेश अादव पल लेक 
बाली कही कतई, स्वय्य दीबार आदि परटव्यके स्वमावरूप परिशमित न दोती हुई लौर रीकार 
आारि परठव्यकों अपने स्वभावरुप परिशनिय न करती हुई) दीकार-स्यहि कक 
जिसको लिमित्त हैं पेले अपने रवेतगुण मे परिपूर्ण श्वभआषके परियकाण डाक उप 
होतो हुई, कलाई जिसको निमिक् है ऐसे शपने (जीबार-आरिफे) स्वथांनी फरियल 


ज्ंः 





सैत शाखमाला ] -- सर्वविशुद्धज्ञान अधिकार -- 'छ६७ 


व्यवहारेण ? न किमपि । तर्दि न कस्थापि सेटिका, सेटिका सेटिकेवेति निश्चय! । 
यथाय॑ दरृष्टांतस्तथायं दार्शातिक/--चेतयितात्र तावदू ज्ञानदर्शनगुणनिर्भरपरापोह- 
नात्मकस्रमार्व॑ द्रव्यमू | तस्य तु व्यवहारेणापोश्य॑ं पुद्वलादिपरद्रव्यम्‌ | अथात्र 
पुद्ठकादेः परद्रव्यस्थापोह्यस्थापोहकश्रेतयिता कि भवृति कि ने भवतीति तदुभय- 
तत्वसंबंधो मीमांस्थते--यदि चेतयिता पुहवलादे्भवति तदा यस्‍्य यद्भवति तत्तदेव 
भत्ति  यथात्मनों ज्ञानं भवदातीय भवतीति तससंबंधे जीवति चेतयिता 
पूदलादेभवन्‌ पुहलादेरेव भवेत्‌; एवं सति चेतयितुः खद्बव्योच्छेद!। ने च 
द्रव्यांतरसंक्रमस्य पूर्बमेव प्रतिपिद्धत्वादूद्रव्यस्यास्त्युच्छेद! । ततो न भवति चेतयिता 
पुद्लादेः। यदि न भवति चेतयिता पृद्ठलादेस्तर्हि कस्प चेतयिता भवति १ चेतयितुरेब 
चेतयिता भव॒ति । ननुकवरोउन्यश्वेतयिता चेतवितुर्यश्य चेतयिता 
भवति ९ ने खल्वन्यश्वेतयिता चेतयितु), किन्तु स्वस्वास्यंशावेबान्यों । किम 
साध्यं स्वस्वास्यंशव्यवहारेण ? न फिमपि। तर्हि न कस्याप्यपोहका, अपोह- 


द्वारा उत्पन्न होते हुए दीवार-आदि परद्रव्यको, अपने (-कलईके ) स्व॒भावसे श्वैत करती , है,-- 
ऐसा व्यवहार किया जाता है; इसीप्रकार ज्ञानगुणसे परिपूर्ण स्वभाववाला चेतयिता भी) स्वयं 
पुद्लादि परद्रव्यके स्त्रभावरूप परिणमित न होता हुआ और .पुद्ललादि परद्वव्यकों अपने 
स्वभावरूप परिण॒मित न कराता हुआ, पुद्ललादि परद्रव्य जिसमें निमित्त हैं ऐसे अपने ज्ञानगुणसे 
परिपूर्ण स्वभावके परिशण्णम हारा उत्पन्न होता हुआ, चेतयिता जिसको निमित्त है ऐसे अपने 
(-पुद्वलादिके-) स्त्रभावके परिणास हारा उत्पन्न होते हुए पुद्ललादि परद्रज्यको, अपने 
(-चेतयिताके-) स्वभावसे जानता है--ऐसा ज्यवद्दार किया जाता है | 


और ( जिसप्रकार ज्ञानगुसका व्यवहार कहा है) इसीप्रकार दंशैनगुणका व्यवहयर 
कहा जाता हैः--जिसप्रकार श्वेतगुणसे परिपूर्ण स्वभाववाली वही कलई, स्वयं दीवार- 
आदि परद्रव्यके स्थभावरूप परिणुमित न द्वोती हुई और दीवार-आदि परद्रव्यको अपने 
स्वभावरूप परिण॒मित न कराती हुई; दीवार-आदि परद्रव्य जिसको निमित्त हैं ऐसे अपने 
रबेतगुणसे परिपूर्ण स्वभावके परिणाम द्वारा उत्पन्न होती हुई, कलई जिसको निमित्त 
है ऐसे अपने (-दीवार-आविके-) स्थभावक्ते परिण्शस द्वास उत्पन्न होनेबाले दीवार-आदि 
परद्रव्यको अपने (कलईके) स्वभावसे श्वेत करती है--ऐसा व्यवद्दार किया जाता है; इसीमकार 
दर्शनगुणसे परिषूर स्वभाववाला चेतयिता भी, स्वयं पुहलादि परद्वव्यक्रे स्थभावरूप परिणसित 
न द्वोवा हुआ और पुद्वलादि परद्वव्यको अपने स्वभावरूप परिणमित न कराता हुआ; पुद्लादि' 


परद्वव्य जिसको निमित्त हैं ऐसे अपने दर्शनगुरुसे परिपूर्ण स्वभावके परिणाम छारा 
5३ 


न्शैध्ड +- समयसतार --_[ भगवान औकुरूकुद-फहान 


फोओोहक शवेति निश्रयः। अथ व्यवहारब्यासपानमू--यथा थे सैव सेटिशा 
“सेह्गुणनिर्भरखमावा खवय॑ दुरघादिपरद्रव्यत्वभावेनापरिणममाना कुटधादिपद्धव्यं 
चात्मखमावेनापरिणमयन्ती दुदधादिपद्धव्यनिमित्तकेमात्मन रबेतगुणनि्गरस- 
-भावस्प परिणमेनोत्थमाना कुटभादिपर्ध ब्यं सेटिकानिमित्केनात्मय। खमावत्य 
परिणामेनोत्पवमानमात्मनः स्ववावेन रवेतयतीति व्यवहियते, दया चेतमितापि 
शानगुणनिर्भरस्थमावः स्तयं पुद्वरादिपद्व्यस्वमावेनापरिणममानः बुहलादिफखर्तो 
धात्मस्भावेनापरिणमयन्‌ पुदवतादिपरद्रव्यनिमित्तकेनात्मनो झ्ञानगुणनिर्मरसमावर्प 
परिणाम्रेनोलयमानः पुदृलादिपद्धव्य॑ चेतयितनिमित्तकेमात्मनः स्वमावस्व प्रि- 
णामेनोत्पद्यमानमात्मनः स्वभावेन जानादीति व्यवहियते । किं च--यया पर से 
सेटिका श्वेवगुणनिर्भरसखमावा स्वयं कुदथादिप्रद्रव्यस्वभावेनापरिणममाना कुडधादि" 





उत्पन्न होता हुआ, चेतमिता जिसक्रो निमित्त है ऐसे अपने (-पुलुलादिके-) स्वभापके 
परिणाम द्वारा उलन्न होते हुए पुदलादि परदव्यक्ों अपने (-चेदयिवाके-) स्वभावसे देखता है 
आधवा श्रद्धा करता है--ऐसा व्यवद्ार दिया जाता है। 

और ( जिसप्रकार क्षान<रान गुणका व्यपद्ार कहा है) इसीप्रकार चारितण 
व्यबद्गार कह जाता हैः--जैसे ख़ेतगुणसे परिपूर्ण ववभाववालो वही कलई, ख़यं दीवाए 
आदि परद्वव्यक्ले परभावरूप परिणमित न होती हुई और दीवार-आदि पसव्थक्रों अपने 
स्वभावरूप परिशमित न कराती हुई, दीबार-आद्ि परद्वव्य जिनको निमित्त है ऐसे अपने रबेत- 
शुश्से परिपूर्ण ध्मावके परिणाम द्वाया उसतन्न होती हुई, कलाई जिसको निमित्त है ऐसे अपने 
(-दीवार जादिके-) स्रभावके परिणाम हारा उत्पन्न होगे हुए द्ीवार-आदि परद्वव्यको 
(-कलईके ) स्वभावसे सपेत करती है---ऐसा व्यवहार किया जाता है; इसीप्रकार निसका 
ज्ञानदर्शनगुणसे परिपूर्ण और परके अपोहगखरूप स्वमाय है ऐसा चेतविता भी) लय 
आतादि परदव्यक्षे खभावरुप परिणमित भहों होता हुआ और पद्लादि पछव्यफों अपने 
स्वभावरूप परिशप्तित न कराता हुआ, पुदलादि परदव्य जिसको निमित्त हैं ऐसे अपने झानः 
दर्शनगुणसे परिपूर्ण पर-अपोहनात्मछ (-परके त्यागश्वरूप ) स्वमावके परिणाम द्वारा ापत 
होता हुआ, चरेतयिता जिसको निमित्त है ऐसे अपने (-युद्लादिके-) स्वमावक्रे परिणाम 
हाय उधपन्न दोवे हुए पुदलादि परकच्यक्रो; अपने (-चेतयिताके-) रथभावत्ले अपोहता 
अर्थात्‌ त्याग करता है--इसप्रकार व्यवद्वार किया जाता है। 

इसप्रकार थद, आप्माके ज्ञान-इर्शन-चारित्र पर्यौयोका निश्य-व्यवहार अकार है। 
इसीप्रकार अन्य समस्त पर्योयोका भी निः्यय-ज्यवहार प्रकार सममना चाहिये । 


जैन शास्त्रमाला ] -- सर्वेविश्ुद्धक्षान अधिकार -- घर 


परदन्य॑ वात्मखभावेनापरिणमयन्ती कुड्यादिपरद्रव्यनिमित्तकेनात्मन! श्वेतशुण- 
निर्भरखभावस्य परिणामेनोत्पद्यमाना कुद्यादिपरद्रव्य॑ सेथिकानिमिचकेनात्मन! 
स्वभावस्थ परिणामेनोत्यद्रमानमात्मनः स्वभावेन श्वेतयतीति व्यवहियते, तथा 
बेवयितापि दर्शनगुणनिर्भरस्वभावः स्वयं पुद्ठलादिपरद्रव्यस्वभावेनापरिणममानः 
पुद्रलादिपरद्॒व्य॑ चात्मस्वमावेनापरिणमयन्‌ पुहलादिपरद्रव्यनिमित्तकेनात्मनों दर्शन- 
गुणनिभेरस्व॑भावस्प परिणामेनोत्पथमानः पुद्वलादिपरद्रव्यं चेतयित्‌निमिचकेनात्मनः 
स्वमावस्य परिणामेनोत्पद्रमानमात्मनः स्वभावेन पश्यतीति व्यवहियते । अपि च--- 
यथा च सैव सेटिका श्वेतगुणनिर्भरस्वभावा स्वयं कुड्यादिपरद्र व्यस्थभावेनापरिण- 
ममाना कुदयादिपरद्रव्य॑ चात्मस्वभावेनापरिणमयन्ती क्रुड्यादिपरद्रत्यनिमित्त- 

केनात्मनः श्वेतशुणनि्भरस्वभावस्य परिणामेनोत्पद्यमाना- कुडयादिपरद्रव्यं॑ सेटिका- 

'निर्मित्तकेनात्मनः स्वभावस्थ परिणामेनोत्पद्ममानमात्मनः स्वभावेत श्वेतयतीति 

व्यवहियते, तथा चेवयितापि ज्ञानदर्शनगुणनिर्भरपरापोहनात्मकस्वभावः स्वयं पुहला- 

दिपरद्र॒व्यस्थभावेनापरिणममानः पुठ्ठलादिपरद्रव्यं चात्मस्वभावेनापरिणमयन्‌ पुक्छा- 
दिपरद्रत्यनिमित्तकेनास्मनो ज्ञानद्शनगुणनिर्भरपरापोहनात्मकस्वभावस्य परिणामेनो- 
त्पधमानः पूठ्टलादिपरद्॒ब्य॑ चेतयित॒निमिचकेनात्मन/ स्वभावस्‍्य परिणामेनोत्पथ- 

मानमात्मनः स्वभावेनापोहतीति व्यवहियते । एवमयमात्मनो ज्ञानदशनवारित्र- 

पर्यायाणां मिश्वयव्यवहारप्रकारः । एवमेवान्येपां सर्वेपामपि पर्यायाणां द्रषव्यः । 


भावार्थ:--श॒ुद्धनयसे आत्माका एक चेतनामात्र स्वभाव है ) उसके परिणाम जानना; 
देखता, श्रद्धा करता, निवृत्त होना इत्यादि हैं। वहाँ निश्चयनयसे विचार किया जाये तो आत्माको 
परद्रव्यका ज्ञायक नहीं कहा जा सकता, दशक नहीं कहा जा सकता, भ्रद्धान करनेबाला 
नहीं कह जा सकता, त्याग करनेबाला नहीं कहा जा सकता; क्योंकि परद्रव्यके और भात्माके 
सिश्वयले कोई भी सम्बन्ध नहीं है। जो ज्ञान, दशेन; अ्द्धान, त्याग इत्यादि भाव हैं, थे स्वयं 
ही हैं; भाव-भावकका भेद कहना वह भी व्यवहार है। निश्चयसे भाव और भाव करनेवालेका 
भेद नहीं दे। 
अब ज्यवहारनयके सम्वन्धर्मे | व्यवद्यारतवसे आत्माको परद्वव्यका ज्ञाता, दृष्ठा; श्रद्धा 
करनेबाला; त्याग करनेवाला कहा जाता है; क्योंकि परद्ृव्य और आत्माके निमित्तनेमित्तिक- 
भाव दै। ज्ञानादि भाबोंका परद्वव्य लिसित्त होता है, इसलिये ज्यवहारीजन कहते हैं कि-. 


आत्मा परद्रव्यको जानता है, परद्रव्यको देखता है, परद्वव्यका श्रद्धान करता है, परद्रव्यका 
त्याग करता दै। 





2०० -+ समयत्रार -”[ अधवास 
ग अर (शादबबिक्रीडित) , . , «४ 
शुद्धद्रव्यनिरूपणारपितमतेस्तत्त॑ सुत्यश्यंतों , 

नैकद्न्यगतं चकास्ति छ्विमपि द्रब्यांतरं जातुचित्‌। 
: ज्ञानं ज्षेयमबैति यु तदय॑ श॒द्धस्वम्रावोदबः 

कि द्रव्यांतरचुंबनाकुरुघियस्तत्वान्च्यवंते नना। ॥| २१३४ से 

( मंदाक्रास्ता ) झा 
शुद्धदरव्यस्वरसभवनात्कि स्वभावस्यथ शेष- 
मन्यद्र॒व्यं भवति येदि वा तस्थ कि स्पात्खमभावः । 
ज्योत्स्नाझुपं स्नपयति झुव नेव तस्थास्ति भूमि- ः 
नि जेये कलयति सदा ज्लेयमस्पास्ति नैव ॥ २१६ ॥ 





इसप्रकार मिश्चय-व्यवद्ारके प्रकारको जानकर यथावत्‌ ( जैसा कहा है धसीप्रकार ) 
श्रद्धान करना । 

अब इस अथंका कलशरूप काव्य कहते हैं:-- १०३४५ 

* अर्थ:--जिसने शुद्ध द्रव्यके निरूपणमें बुद्धिकों लगाया है; और जो उत्षका 
अनुभव करता है, उस पुरुषको एक द्वव्यके भीतर कोई भी अन्य द्रव्य रहता हुआ 
भासित नहीं होता । ज्ञान क्ेयको जानता है सो तो यह ज्ञानके शुद्ध स्वभावका उदय है। अब 
कि ऐसा है. तब फिर लोग ज्ञानको अन्य द्रव्यक्रे साथ पपरोे द्वोनेकी मान्यतासे आकुल 
दोते हुए तत्वसे ( शुद्ध स्वरूपसे ) क्यों च्युन होते हैं ( 

भावाय:--झुद्धनयकी दृष्टिसे तत्ततका स्वरूप विचार करनेपर अन्य ट्रठ्यका न्‍न 


डब्यमें अवेश दिखाई नहीं देता। ज्ञानमें अन्य द्वल्य अतिभासित होते हैं सो तो बइ हानकी 
स्वच्छताका स्वभाव है; कहीं ज्ञान उन्हें स्पश नहीं करता अथवा वे शानको रप्श नहीं करते। 
ऐसा द्ोनेपर भी, ज्ञानमें अन्य द्रव्योंका प्रतिभास देखकर यह लोग ऐसा मानते हुए श्ञान्त्वि- 
'रुपसे च्युत होते हैं कि 'हानको परश्षेयोंके साथ परार्थ संबंध हैं॥ यदे उनका अक्ाम है। 
उन पर करुणा करके आचार्यदरेव कद्दते हैं कि--यह लोग तच्वसे क्यों च्युत हो रहे हैं ! ९१४ 
पुनः इसी अर्थको दृढ़ करते हुए कहते हैं:--- 

झर्ष:--धुद्ध द्रव्यका ( आत्मा आदि द्रज्यका ) निजरसरूपष (-शानादि स्वभाणे ) 

परिणमन होता है इसलिये, क्या शेप कोई जन्य द्रव्य उस (शानादि) स्वभावका हो सकता रा! 
( नहीं । ) अथवा क्या वह ( आ्नादि स्वभाव ) किसी अन्यद्रव्यका हो सकता है !_ ( नहीं। 
परमार्यसे एक द्रब्यका अन्य ट्रव्यके साथ सम्बन्ध नहीं है। ) चॉदनीका रूप प्थ्वीको अस्म्य| 


जैन शार्खमाला ] “+ सर्वविशुद्धज्ञात अधिकार -« श्र 
- ( संदाक्रांता ) 
रागद्रेपदयम्न॒दयते तावदेतन यावत्‌ 
ज्ञानं ज्ञानं भवति न पुनर्वेष्यितां याति बोध्यम्‌ । 
ज्ञान ज्ञानं मवतु तदिदं न्यक्कृताज्ञानसा्द । 
भावाभावी सवति तिरयन्‌ येन पूर्णस्वमभावः॥ २१७॥ 


दंसणणाणचरिचं किंचि वि ण॒त्थि दु अचेयणे विसये। 
तम्हा कि घादयदे चेदयिदा तेसु विसएसु ॥ ३६६॥ 


करता है तथापि प्रथ्वी चॉँदनीकी कदापि नहीं होती; इसग्रकार ज्ञान ज्ञेयकी सदा जानता है 
तथापि ज्ञेय ज्ञानका कदापि नहीं होता । 
भावार्थ:--शुद्धनयकी दृष्टिसे देखा जाये तो किसी द्रज्यका स्वभाव किसी अन्य 
द्रव्यरूप नहीं होता । जैसे चाँद्ी पथ्बीको उज्ज्वल करती है किन्तु एथ्वी 'चाँदनीकी किंचित्‌- 
मात्र भी नहीं होती, इसीप्रकार ज्ञान ज्ञेयको जानता है किन्तु शेय ज्ञानका किंचित्‌मात्र भी नहीं. 
होता । आत्माका ज्ञानस्वभाव है इसलिये उसकी स्वच्छतामे ज्ञेय स्थयमेव भलकता है, किन्तु 
ज्ञानमें उन क्षेयोंका प्रवेश नहीं होता। २१६। 
अब आशेकी गशथाओंका सूचक काव्य कहते हैं:--- ५ 
श्रर्थ:---रागद्वेषका छंद तबतक उदयको म्राप्त' होता है. कि जबतक यह ज्ञान झासरूप 
न हो और ज्ञेय क्षेय॑त्वको प्राप्त न हो । इसलिये यह ज्ञान, अज्ञानभावको दूर करके, शानरूप 
हो--कि जिससे भाव-अभाव ( राग-देष ) को रोकता हुआ पूरंस्वभाव ( प्रगद ) हों जाये ।/ 
भावार्थ:--जबतक ज्ञान ज्ञानरूप न हो, ज्ञेय क्षेयरूप न हो, तबतक रागट्वेष उत्पन्न 
होता है; इसलिये इस ज्ञान, अज्ञानभावको दूर करके, ज्ञानरूप होओ, कि जिससे ज्ञासमें भाव 
और अभावरूप दो अवस्थाएं' होती हैं वे मिट जायें और ज्ञान पूरस्वभावको प्राप्त हो जाये। 
यह आथेना है। २१७) 

'ज्ञान और ज्ञेय सबंथा भिन्न है; आत्साके दर्शलज्ञानचारित्रादि कोई गुण परद्रव्योंमें 
नहीं है? ऐसा जानमेके कारण सम्यग्दष्टिको विषयोंके प्रति राग नहीं होता; और रागद्वेषादि 
जड़ विषयोंम भी नहीं होते; वे मात्र अज्ञानदशामे प्रवतेसान जीवके परिणाम हैं ---इस अर्थकी 
गाथाएँ कहते हैं:-- 





चारित-दवन-क्षाम किंचित्‌ नहिं अचेतन विषयमें । 
इस द्वेतुसे यद् आत्मा क्या इन सके उन विपयमें १ ॥॥ ३६६ | 


४०२: «> समयसार | 


दंतणणाणघरित्त' किंचि वि णत्यि दु अवेबणे... 
ठम्हा कि घादयदे चेदगिदा तम्दि कम्मम्मि ॥ शैर७ ॥ै- 
दंसणणाणत्ररित्त किंचि वि ण॒त्यि दु अवेपणे कापे। 
तम्हा कि घादयदे चेदयिदा तेसु कायेसु ॥ १६८ ॥ 
णाणस्य दंसणस्स य भणिओ थघाओ तहां घरित्तसस।.... 
ए वि तहिं पुग्गलदव्वस्स को वि घाओ 5 घिद्टिड़ो ॥१६+#॥ 
जीवस्स जे गुशा केह ण॒त्यि खलु ते परेसु दब्वेसु । 

तम्हा समाइट्िस्स णृत्यि रागो 3 विसएसु ॥ ३७० ॥ 
रागो दोतो मोहो जीवस्सेव य अणण्णपरिणामा । 

एएण कारणेण 3 सद्दादिसु थ्त्यि रागादि ॥ १७१ ॥ 





माया १६६ से २७१ 
प्रम्भवार्:--[ र्शनजशञासच्ारित्र ] दर्शन-जान-जारित्र [ प्रणेतने जियने पु । 
अजेतन विषयमें [ किचित्‌ क्षपि ] किचित्‌ मात्र भी [ न प्रति ] नहीं है, [ तस्माएें *। 
इसलिये [_ जेतयिता ] आत्मा [ तेदु बिदयेदु ] उन विषयोगे [ कि हंति | का 
बात करेगा ? 


शारित्र-दर्शन-हान किंचित्‌ नि सचेतन कर्ममें। 

इस हेतुसे यह आात्मा क्‍या हन सके उन कर्ममें ! ॥ १६७ ॥ 
आित्र-दर्शन-ज्ञान किब्बित्‌ नहिं भय्ेतन कायमें । 

इस देतुसे यह भात्मा क्या इन सके उन सायमें | ॥| है६४ # 
है हानका, सम्यक्तका, उपयात चारितका कड्ा। 

गई कौर इुछ मी नहिं कहा उपपाद पुटल्द्वस्वका ॥ १९ # 
जो जीगके गुण दे नियत वे कोह नहं परह भव । 

इस देतुसे सदरृष्टि ओरको राग नहिं हे विषयनें || १७० ॥| 
जड़ राग, ईप, विमोद तो डोदके अननन्‍्य वरिणाव हैं । 

इन केदुर शन्दादि दिपपोगे नहीं राजादि हैं ॥ रेकई हें 


लेन शास्त्रभाला ] “- सर्बबिश्युद्धज्ञान अधिकार +» शक 


दर्शनक्ञानचारित्रं किचिदपि-मास्ति लचेतने विपये! 
"तस्मात्कि .हँति चेतगिता तेपु विपयेषु |[:३-६६-॥ 
दर्शनप्ञानचारित्रं किंचिद्पि नास्ति लचेतने कर्मणि। 
तस्मात्कि हंति चेतयिता तत्र कर्मणि ॥ ३६७ || 
दर्शनक्ञानवारित्रं किंचिदपि नास्ति ल्वचेतने काये । 

तस्मात्कि हंति चेतयित्ा तेषु काबेप ॥ ३६८ [| 
घानस्प दर्शनस्प च भणितो घातस्तथा चारित्रस्य | 

नावि तत्र पुद्दलद्वज्यस्थ को5पि घातस्तु निर्दिष्ट; ॥ २६९ ॥ 
जीवस्य ये भुणाः केचिन्न संति खलु ते परेषु द्ब्येपु । 
तस्मात्पम्यग्दप्टेनास्ति रागस्तु विपयेप्ठ ॥ ३७० ॥ 





[ दक्नज्ञानचारित्रं ] दर्शन-ज्ञान-चारित्र [ अचेतने कर्मणि तु ] श्रचेतन 
कर्ममें [ किचित्‌ श्रपि ] किचित्‌ मात्र भी [ न प्ररित ] नहीं है, [ तत्मात्‌ ] इसलिये 
[ चेतपिता ] आत्मा [ तम्र फ्ंरि ] उन कर्ममें [ क्षि हंति ] क्या घात करेगा ? 
( कुछ भी घात नहीं कर सकता । ) 

[ दर्शनज्ञानचारिजं ] दक्षेन-ज्ञाव-चारित्र [ भ्रचेतनें काये तु ] अचेतन कायमें 
[ किचित्‌ भ्रपि ] किचित्‌ मात्र भी [न श्रस्ति ] नहीं है, [ तस्मात्‌ ] इसलिये 
[ चेतयिता ] आत्मा [ तेषु कायेयु ] उन कायोंमें [ कि हंति ] क्‍या घात करेगा ? 
( कुछ भी घात नहीं कर सकता । ) 


[ ज्ञानस्प | ज्ञानका, [ दर्दानस्थ च ] ओर दर्क्षनका [ तथा चारित्रस्थ ] 
तथा चारित्रका [ घातः भण्ितः ] घात कहा है, [ तत्र ] वहाँ [ पुदुगल द्रव्यस्थ ] 
पुदृगलझ्वव्यका [ घातः तु ] घात [ कः श्रपि ] किचित्‌ सात्र भी [ त्ञ भ्रपि निर्दिष्ठः 
नहीं कहा है। ( अर्थात्‌ दशन-ज्ञाव-चारित्रके घात होने पर पुदुग॒लद्रव्यका घास 
नहीं होता । ) 

( इसप्रकार ) [ थे केचित्‌ ] जो कोई | जोवस्प गुणाः ] जीवके गुण हैं, 
[ ते खलु ] वे वास्तवमें [ परेषु द्रव्येषु ] पर द्रव्यमें [ न संतति ] नहीं हैं, [वस्माव] 
इसलिये [ सम्पस्हष्दें: ] सम्पस्दृष्टिके [ विषयेयु ] विषयोंके प्रति [ रागः तु ] राम 
[ न श्रस्ति ] नहीं है। है 


.श्ब्छ - ,+ समरसणार --. | भराखंण 
रागो देंगे मोहों भीवस्पैद चानत्यपरिणाबः॥ 
' एवेन कारणेन तु शब्दादिवु न संति रामादवा ॥। देकर 


यद्वि यत्र मवति तक्तदूघाते इन्यत एवं, यया है 
यज्भवति तत्तदूधाते हन्यत शव, यथा प्रकाशधाते प्रदीषो इन्पते। बच 
तचदूघाते न इन्यते, यथा धटघाते घटप्रदीपो न इन्यते; मत्र चे यद्च 
न हन्यते, यथा घटपरदीपघाते घटो न इन्पते | अवात्मनो धर्मों... 
पुनलद्रव्यधाते5पि न हन्पंते, न च दर्शनह्ञानवारित्राणां घातेअपि पृरुछआष्न _ 
एवं दर्शनद्ञानचारित्राणि पुद्गलद्रब्ये न मवृंतीत्यायाति; अन्पना तदुकते 4. 
धातस्प, पुदुगरद्रत्यधाते वद्घातस्य दुर्निवारखाद | यत एवं वतो मे बाहन्त! कैईकीरि: 
ब्ीवगुणास्ते सर्वेडपि परद्रव्येषु न संतीति सम्पक पश्यामः, अन्यभा रू 


[ ] प्रौर [ रागः ढ्वंघः मोहः ] राग, देंष भौर मोह [ सीक्श्य बूच ] 
जौवके हो [ ध्रनम्य परिणामाः ] भ्रनन्‍्य ( एकरूप ) परिणाम हैं, [ एतेन कस 
तु] इस कारएसे [ रागादयः ] रागादिक [ शब्दादियु ] शम्दादि विक्योगें (शी) 
न संति ] नहीं हैं। रे 

( रागद्रेपादे न तो सम्यग्दष्टि आत्मामें हैं और न जड़ विषयोंमें, ये मात्र अक्ानरकामे 
रहनेवाले जीवक़े परिणाम हैं। ) 

टोका:--बालतवर्मे जो जिसमें होता है बद्ध उसका घात होनेपर नह ऐवारी है (जबौद, 

जाधारका घाव दोने पर भ्ायेयका घात हो ही जाता है), जैसे दीपकके घात होनेपर ( 
रहनेवाला ) प्रकाश नष्ट दो जाता है, तथा जिसमें जो होता है. बद उसका नाश दोने पर अकरद 
अष्ट दो जाता है ( अरथीत्‌ आवेयका घात होने पर आधारका भाव हो जाता ही है) मेरे 
अकाशका घात होने पर दीपकरका घांत हो जाता है। और जो जिसमें नहीं दोठा रद सतका 
भआांत होते पर नष्ट नहीं होता, जैसे घड़ेका नाश होने पर «४घट-प्रदीपकां मा्श बह दोचण 
उबा जिसमें को नहीं होता बद उसका घात होनेपर नष्ट नहीं दोता, जेसे घट-मरीफका जा 
दोनेपर घटक' नाश नह दोता। ( इसप्रकारसे न्याय कद्दा है। ) भब, जाह्माड़े 
आन और आरित्र-पुटलद्रव्यका घात होनेपर भी नष्ट नहीं होते ओर दर्शन-क्ान-भारिजका ऑई 
दोनेपर भी पुटलड्ब्यका नाश नहीं द्ोता ( यह तो स्पष्ट है )। इसलिये इसफ्कार कह कप्र 
होता है कि--दरान-झान-चारित्र पुठलद्म्यमें नहों दें! क्योंकि; कवि देख है दी थे 


रे के घट-अरोप ८+बढ़ेगे रख हु दीपक । ( परआर्षतः दीपक बढ़ेगे गहं है, को के जब 
बुक है | न 


जैन शाखमाला ] “-सर्वविशुद्धज्ञान अधिकार -- ५०४ 


गुणवाते पृद्ठलद्रव्यघातस्य, पूद्ठलद्रव्यणते जीवगुणवातस्य च दुर्निवारत्वात्‌ । यद्येप 
तहि कुतः सम्यर्ध्प्टेमबति रागो विषयेषु १ न कुतोडपि । तहिं रागस्य कतरा खानिः 
रागहेषमोहा हि जीवस्यैद्याज्ननमयाः परिणामास्ततः परद्व्यत्वाद्िपेष न संति, 


अज्ञानाभावात्सम्यग्दशोौ तु न भवंति । एवं ते विषयेष्यर्सतः सम्यस्वष्टेस भ्तो ने 
भर्वत्येव । 





दशेन-ज्ञान-चारित्रका घात होनेपर पुद्ठलद्रव्यका बात, और पृद्नलद्रव्यके घात होनेपर 
दर्शन-ज्ञान-चारित्रका अवश्य ही घात होना चाहिए। ऐसा होनेसे जीबके जो जितने गुण 
हैं थे सब परद्रव्योंमे नहीं हैं यह दस भलीभाँति देखते-मानते हैं; क्योंकि, यदि ऐसा न हो तो; 
यहाँ भी जीचके एण्योंका घात होनेपर पुद्टलद्रव्यका घात, और पुद्नलद्रव्यके भात होनेपर 
जीबके गुणुका घात होता अनिवार्य हो जाय । ( किन्ठु ऐसा नहीं होता, इससे सिद्ध हुआ कि 
जीवके फोई गुण पुहलद्रव्यमें नहीं हैं । ) 


ज्रवत:--यदिं ऐसा है तो सम्यग्दष्टिको विषयोंगे राग किस कारणसे होता है १ 


उत्तरः--किसी भी कारणुसे नहीं होता । (प्रभः-)तब फिर रागकी खान ( उत्पत्ति 
स्थास ) कौनसी है ९ ( उत्तरः--) राग-द्वेष-मोहादि, जीवके अज्ञानमय परिणाम हैं ( अथौत्‌ 
जीवका अज्ञान ही रागादिको उत्पन्न करनेकी खाल है), इसलिये वे रागह्ेषमोहादिक, 
विषयोंमें नहीं हैं क्योंकि विषय परद्रव्य हैं, और थे सम्यम्दष्टिमं भी नहीं हैं क्योंकि उसके 
अज्ञानका अभाव है; इसप्रकार रगहेषभोहादिक विषयोंमं न दोनेसे और सल्यस्डष्टिके (भी) 
नहोनेसे, ( वे ) हैं ही नहीं । 


भाषार्थ:--आत्माके अज्ञानमय परिणामरूप रागह्ेषमोहादि उत्पन्न होनेपर आत्माके 
दर्शन-क्षान-चारित्रादि गुणोंका घात होता है, किन्तु गुणेंके घात होलेपर भी अचेतल पुद्नल- 
दृब्यका घात नहीं होता; और पुद्ठलद्रव्यके घात होनेपर दर्न-ज्ञान-चारित्रादिका धात नहीं 
होता; इसलिये जीवके कोई मी गुण पुद्ठलद्रव्यमें नहीं हैं | ऐसा जानता हुआ सम्यग्द्टिको 
अचेतन विषयोंगें रागादिक नहीं होते। रागहेषमोहादिक पुद्लद्रव्यमें नहीं हैं, थे जीषके ही 
जरितित्वमें अज्ञानसे उत्पन्न होते हैं; जब अज्ञानका अभाव हो जाता है अथोत्‌ सम्बन्दृष्टि होता 
है, तब राग-देषादि उत्पन्न नहीं होते | इसप्रकार रागद्वेषमोहादिक न तो पुद्नलद्रव्यमें हैं. और 
ल सम्यभ्दष्टिमं भी होते हैं, इसलिये शुद्धद्ृव्यचपसि देखनेपर वे हैं. ही नहीं । और पर्यायशश्िसे 
देखनेपर वे जीवकी अज्ञान अबस्थामें हैं । ऐसा जानना चाहिये। 


अब इस अथेका कलशरूप काज्य कहते हैं:-- 
श्डि 


४०३ - “- समयसार “--..[ सगवाध 
हैं ( मंदाक़ांता ) गे 
- शगद्गंषाविद्द दि मवति श्ञानमड्ानमाबातू.., 
तौ वस्तुलप्रणिद्वितदशा दृश्यमानौ न किंचिदू । 
सम्यग्दष्टिः क्षपयतु ततस्तत्वच्श्या स्फुटं वी... , .. . 
ज्ञानज्यो तिज्व॑छति सहज येन पूर्णाचलार्चि! ॥ रे१ैंढ है] 
लि ( शालिनी ) 
रागद्पोत्पादक॑ तत्ततद्श्था 
नान्‍्यहुव्यं वीक्ष्यते किंचनापि। 
सर्वद्रव्योत्पत्तिरन्तथ्॒कास्ति 
व्यक्तात्यंतं स्वस्वमावेन यस्मात्‌ | २१९ ॥ ॒ 
___ जज िरनलललन 
प्र्थ:--इस जगतमें ज्ञान ही अज्ञानभावसे रागट्रेषरूप परिशमित होता है बहुल 
स्थापित (-एकाप्न की गई ) दृष्टिसे देखनेपर ( अथात्‌ द्रव्यदृष्टिते देखनेपर ); वे रागशरेष कद 
भी नहीं हैं (-दरव्यकूप श्रवक्‌ बस नहीं हैं )। ( इसलिये आचायेदेव अर करो हैं कि) 
सम्यस्टष्टि पुरुष तत्त्वदृष्टिसे उन्हें ( रागद्वेषको ) प्रगटतया क्षय करो; कि जिससे, पूर्ण भौर 
अचल जिसका प्रकाश है ऐसी ( दैदीप्यमान ) सद्ज ज्ञानज्योति प्रकाशित हो । 
भावा्थे:--रागढ्वेप कोई एथक द्रव्य नहीं है, वे ( रागद्रेषरूप परिणाम ) जीषके 
अज्ञानभावसे होते हैं, इसलिये सम्यम्दष्टि होकर तत्त्वट्ष्टिसे देखा जाये तो वे ( सगे ) 
कुछ भी वस्तु नहीं हैं ऐसा दिखाई देता है, और घातिकर्मका नाश होकर केबलक्ञान अस्त 
होता है। २१८। 


अब आगेकी ग़ाथामें यह कहेंगे कि “अन्य द्रव्य अन्य द्रव्यफों गुण पत्पभ मही कर 
सकता? इसका सूचक काव्य कहते हैं:--- 


अर्थः--दत्वरृष्टिसे देखा जाये तो, रागद्वेषको उत्पन्न करनेवाला अन्य द्रज्य किंचित, 
सात्र भी दिखाई नहीं देता, क्योंकि सर्व द्रव्योंकी उत्पत्ति अपने स्वभावसे ही होती डुई अंत" 
रंगमें अत्यन्त अगट ( स्पष्ट ) प्रकाशित होती है । 


आावाध्थे:--रागद्वेप चेतनके ही परिणाम हैं। अन्य द्रव्य जात्माकों रागढेष उस 
नहीं करा सकता; क्योंकि सर्वे द्रव्योंकी उत्पत्ति अपने अपने स्वभावसे ही दोती दै। भव 
दब्यमें अन्य द्रव्यके गुशपरयोयोंकी उत्पत्ति नहों होती | २१६। 
अब इसी अथको गाया द्वारा कहते हैं:-- 





जैन शासत्रमाला ] +- सर्वविशुद्धतान अधिकार -- मठ 
अप्णुद्विएण अण्णुद्वियस्त ए कीरए गुएपाओं । 
तम्हा 3 सब्बदब्वा उप्पज्जंते सहावेश ॥ ३७२ ॥ 


अन्यद्रव्येणान्यद्रव्पश्प न क्रियते गुणोत्पाद) । 
तस्माचु सर्वद्रव्याप्युत्पयंते स्वमावेन ॥ ३७२ ॥ 


ने व जीवस्प परद्रव्य॑ रागादौमुत्पादयतीति शंक्यं; अस्यद्रब्येणान्यद्रब्य- 
गुणोत्पादकरणस्पायोगात्‌ ; सर्वेद्रच्पाणां स्वभावेनेवोत्पादातू। तथा हि--झचिका 
झंभभाषेनोत्पधमाना कि. कुंमकारस्वभावेनोत्पद्चते कि सच्िकास्वभावेन $ यदि 
झुभकारण्वभावेनोत्पद्यते तदा इमकरणाहकारनिर्भरपुरुपाधिष्ठितज्याएतकर पुरुपशरीरा- 
कारः कुंभः स्पात्‌ । नच तथास्ति, द्व्यांतरस्वभायेन द््पपरिणामोत्पादस्थादश नात्‌ । 
य्रेवं तर्हि सृत्तिका कु भकारस्वभावेन नोत्पधते किंतु सचिकास्थभावेनेष, स्वस्वभावेन 





गाया ३७२ 


प्रस्ववार्थ:--[ श्रन्यद्रव्येण ) अन्य द्रव्यसे [ प्रस्यद्रव्यस्थ ] श्रच्य द्रव्यक्े 
[ गुणीर्पावः ] ग्रुणकी उत्पत्ति [ न क्रियते ] नहीं की जा सकती; [ तस्मात्‌ तु | 
घूससे ( यह सिद्धान्त हुआ कि ) [ सर्वेद्रव्याणि ] सर्व द्रव्य [ स्वभावेत ] श्रपने भ्रपते 
स्वभावसे [ उत्पचंते ] उत्पन्न होते हैं । 


दोफा:--और भी ऐसी शंका नहीं करता चाहिये कि-परद्वत्य जीवको रागादि उत्पन्न 
करते हैं; क्योंकि अन्य द्रव्यके द्वारा अन्य दऋब्यके गुणोंको उत्पन्न करनेकी अयोग्यता है, क्योंकि 
सच द्रन्योंका स्वभावसे ही उत्पाद द्योता है। यह वात इृष्टान्तपूर्वंक समभाई जा रही हैः-- 


मिट्टी घटभावसे उत्पन्न होती हुई कुम्हारके स्वभावसे उत्पन्न होती है था सिद्दीके ९ 
यदि छुम्दारके स्वभावसे उत्पन्न होती हो दो जिसमें घटको बनानेके अहंकारसे भरा हुआ पुरुष 
विद्यमान है और जिसका हाथ ( घड़ा बनानेका ) व्यापार करता है ऐसे पुरुषके शरीराकार 
घट होना चाहिये । परन्तु ऐसा तो नहीं होता, क्योंकि अन्यद्रब्यके स्वभावसे किसी द्रव्यके परि- 





फ् द्रव्य दूसरे द्रव्य में उत्पाद नहिं गुणका करे | 
इस हेतुसे सब दी दरबर उत्पन्न आप स्वभावसे ॥॥ ३७२ ॥ 


श्ण्द +- समयसार -+ [ भगवान श्रीकुल्द कुल्द-कह 


द्रब्यपरिणामोत्पादस्प दर्शनात्‌। एवं च सति सत्तिकायाः स्वस्वभावानतिक्रमार 
कुभकारः कुभस्पोत्पादक एवं; सृत्तिकेव कुभकारस्वमारमस्प॒शंती स्वस्वभावेस् 
कुममाबेनोतयते । एवं सर्वाण्यवि द्वब्याणि स्वपरिणामपर्यायेणोत्रयमानानि वि 
निमित्तभूतद्र॒व्यातरस्वमावेनोत्ंते किं सस्वभोषेन १ यदि निित्तभूतद्रब्यांतख- 
भावेनोत्पधंते तदा निमित्तभूवपरद्वव्याकारस्तत्परिणामः स्थात्‌ । न च वथार्ति) 
द्रव्यांवरस्वभावेन द्रव्यपरिणामोत्पादस्पादशनात्‌ । यथेय वहिं न सर्वेद्ृव्याणि निर्मिच- 
भूवपरद्रव्यसतभावेनोत्पग्रते फिंतु सवस्वभावनेव, स्वसवभावेन द्रव्यपरिणामोपादरय 
दर्शनात्‌ । एवं च स्ति सर्ब॑द्रव्याणां न नि्मिचभूतद्रव्पांतराणि स्वपरिणामस्यीलाद- 





णामका उत्पाद देखनेमें नहीं आता । यदि ऐसा है तो फिर मिट्टी छुम्दारके स्थभावते उलन्न 
नहीं होती, परन्तु मिट्टीफे स्वभावसे ही उत्पन्न द्वोती है क्योंकि ( द्रव्यके ) अपने स्रभावसे 
द्रव्यके परिणामका उत्पाद देखा जाता है। ऐसा द्वोनेंसे, मिद्दी अपने स्थभावफो उल्लंधन नहीं 
फरती इसलिये, झुम्हार घड़ेका उत्पादक है ही नहीं; मिट्टी ही, छुम्हारके खमावकों स्श न 
करती हुई अपने स्थभावसे कुम्मभावसे उत्पन्न होती है। 


इसीप्रकार--सभी द्रव्य स्वपरिणामपर्यौयसे ( अर्थात्‌ अपने परिणाम-भावरूपसे ) 
उल््ञ होते हुए, निभित्तमूत अस्यद्रव्योके खभावसे उसपन्न द्वोवे हैं कि अपने ख्मावसे | यरि 
निमित्तभूत अस्यद्रव्योंके स्पसावसे उत्पन्न होते हों तो उनके परिणाम मिमित्तमूत अब्यद्रत्योँ* 
आकारके होने चाहिये । परन्तु ऐसा तो नहीं होता, क्योंकि अन्यद्रव्यके स्रभावसे किसी द्रव्य 
परिणाम उत्पाद दिखाई नहीं देता । जप कि ऐसा है तो सर्व ह्रव्य मिमित्तभूत अन्यदब्योंके 
स्वभावसे उतन्न नहीं होते, परन्तु अपने स्वभावसे द्वी उत्पन्न होते हैं क्योंकि ( द्रव्यके ) अपने 
रभावषसे द्रव्यके परिणामका उत्पाद देखनेमें आता है। ऐसा द्वोनेसे, सर्व द्रव्योंके, निमित्भूठ 
अन्य ट्रव्य अपने (अथोत्‌ सर्घ द्रव्योंके) परिणामों के उत्पादक हैं दी नदी; पर्ष द्रव्य ही, निमिचभूत 
अन्यद्रव्यके स्थभावकों रपशे न करते हुए, अपने स्वभावसे अपने परिणामभावसे उतन्न द्ोते हैँ 


इसलिये ( आचार्वदेव कहते हैं कि ) हम जीवके रागादिका उत्ताइफ परद्वव्यको नी 


देखते ( मानते ) कि जिस पर कोप फरें। 


भायायें:--आत्माको रागादि उत्पन्न द्वोने हैं सो ये अपने द्वी अगुद्ध परिणाम ्। 
यदि निश्रयनयमे यिचार किया जाये तो अन्यट्रब्य रागारिका उत्पन्न फरमेयाला नहीं है। सा 
डृल्य उनका गिमित्तमात्र है; फ्योंकि अन्य द्रव्यद्ध अन्य द्रव्य गुणपर्याय उत्पन्न नदी फरवा यद्द्‌ 
जियम है। जो यद मानते टैं-पिसा एफांस अ्रदृण करने हैं कि-'परद्रव्य दी शुभ में रागादिफ उत्पन्न 
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फास्येव; स्ेद्रव्याण्येव निमिचभृतद्रव्यांतरस्वभावमस्पशंति स्वस्थभावेन स्वपरिणाम- 
भावेनोत्पध॑ते। अतो न परद्रव्यं जीवस्प रागादीनामृत्पादकमुत्पश्यामों ये कृप्पामः | 
( सालिनी ) 
यदिद्द भगति रागद्ेपदोपप्रद्नतिः 
कतरदपि परेपां दूपणं नाप्ति तत्र। 
स्वयम्यमपराध्री तत्र सर्पत्यवोधो 
भवतु विदितमस्त यात्ववीथोडस्मि बोध। ॥ २२० ॥ 
( स्थोद्धता ) 
रागजन्मनि निममिच्ततां पर- 
द्रव्यमेव कलयंति ये तु ते। 
उत्तंति न हि मोहवाहिनीं 
शुद्धवोधविधुराधवुद्धय/._॥ २२१ ॥। 





करते हैं), थे लयविभागको नहीं सममते, ये सिध्याचष्टि हैं । यह्‌ रागादिक जीवके सत्तवमें उत्पत्त 
होते हैं, परद्रव्य तो निमिच्तमात्र है-ऐस स्पनना सो सम्यम्कान है। इसलिये आचार्यदेव 
कहते हैं क्रि--हम राग-हेपकी ज्यत्तिमें अन्य द्रव्यपर क्यों कोप करें ! यग-द्ेपका उत्पन्न 
होना तो अपना ही अपराध है। 
अब इस अर्थका कलशरूप फाड्य कहते हैं:-- 
प्रथेंः--इस आत्मामें जो रागह्रेपरूप दोपोंकी उत्पत्ति होती है उसमें परद्रव्यका 


कोई भी दोप नहीं है, वहाँ तो स्वयं अपराधी यह अज्ञान ही फेलाता है;--इसश्रकार विद्दित हो 
और अज्ञात अस्त हो आये; मैं तो ज्ञान हूँ । 


भावा्:-- अज्ञानी जीव परद्रव्यसे रागद्रेपकी उत्पत्ति होती हुई मानकर परद्रव्यपर 
कोप करता है क्रि--यह परद्रव्य मुझे रागड्रेष उत्पन्न कराता है, उसे दूर करूँ)। ऐसे अज्ञात्ी 
जीवको समभानेके लिये आचार्यदेव उपदेश देते हैं कि---रागह्रेपकी उत्पत्ति जज्ञानसे आत्मा 
ही होती है और वे आत्साके ही अशुद्ध परिणास हैं। इसलिये इस अज्ञालको नाश करे, 
सम्यस्जञान प्रमट करो, आत्मा ज्ञानस्वरूप है ऐसा जबुभव करो; परद्रव्यकों यगद्देषका उत्पन्न 
करनेबाला मानकर उसपर कोप न करो | २२० । 
अब इसी अथैको दृढ़ करवेके लिये और आगासी कथनका सूच्चक काच्य कहते हैं:- 


श्र्थ:--जो रागकी उत्पत्तिमें परद्रव्यका ही निमित्तत्व (-फारणत्त्व ) मानते हैं, 
( अपना छुछ सी कारणत््य नहीं मानते, ) बे--जिनकी बुद्धि श॒द्धज्ञानसे रहित अंध है ऐसे 


५१० ल्क्षमयार+ | 


णिंदियसंधुयवयणाएि पोग्गला परिशमंतिं 

ताएि सुणिऊण रूसह तूसह य पुणो झह॑ 
पोग्गलंदव्य॑ सदत्तपरिणयं तस्स जह गुणों अश्णों 
तग्हा ए॒ तुम भणिओ किंधि वि कि रूसर्सि 


( अर्थात्‌ जिनकी बुद्धि शुद्धनयके विषयभूल शुद्ध आत्मस्वरूपके श्षानसे रद्दित अंध 
मोहनदीको पार नहीं कर सकते। 
भावार्थे:--- शुद्धनयका विषय आत्मा अनन्त शक्तिबान, रु 

अभेद, एक है। बह अपने ही अपराधसे रागद्वेषरूप परिणमित होता है। ऐसा , रेड 
जिसप्रकार निमित्तभूत परद्रव्य परिशमित कराता है उसीप्रकार आत्मा परिणमित होंडा. 
और उसमें आत्माका कोई पुरुषार्थ ही नहीं है। जिन्हें आत्माके ऐसे स्वरूपका कान यहीं ईं थे ष 
यह मानते हैं कि परद्रव्य आत्माकों जिसप्रकार परिणमन कराता है उसीप्रकार आए्मा पियें 
मित होता है। ऐसा माननेवाले मोहरूपी नदीको पार नहीं कर सकते ( अथवा मोई-कैडकी 
नहीं हरा सकते ), उनके रागद्वेप नहीं मिटते, क्योंकि रागद्वेष करनेमें यदि अपना पुस्ुषाबेदों . 
लो बह उनके भिदानेमे भी हो सकता है, किन्तु यदि दूसरेके कराये ही रागढ्रेष दोषा शो रा 
पर तो रागद्वेष कराया ही करे, तब आत्मा उन्‍हें कद्टाँसे मिटा सकेगा ! इसलिये राग 
अपने किये होते हैं और अपने मिटाये मिटते हैं--इसप्रकार कर्यंचित्‌ मानना सो सब 
र्ान है। २२१। 

स्पर्श, रस, गंध, बे और शब्दादिरूप परिणमते पुद्॒ल आत्मासे कही बह नदी कहते 
कि 'तू हमें जान', और आस्मा भी अपने स्थानसे छूटकर उन्हें जाननेको नहीं जाता। 
सर्वधा स्तरतंत्रवया अपने अपने स्वभावसे द्वी परिणमित द्ोते हैं। इसप्रकार भमात्मा परके अति 
उद्ासीन (-संबंध रदित, तटस्थ ) है, तथापि अज्ञानी जीव स्पर्शादिकों अच्छे-शुरे मानकर 
रागीद्वेषी दोता है यद उसका अज्ञान है। 

इस अर्थकी गाया कह्दते हैँ:-- 


इुद्रुदरब बह माँति निंदा-स्तुतिबचनरूप परिणमें । 

सुनकर उन्हें 'धुप्तको कं! गिन रोष तोष डु जीब करे ॥ह७३ै॥ 
पृद्लदरद भन्दत्दपरिणत, उसका गुण जो अन्य है । 

तो नह कश इछ भी ते, दे भवृष ! रोप यूँ क्यों करे ॥१७४॥ 


+ १8 
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असुह्यो सुद्दो व सह्दो ण॒ त॑ं मणइ सुणसु मंति सो वेव । 
एु य एड विशिग्गहिंठं सोयविसयमागयं सह ॥ ३७५ ॥ 
अमुहं सुहं व रूव॑ ण॒ त॑ भणह पिच्छ मंति सो चेव । 

ए य एड विणिग्गहिएं चक्खुविसयमागय॑ रूब॑ ॥ ३७६ ॥ 
असुहो सुहो व गंधो ण॒ त॑ मणइ जिग्घ मंत्ति सो चेव। 

एु य एड विणिग्गहिएं घाणविसयमागय गंध ॥ २७७ ॥ 
असुहो सुद्दो व रसो ण॒ त॑ भणइ रसय मंति सो चेव । 

णु य एड विशिग्गहिएं रसशविसयमागयं तु रसं ॥ १७८) 
असुदह्ो सुह्ो व फासो ण॒ त॑ मणह फुससु मंति सो चेव । 

ए य एड विशिग्गहिंएं कायविसयमागय फासं॥ ३७६ ॥ 


गाथा ३७३ से १८२ 


भन्वयाये:--[ बहुकानि ] बहुत प्रकारके [ लिन्दितसंस्तुतवचनानि [| निन्‍दाके 
ओर स्तुतिके बचतरूपमें [ पुदृगला: | पुदुगल [ परिणसंति ] परिणमित होते हैं; 


शुभ या अशुभ नो शब्द वो 'तूँ सुन मुझे! न तुझे कहे । 

अरू जीव भी नहीं ग्रहण जावे कर्णणोचर शब्दको | ३१७४ ॥ 
शुभ या अशुभ जो रूप थो तू देख मुझको' नहिं कहे! 

अहू जीव भ्री नहिं ग्रहण जावे चल्षुगोचर रूपको ॥ ३१७६॥ - 
जुंस था अशुभ नो गंध थो तू सघ म्रकश्षको' नहिं कहे । 

अरु जीव भी नहिं ग्रहण जावे प्राणमोचर गंधको ॥॥ ३७७ || 
शुभ या अशुम रस कोई सी त्‌ चाख मन्षको' नहिं कहे ।| 

अछ जीव भी नहिं ग्रहण बावे रसनमोचर स्वादको || ३७८ ॥ 
शुभ या अशुभ जो स्पशे वो त्‌ स्पश सुशको' नहिं कहे । 

अह' जीव भी नहिं ग्रहण जावे कायगोचर स्पर्शको | ३७९ ॥ 
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असुद्दो सुद्दो व गुणों ण त॑ भणह बुज्म मंति सी . .. 
णयएइ विणिग्गहिउ बुद्धिविसयमागयं तु गरर्ण _ 
असुहं सुहं व दव्ब॑ ण॒ त॑ं मणह बुज्फ मंति सो केंद 2: 
एय एड विशिग्गहिउं बुद्धिविसयप्रागयं दव्बं ॥ रैब!। 
: एयं तु जाशिऊण उबसम॑ णेव गच्चई मूढ़ो। 
एिग्गहमणा परस्स य सय॑ च बुद्धि सिवमपत्तो ॥ शे८३ ह 
निंदितसंस्तुतवचनानि धुद्वलाः परिणमंतरि बहुकानि। 
तानि श्रुत्ला रुष्यति तुप्यति च पुनरई भणितः ॥ ३७३ | 
पुद्टलद्॒व्य शब्दत्वपरिणत॑ ठस्य यदि गुणोउन्यः | 
तस्मान्न त्व॑ भणित) किंचिदपि कि रुप्यस्पबुद्धः ॥ ३७४ ॥| 


अशुभ! शुभो वा शब्दों न त्वां भणति श्रुणु मामिति धर एवं । 
न चैति बिनिग्रेहीतु ओत्रविषयमागत॑ भ्रब्दम्‌ ॥ ३७५ ॥ 





[ तानि अुर्वा पुनः ] उन्हें सुनकर ज्ञानी जीव [ झहं भणितः ] 'छुफसे कहा ऐसा 
मानकर [ रुष्यति तुष्यति वर] रोष ओर संतोष करता है ( भर्थात्‌ क्रोष करता है 
ओर प्रसन्न होता है ) । 


[ पुदुगलद्॒व्यं ] पुदुगलद्वव्य [ छाब्दत्वपरिणतं ] शब्दरूपसे परिणमित हुआ 
है; [ तस्थ गुणः ] उसका ग्रुण [ यदि श्रन्यः ] यदि ( तुभसे ) अन्य है, [ तश्माद ै। 
तो हे प्रज्ञानी जीव ! [ त्वं न किचित्‌ श्रपि भणितः ] तुमसे कुछ भी नहीं कहा हैः 
[ भ्रबुद्धः ] तू भज्ञानी होता हुआ [ कि रुष्पसि ] क्यों रोष करता है ? 


शुभ था अशुभ गुण कोइ भी त्‌ ज्ञान मुझ्को” नहिं कहे । 

अरु जीव भी नहं ग्रहण जावे बुद्धिमोचर गुण अरे ॥ हे८० | 
शुभ या अशुभ जो द्रव्य वो 'तू जान मुझको? नहिं कहे | . 

अरु जीव भी नहं ग्रहण जावे बुद्धिगोचर द्रव्य रे । ३८१ ॥ 
यह जानकर भी मूढ जीव पावे नहिं उपशम अरे! 

शिव ॒घुद्धिको पाया नहीं वो पर ग्रहण करना चादे।॥ ३८२ || 


ज़ेनशाखमाला].. -- सर्वविद्युद््ञान अधिकार -- . . ५१३ 
अशुभ शु् वा रूप ने त्वां भणति पश्य मामिति से एवं । 
न यैति बिनिग्रहीतुं चल्चुर्षिषयमागत रूपमू॥ ३७६॥॥ 
अशुभ! शुभो वा गंधो न त्वां मणति जिप्र मामिति स एबं ।..... 
न चैति बिनिग्नद्दीतु ध्राणविषयमागर्त गंधम्‌ || ३७७॥ 


अशुभ! शु॒त्ो वा रसो न त्वां मणति रसय मामिति स एव । 
न चैति विनिग्रहीतुं रसनविपयमागर् तु रसम्‌ ॥| ३७८ ॥| 


अशुभः शुभो वा स्पर्शो न त्वां मणति स्पृश्ग मामिति से एवं। 
न चैति विनिर्ग्रदीतुं कायविषयमामत्त स्पर्शमू | ३७९ ॥ 
अशुभः शुभो वा गुणो न त्वां मणति इुध्यस्व मामिति स एवं | 
न चैति विनिग्रहीतुं धुद्धिविषयमागत तु गुणघ्‌ ॥| ३८० ॥ 
अशुम शुभ था द्व्यं न त्वां मणति वुध्यस्त्र मामिति स एवं। 

न चैति विनिर्नहीतुं वुद्धिविषयमाग्त द्रव्यम ॥ ३८१ ॥ 
एतचु ज्ञात्म ठपशाम नेव गच्छति मूढ़ा। 
विनिग्रेदमनाः परस्य च स्वयं च बुद्धि शिवामग्राप्त! ॥ ३८२ ॥ 


[ श्रशुभ: जा शुभः चाब्दः ] अद्युभ अथवा शुभ शब्द 
हुभत्ते यह नहीं कहता कि [ साम्‌ ज्ुणु इति ] 'तू मुझे सुन [ 
सा भी; अपने स्थानसे च्युत होकर ), [ ओकनरविषयम्‌ प्रागत शब्दस्‌ ] श्ोच- 
इच्द्रियके विषयमें आये हुए शब्दको [ विनिग्र होतु' न एति ] ग्रहण करनेको नहीं जाता। 

[ भशुसं वा शुभ रूप ] अशुभ अथवा शुभ रूप [ त्वाँ न भणत् सैः 

ह न्‍त णति ] तुझसे 
यह . नहीं कहता कि [ सास पश्य इति ] 'तू छुके देख; [ सः एवं व ] और आग 
भी (,अपने स्थानसे झुटकर )/ [ चक्षुविषयम्र झागत .] चक्षुडडर्द्रियके विषयमें पाये हुए 
[ रूपम ] ह्पको [ बितिग्रंहोतु न एति ] ग्रहण करनेको नहीं जाता । ः 

[ श्रद्ुभ: वा शुभ: मंधः ] अण्युभ अथवा घुभ यंघ [ 
हर नहीं मा ॥६ मास जिश्ल इति ] 'तू शुछे सूच; [ सःएव च॑ |] और आत्मा 
भी दे [ आउषयंम झाग़त गंघस |]. धाण-इन्द्रिकके विषयमें आईं हुई गंघकों 
[ बिनिप्रहीतु न वि रद रु अपने स्थानसे >्युव होकर ) ग्रहय्य करने नहीं जाता ना 
[ श्रशुभ; वा शुभ: रसः 3 अशुभ अथवा बुभ रस [ 


से यह नहीं कहता बि त् डर 
् रे दँ नहं कहता कि [ साम्‌ रसब इति ] लू मुझे चल; [ सः 


[ हवां न भणति |] 
सः एय च ] और 


त्वां व भणति || तुमसे 


त्वां न भणद्ि ] 
एच च] औझोय 


५१४ “-समयसार ऋ«+ हि । > 
ययेह बहिरयों पटपटादि!, देवददों पहद्वमिद _ 
इति स्वश्रकाशने न प्रदीप॑ प्रयोगयति, न च्‌ 


स्वस्थानात्पच्युत्य त॑ प्रकाशयितुमायाति; किंतु वस्तुस्वमारस्त 


आ्रात्मा भी [ रसनविषयध्‌ भ्रागतं तु रसस्‌ ] रसना-इन्द्रियके विधयर्म 
( अपने स्थानसे च्युत होकर ); [ बिनिप्रेहोतु न एति ] ग्रहण करने . 


[ प्रशुभः वा शुभः स्पा: ] अशुभ प्रथवा शुभ ह्पष्षे [ 
तुभसे यह नहीं कहता कि [ माम्‌ स्पृक्ठ इति ) 'तू मुझे स्पर्श कर; .. 
श्रौर आत्मा भी, [ कायविषयम्‌ शभ्रागतं स्पदशंम ) कायके (-स्परोन्द्रिकके ) 
हुए स्पशको ( अपने स्थानसे च्युत होकर ); विभिग्रंहीतु गे एवि ] ५ बी ट 
नहीं जाता । रथ 





[ प्रशुभः दा शुभः सुणः ] अणुभ प्रथवा शुभ गुण [ सवा से भाई है हुक 
यह नहीं कहता कि [ मास्‌ बुध्यस्थ इति ] 'तू मुमे जान; [ सः ४० 
प्रात्मा भी ( अपने स्थानसे ध्युत होकर ), [ घुद्धिविषयम्‌ प्रागत तु एणव !: 
बिषयमें आये हुए गुणको [ बिनिग्रंहीत न एति ] ग्रहण करने नहीं जाता । 


[ भशुभं वा शुर्भ॑ ब्रब्यं ] अशुभ अथवा शुभ द्रव्य [ सवा ते भणति | हल 
यह नहीं कहता कि [ माम्‌ बुध्यस्व इति ] तू मुके जात; [सः एव च ] झौर 
भी ( अपने स्थानसे चयुत होकर ), [ बुद्धिविषयम्‌ श्लागतं प्रव्यम ] बुडिके हवाओं 
आये हुए दव्यको [ विनिग्रंहीतु' न एति ] ग्रहर करने नहीं जाता । 


[ एतत्‌ छु ज्ञात्या ] ऐसा जानकर भी [ झूढ़ः ] मरढ जीव [ उपक्रम भे एवं 
गच्छति ] उपशमको प्राप्त नहीं होता; [ च ] और [ शिवाम्‌ वृद्धि ्रप्राप्त श्व्वं 
शिव बुद्धिको ( कल्याणकारी बुढ्धिको, सम्यग्ज्ञानकों ) न प्राप्त हुआ स्वयं [ परम 
विनिप्रेहमना: ] परको प्रहशा करनेका मन करता है। 


हीकाः--प्रथम रृष्टान्च कहते हैं : इस जगतमें बाह्मपदार्थ--घटपटादि--5न्‍से देवर 
जामक पुरुष यज्ञवत्त नामक पुरुषको द्वाथ पकड़कर किसी कार्यमें लगाता है इसीग्रकार; दीपककों 
स्वप्रकाशनमें ( अथौत्‌ बाह्मपदार्थकों प्रकाशित करनेके कार्यमें ) नहीं” लग़ता कि पु सुके 
अकाशित कर), और दीपक भी ल्लोहचुम्बक-पाप(णसे खीची गई लोदे को छुईको माँति अपने 
स्थानसे च्युत द्वोकर एसे ( बाह्मपदार्थको ) भ्रकाशित करने नहीं जाता; फरनछ 


क्ैत्र शाजमाला ]- , *._ -- सर्वविशुद्धक्षान अधिकार -- भ्र्श््‌ 


लात परमुत्पादयितुमशक्तवाच यथा तदसन्निधाने तथा तेत्संनिधानेडपि स्वरूपेणेव 
प्रकाशते। स्वरुपेणैव प्रकाशमानस्प चास्प वस्तुस्वभावादेव विचित्रां परिणतिमासादयन_ 
कमनीयो5फृमनीयो वा घृटपठादिन मनागपि विक्रियाये कल्प्यते | तथा बहिर्थाः 
शुब्दो, रुप, गंधी, रस, स्पश्ों; गुणद्रव्ये च, देवदचों यज्ञदचमिव हस्ते शद्दीत्वा, 
माँ श्रुणु, मां पश्य, मां जिप्र, माँ रसय, मां स्पर्श, मां चुध्यस्वः इति स्पप्ताने 
नाध्मानं प्रयोजयंति, न चात्माप्ययःकांतोपलकृष्टाय्चीयत्‌ सवस्थानास्च्युत्य तान्‌ 
ज्ञातुभायाति; किंतु वस्तुस्वभ्नावस्य परेणोत्पादयितुमशक्यत्वात्‌ परसुत्यादयितुमशक्त- 
स्वाद यथा तदसनिधाने तथा तत्सन्निधानेठपे स्वरूपेणैव जानीते । स्वरूपेणेव जानत- 





दूसरेसे उत्पन्न नहीं किया जा सकता इसलिये तथा बस्तुत्वभाव परको उत्पन्न नहीं कर सकता 
इसलिये, दीपक जैसे वाह्मपदार्थंकी असमीपतामें अपने स्वरूपसे द्वी प्रकाशता है । 
उसीप्कार घाह्मपदार्थकी समीपतामें भी अपने स्व॒रूपसे द्वी प्रकाशता है। ( इसप्रकार ) 
अपने स्वरूपसे ही प्रकाशता है। ऐसे दीपकको, बसूुस्वभावसे ही विचित्र परिणतिको 
प्राप्त होता हुआ सनोहर या असनोहर घटपटादि चाह्मपदार्थ किंचितमात्र भी विक्रिया उलन्न 
नहीं करता । 
इसीग्रकार दाष्टीन्‍्त कहते हैं : बाह्य पदा्ये--शब्द, रूप, गंध) रस, रपशे तथा गुण और 
द्रब्य-०जैसे देवदत्त यज्ञवत्तको द्ाथ पकड़कर किसी कार्यमें लगाता है. उसीप्रकाए, आत्माको 
स्वज्ञानमें ( बाक्षपदार्थेके जाननेके कायम ) नहीं लगाते कि “तू मुझे सुन) तू मुझे देख, तू 
मुझे सू“च, तू मुझे चख) तू मुझे स्पशें कर, तू भुझे जान, और आत्मा भी लोदइचुम्बक-पापाणसे 
खींची गई लोहेकी सुईकी-भाँति अपने स्थानसे च्युत होकर उन्हें ( बाह्मपदार्थोको ) जाननेको 
नहीं जाता; परन्तु, वस्तुस्वभाव परके द्वारा उत्पन्न नहीं किया जा सकता इसलिये तथा बस्तु- 
स्वभाव परको उत्पन्न नहीं कर सकता इसलिये, आत्मा जैसे बाह्य पदार्थोकी असमीपुतामें 
( अपने स्व॒रूपसे ही जानता है ) उसीम्रकार बाह्मपदार्थोकी समीपतामे भी अपने स्वरूपसे ही 
जानता है। ( इसप्रकार ) अपने स्वरूपसे ही जानते हुए उस ( आत्मा ) को, वस्तुस्वभावसे ही 


विचित्र परिणतिको प्राप्त मनोहर अथवा अमनोहर शब्दादि चाह्मपदारे किंचितमात्र भी विक्रिया 
उत्पन्न नहीं करते । 


इसप्रकार आत्मा दीपककी भाँति परके प्रति सदा उदासीन ( अथौत्‌ संबंधरहितः 
तटस्थ ) दै--ऐसी वस्तुस्थिति है; तथापि जो रागद्रेष होता है सो अज्ञान है। 


भावाथें:--झव्दादिक जड़ पुदलद्रव्यके गुण हैं । वे आत्मासे कहीं यह नहीं कहते, - 
कि 'तू द्मे प्रहर कर ( जथीत्‌ तू हमें जान)॥ और आत्मा भी अपने स्थानसे च्युत होकर उन्हें 


श्१३ - खमकसार -- 


बास्‍्य वस्तुस्वभावादेव निचितां ररिणतिमासाइच्रंक 
शब्दादयों बहिरथों न मनावपरि विक्रियाने 
ब्रति ठदासीनो नित्यमेवेति वस्तुस्थितिः तशषि .._ , 
३. ( शादू लक्किडित ) ररः 
पूर्णेकाच्युतझुद्धयोधमदिमा वोद़ा न बोभ्दाइर्प.., 
यायात्कामपि विक्रियां ठत इतो दीपः प्रकाश्यादिद 
तद्स्तुस्थिठिवोधवंध्यघिषणा. एते किमजानिसों :...- 
रागद्रपमपीमबंति. सहजां. अंच॑त्युदासीस्ताए ४. 
ग्रहण करनेके लिये उनकी ओर नहीं जाता । जैसे शब्दादिक समीप न हीं. 
स्वरुपसे ही जानता है, इसीप्रकार शब्दादिक समीप द्दों बभी 
जानता है। इसप्रकार अपने स्वरूपसे ही जाननेवाले आत्माकों अपने झपने, 
परिणमित होते हुए शब्दादिक किंचित्‌मात्र भी विकार नहीं करते, जैसे कि 
प्रकाशित द्वोनेवाले दीपकको घटपटादि पदार्थ विकार नहीं करते । ऐसा . 
जीव शब्दको सुनकर, रूपकों देखकर, गंधकों सूघकर, रसका स्वाद लेकर, - 
और गुण-द्रव्यको जानकर, उन्हें अच्छा बुरा मानकर राग-ठ्वेष करता है, सो कह..|$#..... 
अब इसी अर्थका कलशरूप काव्य कहते हैं:-- लज्दके 7 
प्रथः:--पूर्ण, एक, अच्युत और शुद्ध (-निर्विकार ) शान जिसकी 
झ्ायक आत्मा श्षेय पदार्थोसे किंचित्‌ सात्र भी विक्रियाको प्राप्त नहों होता, समर रच सी 
(-अरकाशित ने योग्य घटपटादि ) पदा्ोसे विक्रियाकों प्राप्त नहीं होल अर, . 
जिनको बुद्धि ऐसी वस्तुस्थितिके हानसे रहित है, ऐसे यह अशानी जीच अप्ी सह कटे 
सीनताको क्यों छोड़ते हैं तथा रागप्रेपमय क्यों होते हैं ! ( इसम्रकार आयाकीकीकॉर्द 
किया है। ) 
आव/बं:--जैसे दीपकका स्वभाव घटपटादिको प्रकाशित करनेका हैं स्टीकिजर 
झानका स्वभाष शेयको जाननेका हो दे। ऐसा वस्तुस्वभाव हैं। झ्षेयको जाननेभाजले इयर 
विकार महीं होता। झेयोंकों आनकर, उन्‍हें अच्छा-बुरा मानकर, आत्मा रागीहेपी--पिकर्से 
होता दै जो कि अकज्ञान है। इसलिये आचारयेदेबने सोच किया है कि--'वस्तुका स्वजर ञ 
करेला है, फिः भी यह अछमा अह्ानी होकर रार-ड्ेपरूप क्‍यों परिणशमित दोता है | सफकी 
स्वाभाविक उदासीन-अवत्थारूप क्‍यों नहीं रहता १? इसप्रकार आषायरेवने जो सोच किये 


. झो दचिल हो है, कल्कि अबतक शुभ राग है सबतक प्राणियोंको अक्ानसे दुःरी देखकर 
कपन्झ उस्फा दवोती है ओर इससे सोच भी होता है।२२२॥ 


जैन शाब्रमाला | -- सर्वविशुद्ध्षाम अधिकार -- श्र 
( शादृलविक्रीडित ) 
रागद्ेषविभावमुक्तमहसो. नित्य ख॒भावस्पृशः 
पूर्वागामिसमस्तकर्मविकला . भिन्नास्तदाल्वीदयात्‌ । 
दरारूदचरित्रवैभववरांचबिदर्चिसयीं. 
विंदन्ति स्वरसामिपिक्तस॒वनां ज्ञानस्य संचेतनाम्‌ | २१३ |॥ 





अब आगामी कथनका सूचक काव्य कहते हैं:-- 
प्रथ:--जिनका तेज रागह्ेपरूपी विभावसे रहित है, जो सदा ( अपने चेतन्य- 
चसत्कारसात्र ) स्वभावको सपश करनेवाले हैं, जो भूतकालके तथा भविष्यकालके समस्त 
कर्मोसे रहित हैं और जो वर्तमानकालके कर्मोद्यसे भिन्न हैं ।.वे (ऐसे ज्ञाची-) अति प्रबल 
चारित्रके वेशवके बलसे झ्ानकी संचेतनाका अनुभव करते हैं--जो श्ञान-चेतना चमकती हुई 
चैतन्यज्योत्तिमय है और जिसने अपने ( ज्ञानरूपी ) रससे समस्त लोकको सींचा है । 
भावार्थ:--जिनका रागद्वेष दूर हो गया, अपने चेतन्यस्वभाषको जिन्होंने अंगीकार 
किया और अतीत, अनागत तथा वर्तमान कर्मका ममत्व दूर होगया है ऐसे ज्ञानी सच परद्रन्योंसे 
अलग होकर चारित्र अंगीकार करते हैं। उस चारित्रके बलसे, कर्म चेतना और कर्मफल- 
चेतनासे भिन्न जो अपनी चैतन्यकी परिणमनस्वरूप ज्ञानचेतना है उसका अतुभव करे हैं। 
|. यहाँ यह तासपयें समझना चाहिये किः--जीव पहले तो कर्मचेतेना और कर्मफल्चेतनासे 
भिन्न अपनी ज्ञानचेतनाका स्वरूप आग्रम-प्रमाण, अठुमान-प्रमाण और स्वसंवेदनप्रमाणसे 
जानता दै और उसका श्रद्धाल ( प्रतीति ) इृद करता दे; यह तो अबिरत, देशविर्त और प्रमत्त 
आअबस्थामें भी होता है। और जब अग्रमत्त अवस्था होती है. तब ज़ीब अपने स्वरूपका, ही ध्यान 
करता है; उस समय, उसने जिस ज्ञानचेतनाका प्रथम श्रद्धान किया था उसमें बह लोन, होता है 
और भरेणी चढ़कर, केवलज्ञान उत्पन्न करके, साक्षात्‌ #ज्ञानवेतनारूप हो जाता है. .२२३१ 
जो अतीत कर्मके प्रति मसत्वको छोड़ दे बह आत्मा प्रतिक्रमण है; जो अनागतकर्म 
न करनेकी प्रतिज्ञा करे ( अर्थात्‌ जिन भावोंसे आगामी कर्म बँधे उन भावोंका समत्व छोड़े ) 
चह आउ्मा प्रत्यास्यान है और जो उद्यमें आये हुए वर्तेमान कर्मका ममत्व छोड़े यह आत्मा 


आलोचना है; सदा ऐसे प्रतिक्रमण, अत्याख्यान और आलोचनापूर्वक प्रव्तैमान आत्मा चारित्र 
है। ऐसे चारित्रका विधान इन गाथाओं हारा करतै हैं:-- 


# केवलज्ञानी जीवके साक्षात्‌ ज्ञानचेतना होती है। फेवलज्ान होवेसे पूर्व भी, विविकल्प 
अनुभवक्े समय जीवके उपयोगात्मक ज्ञानचेतना होती है । यदि ज्ञानचेतनाके उपयोग/त्मकत्वको मुख्य ने 
किया जाये तो, सम्यग्हष्टिके ज्ञानचेतवा निरंतर होती है, कर्मंचेततना और कर्मफलचेलना नहीं द्वोती; 


भर्योकि उसका निरन्तर ज्ञानके स्वामित्वभावसे परिणमन होता है, कम के श्ौर फर्मफलके स्वामिर 
परिणमच नहीं होता । होता है, 7मिस्वभा वे 


श््प -. »« सम्यखार -.- 


तत्तो णिफ्तर अपयं तु जो सो पढिकमर्ण के 
कम्म॑ जं सुहमसुहं जम्हि य भाषम्हि बज्कड 
ततो शियत्तर जो तो पद्रक्खाणं हवह चेया # 
ज॑ सुहमसुहमुद्रिएणं संपदि य अणेयवित्यरविसेस | ४ 
ते दोसं जो चेयह सो खलु आलोयणं चेया॥ 
एिच्चं पच्रकल्लाणं कुन्यह णिच्च पड़िकमदि यो कई. 
णिच्य॑ आलोचेयह सो हु चरित्त हवह चेया ॥ शे८३: 
कर्म यत्पूर्षकृतं शभाशुभमनेकृविस्तरविशेषम । शट 
तस्माश्निवतपत्यात्मानं तु यः स प्रतिक्मणम्‌ )। शे८३ ॥# 


करे यच्छुममशुभ यसिमिश् भावे बध्यते भविष्यत्‌ । 
तस्माशरिवर्तते यः स प्रत्याख्यानं भवति चेतयिता।। १८४ ॥ 





गांधा २८३-३८६ 


अन्वपाब:--[ पूर्यकृत ] पूर्वकृत [ यत्‌ ] जो [ अनेकबिस्तरबिशेश्ण | 
प्रनेक प्रकारके विस्तारवाला [शुभाशुभम्‌ कम] ( शानावरणीय प्रादि ) चुभाजुच कहे 
है, [ तस्मात्‌ ] उससे [यः ] जो भ्रात्मा [ प्ात्मानं तु ] अपनेको [ भिवतेबर्लि | 
दूर रखता है [ श्ः ] वह आत्मा [ प्रतिकमणम्‌ ] प्रतिक्मण करता है । 





शुभ भौर अशुभ मनेकबिध, के कर्म पूरव जो किये । 

उनसे निवर्ते आत्मको, वो आतमा प्रतिक्रमण हे || ३८३ ॥ 
शुभ अरु शुभ भावी करमका बंध हो जिन मावमें । 

उससे निरर्तन जो करे वो भातमा पचखाण है | ३८४ ॥| 
शुभ और भशुभ अनेकविष हैं उदित जो इस कालमें । 

उन दोषदों जो बेतता, आलोचना वह जीव है॥ २८४ || 
पचस्वाण नित्प करे भरू प्रतिक्र मण जो निस्पह्टि करे | 

निश्यह्दि करे आलोचना, वो आतमा पारित्र है ॥ ३८३ ॥ 


जैन शात्माला ] “5 सर्वविश्युद्धज्ञा अधिकार -+> ॥्र१६ 


. यब्छुममशुभमुदीण संप्रति चामेकविस्तरविशेषप्‌ । 
ते दोष या चेतयते स खल्वालोचन चेतयिता ॥ १८५ ॥ 
नित्य॑ प्रत्याज्यानं करोति नित्य श्रतिक्रामति यश्र । 
'नित्पमाटोचयति से खलु चरित्र भवति चेतयिता ॥ रे८३॥ 
यः खलु पुद्वलकर्मविषाक्वेम्यों भावेम्वश्चेतयितात्मानं॑ मिवर्तयति, स 
तत्कारणभूत॑ पूर्वेकर्म अतिक्रामन्‌ स्वयमेष प्रतिक्रमणं भवति । स एव तत्काय॑भूतप्॒चरं 





[ भविष्यत्‌ ] भविष्यकालका [ यत्‌ ] जो [ शुभस्‌ श्रशु् के ] शुभ-अशुभ 
कर्म [' यस्सिन्‌ भावे च ] जिस भावमें [ बध्यते |. बंधता है [ तस्मात्‌ ] उस. 
भावसे [ यए ] जो श्रात्मा [ निव्तते ] निदृत्त होता है, [ सः चेतयिता | वह आत्मा 
[ प्रत्याख्यातं भवति ] प्रत्याख्यात है । 

[ संप्रति क् ] वर्तमान कालमें [ उदीर्ण | उदयागत [ थत्‌ | जो [ प्रतेक- 
विस्तरविशेषम्‌] अनेक प्रकारके विस्तारवाला [शुभग्‌ प्रशुभन्‌] शुभ श्र अशुभ कर्म है 
[ त॑ं दोष ] उस दोषको [ यः ] जो आत्मा [ चेतपते ] चेत्तता है--अनुभव करता 
है---ज्ञाताभावसे जान लेता है ( भर्थात्‌ उसके स्वामित्व--कर् त्वको छोड़ देता है ), 
[ सः चेतथिता ] वह ग्रात्मा [ खलु ] वास्तवमें [ श्रालोचन ] आलोचना है। - 

[या ] जो ] नित्य ] सदा [ प्रत्यथाख्यानं करोति ] प्रत्यास्यात करता है, 
[ नित्य प्रतिक्रामति च ] सदा प्रतिक्रणण करता है ओर [ नित्यम्‌ श्रालोच्यति ] 
सदा आलोचना करता है, [ सः चेतयिता | वह आत्मा [ खलु ] वास्तव [ चरिच्रं 
भबति ] चारित्र है। ह 

दीका:--जो आत्मा पुहलकर्मके विपाक ( उदय )से हुये भावोंसे अपनेको छुड़ाता 
है (-दूर रखता है ), बह आत्मा उन भाजोंके कारणभूत पूर्वकर्मोंको ( भूतकालके कर्मोको )प्रति 
कमत्ता हुआ स्वयं ही भ्रतिक्रमण है; चही आत्मा, उन भावोंके कार्यभूत उत्तरकर्मोको (भविष्य- 

कालके कर्मोंको ) प्रत्याख्यावरूप करता हुआ ग्रत्याख्यान है; वही आत्मा, वर्तमान कर्मेबिपाकको 
अपनेसे (-आत्मासे ) अत्यन्त मेदपूनेक अनुसब करत हुआ, आलोचना है। इसप्रकार 
चह आत्मा सदा प्रतिकमण करता हुआ; सदा प्रत्यास्यान करता हुआ और सदा आलोचना 
करता हुआ; पूर्वकर्मोके कार्येझप और उत्तस्कर्मोंके कारणरूप भावोंसे अत्यन्त निबृत्त होता 


4९] # शंमदसार “* “६. . 
कम्मं॑ ज॑ पुव्वकर्य॑ ३०2० वि 
तत्तो णियच्ए अप्पयं तु जो सो पढ़िक्मंती, 
कम्म॑ जं सुहमसुहं जम्हि य भावम्हि बज्फकह 
तत्तो णियत्तर जो सो पच्चक्खाणं हवह थेया ॥ 
ज॑ सुहमसुहमुदिए्ं संपदि य अणेयवित्यरविसेर्स । 
तं दोसं जो चेयह सो खल आलोयणं चेया ॥# 
णिच्चं पक्खाणं कुन्वह शिच्च पढडिकमदि यो ये ।.. 
णिच्चं आलोचेयह सो हु चरित्त हवह चेया ॥ शेथई 
कम यत्पूवेकृतं शुभाशुभमनेकविस्तरविश्ेषम्‌ । छ 
तस्माअिषत यत्यात्मानं तु यः स॒ ्रतिक्रमणम्‌ |। शेढहे #” 
कर्म यच्छुममशुभं यस्मिंश्र भावे नध्यते भविष्यत्‌ । 
तस्माझिवतते यः स प्रत्याख्यानं भवति येतयिता।। ३८४ ॥ 


अब मम 0 कम क ३ लिश जि कली मल ज मम महल मद मिल जिमद कलम कप कि कवक ५५ कम नल... 553 

गाथा ३८२-३८६ रा 

भम्वपार्थ:--[ पु्वकृत ] पूर्वृत [ थत्‌ ] जो [ अनेकविस्तरविकेर | 

अनेक प्रकारके विस्तारवाला [शुभाधुभम्‌ कर) ( ज्ञानावरणोय भादि ) शुवादुई के 

है, [ तस्‍्मात्‌ ] उससे [यः ] जो भात्मा [ ध्ाश्मानं तु ] अपनेको [ विक्तेकी 3 
दूर रखता है [ रः ] वह आत्मा [ प्रतिकमसमम्‌ ] प्रतिकमश करता है । रा 


शुभ और अशुभ अनेकबिध, के कर्म पूरद जो किये । 

उनसे निबतें आत्मको, यो भातमा श्रतिक्रमण है | ३८३ ॥ 

शुम मर अशुभ भावी करमका गंध हो बिन भावमें । 

उससे निरतेन ओ करे मो जाठमा पथराण हे || शे८४ ॥ 

भ्रम और अशुम अनेकविध ई उदित जो इस कालमें । 

उन दोषकों जो चेतता। आलोचना वह ओब है।। ३८४ ॥ हा 
पचमयाज नित्प करे अरू प्रतिक मण जो गिरयहि करे । न्‍ 
निम्यहि. करे आनोचना, गो आतभा वारित्र हैं ॥ हैढटई # 
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, यब्छुममशुभमुदीण संप्रति चानेकविस्तरविशेषण् । 
ते दोष या चेतयते स खल्वालोचन चेतयिता ।॥ शे८४ ॥ 
नित्य॑ म्रत्याख्यानं करोति नित्य प्रतिक्रामति यश्न। 
नित्यभाडोचयति से खलु घरित्रं भव॒ति चेतयिता ॥ ३८६ |॥ 
या खलु पुदुलकर्मविषाकभवेभ्यों भावेभ्वश्वेतयितात्मानं॑ निवर्तयति, से 
तत्कारणभूत पूर्वकर्म प्रतिक्रामन्‌ स्वयमेव प्रतिक्रमर्ण मवति | स एव तत्काय॑भूतमुचरं 





[ भविष्यत्‌ ] भविष्यकालका [ यत्‌ ] जो [ शुभस्‌ प्रशुभभ कर्म | शुभ-अशुभ 
कर्म [ यस्मिन भावे च्‌ ] जिस भावमें [ बध्यते |. बंधता है [ तत्माव्‌ ] उस. 
भावसे | या ] जो आत्मा [ मिवतेते ] निवृत्त होता है, [ सः चेत्तथिता ] वह आत्या 
[ प्रत्याख्याम ,भवति ] प्रत्याख्यात है । 
[ संप्रति त्॒ ] वर्तमान कालमें [ उदी्ण | उदयागत [ यत्‌ ] जो [ भनेक- 
बिस्तरविशेषम्‌ ] अनेक प्रकारके विस्तारवाला [शुभम भ्रशुभम्‌] शुभ और अशुभ कर्म है, 
[ त॑ दोष ] उस दोषको [ यः ] जो आत्मा [ चेतयते ] चेतता है--अनुभव करता 
है--ज्ञाताभावसे जान लेता है ( अर्थात्‌ उसके स्वामित्व--कढ त्वको छोड़ देता है ), 
[ सः चेतमिता ] वह आत्मा [ जलु ] वास्तवमें [ ध्रालोचन ] आलोचवा है। 
[ः ] जो ] तित्य॑ ] सदा [ प्रत्यास्यान करोति ] प्रत्मास्यात करता है, 
[ नित्य भतिक्रामत्ति च ] खदा भ्रतिक्रण करता है श्ौर [ नित्यम्‌ श्रालोचयति पु 
सदा आलोचना करता है, [ सः चेतयिता ] वह आत्मा [ खजु ] बास्तवमें [ चरित्र 
भवति ] चारित्र है। * 

टीकाः--जो आत्मा पुहलकर्मके विषाक ( उदय )से हुये भाबोसे अपनेको छुड़ाता 
है (-दूर रखता है ), बह आत्मा उन भावोंके कारणभूत पूर्वकर्मोंको ( मूतकालके कर्मोको )प्रति 
ऋषमता हुआ स्वयं ही प्रतिकरमण है; बद्दी आत्मा, उत भावोंके कार्यमूत उत्तरकर्मोको (सविष्य- 
कालके कर्मोंको ) प्रत्याख्यानरूप करता हुआ उ्रत्याख्यान है; वही आत्मा, बतमान कर्मविपाकको 
अपनेसे (-आत्मासे ) अत्यन्त भेदपूर्वकत अचुभव करता हुआ, आलोचना है। इसप्रक्रार 
चह आत्मा सदा ग्रतिक्रसण करता हुआ; सदा अत्याख्यान करता हुआ और सदा आलोचसा 
करता हुआ पूवेकमोंके का्यरूप और उत्तरकर्सोके कास्यरूप भावोंसे अत्यन्त निदृत्त ह्ोत्म 


जहर 


२० ं - खमयसार »« ४ यूँ , 
कम प्रत्यावक्षाणः प्रत्याख्यानं मवति | से - 


पलममानः आलोचना मवति । एवम नित्य प्रतिकाकन, 
नित्यमालोचयंत्र, पूर्वकर्मकार्येम्य उत्तरकर्म कारलेस्नो 
वर्तमान कर्मविपाकमात्मनो 5त्य॑तमेदेनोपलममावः, स्वस्किनेद खा 
निरंतरचरणाच्चारित्रं मबति । चारित्रे तु भवन्‌ स्वस्य ज्ञानमात्रस्र चेतन 
जानचेतना मव्रतीति भावः | 
( उपजाति ) 

ब्ानस्प संचेवनयेव नित्य 

प्रकाश्नते ह्वानमतीव शुद्धम्‌ । 

अज्ञानसंचेतनया तु घावन 

दोधस्प शुद्धि निरुणद्धि बंधः ॥ २२४ ॥ 
हुआ, बर्तमाल कर्मंब्रिपाकको अपनेसे ( आत्मासे ) अत्यन्त सेद्पूर्षक आसु्भपें करके हुं 
अपनेमें दी--क्ञनस्वभावमें हो--निरंतर चरनेसे (-आचरण करनेसे ) चारिश्र है ( जगत शा 
ही चारिवरत्करूप है)। और चारित्रवरूप शोता हुआ अपनेको-कानपावक्ें, के 
( अनुभव करता ) है इसलिये ( वह आत्मा) स्वयं हो ह्ञानचेतना है, ऐसा ज्यश्षण है| 


भावार्थ:--चारित्रमें प्रतिकमण, प्रत्याल्यान और आलोचनाका विवान है। सा 
पहले लगे हुए दोपोंसे आत्माको नियृत्त करना सो प्रतिकमण है, भविष्यमें दोष सथादिका स्थान 
करना सो प्रत्याग्यान है और वर्तमान पोपसे आत्माको प्रथक करना सो आयक्षोचमा है। वह 
निश्रयचारित्रकों प्रधान करके कथन है; इसलिये निम्रयसे विछ्चार करने पर, ओ' 
कर्मोसे अपनेको भिन्न जानता है, अभ्रद्धा करता है और भनुभव करता है, वह आत्मा सकी थीं 
प्रतिकमण है, स्वयं ही प्रत्यास्यान है और स्वयं ही आलोचना है। इसप्रफार अतिकाण सर 
प्रस्यास्यानस्वरूप और आलों चनास्वरूप आत्मांका निरंतर अनुभवन दी निशाभधचारित्र है। हा 
निश्धपौयागित्र है; बदो शानवतना ( क्ानका जनुभवन ) है | उसी ज्ञानचेसमासे ( गयोद्‌ कब 
अनुभबनभे ) साक्षात्‌ आननेतनास्वरूप के वबलज्ञानमय आस्मा प्रगट होता है। 

अथ अछोडी गाबामका सूघक काव्य कहने हैं, जिसमें ऋानबेनना और लकानपेवल 

( आक्षीत्‌ कम बनना ओर कू्मफेल बैठना )$ा फल प्रयट करते हैं-- 

अरघ:---निरस्तर आनड़ी संदेतनाम हो क्वात अस्यस्त शुद्ध प्रकाशित दोता है) गौर 


ज्कारको संवगनामे दो बंध रोपना दुआ आन शुद्धनाको रोड़ता है; अर्वत्‌ आनफी झडल 
जद ते रेवा । 
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बेदंतों कम्मफर्स अपषयाणं कुणइ जो दु कमफल । 
सो त॑ पुणो वि बंधद वीय॑ दुक्‍्खस्‍्स अट्टंविहं ॥ ३१८७ ॥ 
बेदंतो कम्मफूल मए कय मुणइ जो दु कम्मफल । 
सोतं पुणों वि बंधह वीय॑ दुब्खस्स अइविह ॥ शे८८ ॥ 
बेदंतो कम्मफल सुहिदो दुहिदों य हवदि जो चेदा। 
हो त॑ पुणो वि बंधइ वीय॑ दुब्खस्स अद्ठग॒विह ॥ ३८६ ॥ 
बेदयमानः कममेफलमात्मानं करोति यसस्‍्तु कमफछसू। 
सतत्पुनरपि वध्नाति बीज हुःखस्पाष्टविधम््‌ ॥ ३८७ ॥ 
बरेदयमानः कमफले मया कृर्त जानाति यस्तु कमेफलसू। 
से तत्पुनरपि वध्माति बीज दुःखस्थाट्टविधस्‌ ॥ शे८८ ॥ 
वेदयमानः कर्मफले सुखितो दु!खितश्व भवति यश्रेतयिता ) 
स॑ तत्युनरपि वध्नाति बीज दुःखस्पाष्टविधम्‌॥| ३२८९ ॥ 


भावाथे:--किसी ( वस्तु ) के प्रति एकाप्न होकर उसीका अनुभवरूप स्वाद लिया 

करना सो वह उसका संचेतन कहलाता है। ज्ञानकरे प्रति द्वी एकाम उपयुक्त होकर उस ओर 
ही ध्यात रखना सो ज्ञानका संचेतत अथोत्‌ ज्ञानचेतना है। उससे ज्ञान अत्यन्त झुद्ध होकर 
प्रकाशित होता दै अथोत्‌ केवलज्ञान उसन्न होता है। केवलज्ञान उत्पन्न होनेपर सम्पूर्ण ज्ञान" 
चेतना कहलाती है। 

अक्षानरूप ( अर्थात्‌ फर्मेेपष और कर्मफल्रूप ) उपयोगकों करना, उसीकी ओर 
(-कर्म और कर्मफलकी ओर द्वी-) एकाप्न दोकर उसीका अजुभव करना, सो अज्ञानवैतना 
है.। उससे कर्मका बन्ध होता है, जो चन्ध ज्ञानकी शुद्धताको रोकता है । २९४ । 

अब इसीको गायाओं हारा कहते हैं:--- 


जो कर्मफलको वेदता जीव कर्मफल निजरूप करे | 

वो पुना बाँथे अश्वविधके कर्मको-दुःखबीजको ॥ ३८७ ॥ 
जो करमफलको वेदता जाने 'करमफल में किया! 

वो पुना बांघे अष्टविधके कर्मको-दुःखबीजको || शे८८ ॥ 
जो कर्मफलको वेदता जीव सुखी दुः्खी होय है। 

यो पुनः बांवे अष्टविधके कर्मको-दुःखबीजको | ३८९ || 
६ 


9, मे 
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व हा 

ज्ञानादन्पत्रेदमहमिति चेतन अज्ञानचेतना | सा दिवा---कर्मवेतना कर्मफत- 

चेतमा च। तत्र ब्ञानादन्यत्रेदमह करोमीति चेतन कर्मचेतना; श्ञानादन्यत्रेद 

देदये5दमिति चेतन कर्मफलचेतना। सा तु समस्तापि संसारबीजं; संतार- 

बीजस्पाष्टविधकर्मणो बीजत्वात्‌। ततो मोज्षार्थिना पुरुषेणाज्ञानवेतनाग्रलयाय 

सकलकम्न्यापमभावनां सकलकर्मफलसंन्यासभावनां च नाठपिल्ा स्व॒मावभूवा 

३०६. त्स 6 ५) है 

भग्रती ज्ञानचेतनेबेका नित्यमेव नाटबितव्या। तत्र वावस्‍्सकलकमसन्यास: 
भावना नाठयति--- है 





गाया ३८७-३८९ 

अन्वयार्थ:--] फर्मफलम्‌ वेदयमानः ] कर्मके फलका वेदन करता हुमा 
[ यः ठु ] जो आत्मा [ कर्मफलम्‌ ] कर्मफेलको [ झ्रात्मानं करोति ] निजेरूप करता 
(-मानता ) है, [ सः ] वह [ पुनः भ्रषि ] फिरसे भी [ प्रष्टविधम्‌ तत्‌ ] झाठ अकार 
के कुमको-[ दुःखस्प चीज ] दुःखके घीजको-[ बध्लाति ] बाँधता है । 

[ कर्मफेल वेदयमानः ] कर्मके फलका वेदन करता हुआ [यः व ] जो 
आत्मा [ कर्मफलम्‌ सथा कं जाताति ] यह जानता ( मानता ) है कि 'कर्मफल क्ष 
किया है', [ सः ] वह [ पुनः श्रषि ] फिरसे भो [ भ्रष्टवधस तव ] आठ प्रकार 
कर्मको-[ दुःखस्थ बीज ] दु.खके बीजको-[ बध्नाति ] बाँघता है| 

[ करमफल वेदयमानः ] कमंफलको वेदन करता हुआ [ यः चेतथिता ] जो 
आत्मा [ सुखितः दुःखितः च ] सुखी ओर दुःखी [ भवति ] होता है, [ सः ) हैं 
[ प्रुन! प्रपि ] फिरसे भी [ अ्रष्टविधम्‌ तत्‌ ] श्राठ प्रकारके कमंक्रो-[ डुःखत्य बीज॑ ] 
दुःखके बीजको--[ बध्नाति ] बाँधता है। . 

दोका:--ज्ञानसे अन्यमे (-ज्ञान के सिवा अन्य भावोंमें ) ऐसा चेतना (-अठुभव 
फरनला ) कि “यह मैं हूँ", सो अज्ञानचेतना है। बह दो भ्रकारकी दै--कर्म चेतना और कर्मकलः 
श्षेतना । उसमें, ज्ञानसे अन्यमें (-ज्ञानके सिवा अन्य भावोंमें ) ऐसा चेतना कि 'इसको मैं करता 
हूँ, सो फर्मेचेतना है; और ज्ञानसे अन्यमें ऐसा चेतना कि (इसे मैं भोगता हैँ, सो कर्मेफेल- 
चेतना है।( इसप्रकार अज्ञानचेतना दो प्रकारसे है।) बद समस्त अज्ञानचेतना संसारका 
थीज है; फप्रोंकि संसारके बीज जो आठ श्रकारके (-ज्ञानावरणादि ) कर्म, उनका बीज यई 
अज्ञानचेतना दै ( अर्थात्‌ उससे फर्मोका बन्ध द्वोता दै ) | इसलिये मोक्षार्ी पुरुषको अज्ञाना 
खैतनाका प्लय फरनेके लिये सकल कर्मोक्रे संन्यास (-त्याग )की भावनाकों तथा सऊल 
फर्मफलके संस्यासकी सावनाफों नचारुर, स्यभावभूत ऐसी भगवती ज्ञानचेवलाको दी एकफों 
सदा नचाना चादिए। 


कैन शास्त्रमाला ] -- सर्वविशुद्धज्ञान अधिकार -- श्र्३ु 


( आयो ) 
कृतकारितातुमनने स्त्रिकालविपर्प. मनोवचनकाये! । 
परिहत्य कर्म सर्व परम नेष्कस्यमबलम्बे॥ २२१ |। 
यदहमकाप यदचीकरं यत्कुवंतमप्यन्य समस्वज्ञासिपं मनसा च बाचा च 
कायेन थे तत्मिथ्या में दुष्कृतमिति १। यदहमकार्प यदचीकर यत्कुर्वतमप्पर्पं 
समस्वकज्ञात्तिप सनसा च बाचा च तन्मिथ्या मे दुष्फ्रमिति २। यदहमकार्प 
यदचीकरं यत्कुवृतमप्यस्यं समल्वज्ञासिपं सनप्ता च कायरेन च। वन्मिथ्या में 
दुष्क्ृतमिति ३ । यदहमकाप यदचीकर यत्कुव॑तमप्यन्य॑ समन्वज्ञासिपं वाचा च 
काय्ेन च तन्मिथ्या मे दुष््रत्िति ७ | यदहप्रकाप यदचीकरं यत्कुव॑तमप्यन्यं 
समस्ज्ञसिप॑ सतसा थे तन्मिथ्या में दुष्क्तमिति ५। यदहमकार्प यदचीकरो 
यत्कुवेतमप्यन्पे समस्वज्ञासिपं बाचा च॑ तन्मिथ्या में दुष्कृतममिति ६ । 
इसमें पहले, सकल कर्मोके संन्‍्यासकी भावनाको नचतते हैं:-- 
( बोँ प्रथम) काव्य कहते हैं:--) 
अ्रधे:---त्रिकालके (-अर्थात्‌ , अतीत, वर्तमान और अनागत काल सम्बन्धी ) 
समस्त फर्मको कृत-कारित-अलुमोदनासे और मन-वचल-कायसे त्याग करके मैं परम नेप्कर्म्यका 
(-उत्छष्ट निष्कर्म अवस्थाका ) अवलम्बन करता हूँ। ( इसप्रकार, समरत कर्मोंका त्याग करने- 
वाला ज्ञानी प्रतिज्ञ करता है। ) | २२५। 
( अब टीकामें अधस, अतिक्रमश-कल्प अथौत्‌ प्रतिक्राणकी विधि कहते हैं:--) 
( प्रतिक्रमण करनेबाला कहता है. किः--) 
जो मैंने ( अतीतकालमें कर्म ) किया, कराया और दूसरे करते हुएका अनुमोदन किया, 
सनसे, वचनसे, तथा कायसे, यह मेरा दुष्कृत मिथ्या हो । ( कर्स करना, कराना और अन्य 
करनेवालेका अनुमोदन करना वह संसारका चीज है यह जानकर उस दुष्क्ृतके प्रति हेयबुद्धि 
आई तब जीवने उसके प्रतिका ममत्व छोड़ा; सो यही उसका सिथ्या करना है) | १। 
जो मैंने ( अतीत कालमें ) किया, कराग्म और अन्य करते हुएका अनुमोदल किया, 
सनसे तथा बचनसे; वह मेरा दुष्छृत मिथ्या हो । २। जो मैंने (पूतरेमें) किया, कराया और अन्य 
करने हुएका अनुमोदन किया, मनसे तथा कायसे, वह सेस दुष्क्रत सिथ्या हो । ३। जो मैंने 


( पुरवे्मे ) किया, कराया और जन्य करते हुएका अनुमोदन किया, बचनसे तथा कायसे, बह 
मेरा छुष्कृत मिथ्या हो । ४१ 





जो मैंने ( अतोच कालमें ) किया, कराया और अन्य करते हुए का अलुमोदन छिया; 
सनसे, बह मेरा दुष्क्ृत मिथ्या हो।। जो मैंने ( पूर्वमे ) किया, कयया और अन्य करते 


टी 


श्र +- सनवखसार «+ 4 


यदहमकार्ष यदचीकर यत्कुरंतमप्यन्यं समन्वद्यासिर्ष कारन 
दुष्क्रमिति ७ | यददमकार्ष यदचीकरं मनसा च वाया चने. ,, 
] रे पज्पा 

दुष्क्तमिति ८ । यददमकार्ष यस्‍्कुरव॑तमप्यन्यं समन्वज्ञासिप पजुता . 
कायेन च्‌ तन्मिथ्या में दुष्कृतप्रेति ९। यदहमचीकर 
समन्वद्भासिषं मनसा च वाचा च कायेन च तन्मिथ्या में 
यददमकार्प यदचीकरं मनसा च वाया थे तन्मिथ्या में. 
यदद्मकार्प यत्कुरव॑तमप्यन्यं समन्वज्ञासिष मनसा व वाया च॑... 
दुष्क्तमिति १२ | यदहमचीकरं यत्डुवंतमप्पन्य समन्वशसि्त मनआ .., 
तन्मिथ्या में दुष्क्तरमिति १३। यदहमकाप यदचीकर मनता नल /३ 
तस्मिध्या में दुष्क्ररमिति १४ । यदद्मकार्ष यत्कुरवतमप्यन्य काम: 
च कायेन च तन्मरिथ्पा मे दुष्क्रतमिति १५ । यदहमचोकर यत्डुब आह 
मनप्ता च कायेन च तन्मिथ्या में दुष्कृतमिति १६। यदइमका करी 
बावा च्‌ कायेन च तन्मिथ्या मे दुष्क्तममिति १७। यदइमकाई वत्हरकमन्वर्ष , 
समस्वज्ञासिपं वाचा च कायेन च तन्मिथ्या में दुष्क्रमिति १८ | बदहकनरर 
हुज्स अतमेदन किया बनने, बह मत दुफत फिप्ण हो। ६। जो की (कक) लिख 
कराया और अन्य करते हुएका अतुमोदन किया, कायसे, वह मेरा दुष्कृठ मिध्यां हो। ७ 

जो मैंने (पूर्वमे) किया और कराया मनसे, बचनसे तथा काकसे। कद 
दुष्कृत मिथ्या दो | ८। जो मैंने ( पूवमें ) किया और अन्य करते हुएका अनुमोदन किया ममके। 
बचनसे और कायसे, बह मेरा दुष्कृत मिथ्या धो | ६। जो मैंने ( पूबंर्म ) कराण और कब 
करते हुण्का अनुमोदन क्रिया मनसे, वचनसे तथा कायसे, बह मेरा दुष्कृत मिप्ल हो। ९१! 

जो मैंने (अतीत कालमें ) किया और कराया मनसे सभा बचनसे, कद देय हुआ 
मिध्या हो । ११। जो मैंने ( पूजमें ) किया और अन्य करने हुएका अनुमोदन किले अबकी 
सदा बचनमे, वह मेरा दुष्कुत मिथ्या हो। १२। जो मैंने ( पूमे ) कराया और का को 
हुएका अनुमोदन किया मनसे तथा बचनसे, वह मेरा दुष्कृत मिध्या दो। ३। को बैन 
( पूइमें ) छिया और कराया मनसे सबा कायसे, बह मेरा दुष्क्त मिध्या हो। रै/। 
मैंने ( पूदमें ) किया सुथा अन्य करते हुएका अनुसोदन दिया मनसे तथा कास्से, व केस 
दुष्ह्रल मिप्या दो। १४! ओ मैंने ( पूर्वमे ) करादा और अन्‍य करते हुएका अनुमोदन किया 
मलमे तथा कायामे; बह मेरा दुष्क्रत मिप्या दो । १६ । ओो मैंने ( पूर्वम ) किया और क्रय 
बचनससे सबा कायामसे, बह मेरा रुष्फत मिप्ख हो | १७। सो मैंजे ( पूर्षमे ) दिया तथा आय 
डरते हुएका जनुमोरन किशा बचनमे गया कालसे, कह केस हुष्फुद विप्य दो | (८! 








सेन शाखरमाला ] * - स्वेविश्युदुज्ञान अधिकार -- श्र 


यत्वुवतमप्यन्य॑ समस्वज्ञासिप बाचा च कायेन च तन्मिध्या मे दुष्द्रभमिति १९। 
यदहमकार्ष यदचीकर॑ मनता च॑ तन्मिथ्या में दुष्क्रतमिति २०। यदहमकार्ष 
यत्ुबतमप्यन्य॑समन्वज्ञासिप सनसा थे तत्मिथ्या में दुष्कृतपिति २१। 
यद्हमचीकर्र यत्कुवेतमप्पन्य॑ समस्वज्ञासिणं मनसा च तन्परिथ्या मे दुष्क्तमिति २२ । 
यदहमकार्ष यदचीकरं वाचा च॑ तन्मरिथ्या में दुष्कृतमिति २३ | यदहमकार्ष 
यत्हुयतमप्यन्यं समस्वज्ञासिपँ वाचा च तन्मिथ्या मे दुष्क्ृतभ्निति २४ | यदहमचीकर 
यत्कुवेतमप्यस्यं समन्वज्ञासिप बाचा च तस्मिथ्या मे दृष्कृत्तमिति २४ । यदहमकार्प 
यद्चीकर कायेन च तन्मिथ्या में दुष्कृतमिति २६। यदहमकार्प यत्कुवतमप्पन्थ॑ 
समसज्ञासिप कायेन च तसन्मिथ्या मे दुष्कृतमिति २७ । - यदहमचीकर यत्कुवत- 
अप्यन्पं समस्ज्ञसिप॑ काॉयेन च तन्म्रिथ्या मे दुष्कृतमिति २८ । यदहमकार्प 
सनसा च वाचा च कायेन च तन्मिथ्या मे दुष्कृमिति २९५ | यदचीकर 
मनसा च बाचा च कायेन च तन्मिथ्या मे दुष्कृतमिति ३० । यत्कुवृतमप्यस्यं 
“समखज्ञातिणं मनसा च॑ बाचा च कायेन च तन्मरिथ्या में दृष्क्तमिति ३२१। 





मैंने ( पूर्वमें ) कराया तथा अन्य करते हुएका अनुमोदन किया वचनसे तथा कायासे) बह मेरा 
दुष्क्ृत मिथ्या हो | १६। 
जो सैंने ( अदीत कालमें ) किया और कराया सनसे, बह मेरा हुष्कृत सिथ्या हो ।२०। 
जो मैंने ( पूरे ) किया और तथा अन्य करते हुएका अनुमोद्स किया सनसे, बह सेरा दुष्क्ृत 
मिथ्या हो । २१ | जो मैंने ( पूवेसे ) काया और अन्य करते हुएका अतुभोद्व किया मनसे, बह 
मेरा दुष्कृत मिथ्या हो । २२ । जो मैंने पूर्वेमे ) किया और कराया बचनसे, बह मेरा दुष्क्त 
मिथ्या हो । २३ । जो सैंने ( पूवमे ) किया और अन्य करते हुएका अनुमोदल किया वचनसे, 
बह मेरा दुष्द्धत सिथ्या हो। २४ । जो सैंने ( पूर्वेमे ) कराया तथा अन्य करते हुएका अनुमोदन 
किया वचनसे, वह सेण दुष्कृत मिध्या हो। २५। जो मैंने ( पूर्वमे ) किया और कराया 
कायासे, वह सेस दुष्छृत मिथ्या हो। २६। जो मैंने ( पूर्वमें ) किया और अन्य करते हुएका 
अलुमोदन किया कायासे, वह मेस दुष्कृत मिथ्या हो। २७। जो मैंने ( पूर्वमें ) कराया और अन्य 
करते हुएका अनुमोदन किया कायासे, वह मेरा दुष्छृत मिथ्या हो । र८। ह 
जो सैंने ( अतीत कालमें ) किया सनसे, कबचनसे, 
मिथ्या हो। २६ । जो मैंने ( पूर्वमें ) कराया सनसे, 
सिथ्या हो। ३० । जो मैंने अन्य करते हुएका अनुमोदन 
सेस दुष्क्ृत मिथ्या हो । ३१। 


तथा कायासे, बह मेरा दुष्कृत 
चचनसे तथा कायासे, बह मेरा दुष्कृत 
किया मनसे, बचनसे तथा कायासे, बहू 


3२६ +- समवसार -- ( अमसाह 


यददमकार्ण मनसा थे वाया च तन्मिथ्या में दृष्क्तणिहि 

मनसा च वाया च त+्मिथ्या में दृष्कृतमिति ३३ | 

मनसा च वाया च तन्मिध्या में दुष्क्तमिति २४ । गदधमक्ार्भे 

च तन्मिध्या में दुष्कृतमिति ३५। यदहमचोकरं मनता भ्र 

में दुष्क्तमिति ३६ | यत्कुरवेतमप्पन्यं समन्वज्ञासियं मस्सा थ कारेश 

में दुष्कृतमिति ३७। यददमकाण वाचा व्‌ कोॉबेन थ . हे 
मिति ३८ । यदहमचीकरं वादा व कायेन च ठन्सिथ्या में दुष्क्दओओ: कं 
यत्डुर्व॑तमप्पन्यं समन्वश्सिणं वाचा च कायेन च तन्मिथ्या मे इष्कृवमिति आर: 
यदहमकार्प मनसा च तन्सिध्या में दुष्छठमिति ४१। यदह्मणीकां बहहेंले: 
तन्मिथ्या में दुष्क्तमिति ४२ । यत्कुरवेतमप्पन्प' समन्वह्ासिपं अनक हें: 
तन्मिथ्या में दुष्कँमिति ४३। यदहमकार्ण वाया भव तन्मिध्स ने हुवा” 

मितवि ४४ । यददमचीकर वाया च तन्मिथ्या में दुष्क्रतमिति ४४॥। मी 
मप्यस्पं समस्वज्ञाति्ण वाया व्‌ तन्मिथ्या में दुष्क्रमिति ४६। कहना 

इन च॑ तत्िथ्या में दुष्कृतमिति ४७। यद्रमचीफुर कापेन थे ऋण सम्किम्म 


जो मैंने ( अतीत कालमें ) किया भनसे तथा वचनसे, वह मेरा दुच्छ् दिया 
हो | ३२ | जो मैंने ( पूर्वमें ) कराया मनसे तथा बचनसे, वह मेरा दुष्कृत मिध्य हो। ९३। 
जो मैंने ( पूदमे ) अन्य करते हुएका अनुमोदन किया सनसे तथा बचनते, कई येरा इुआई 
मिध्या हो | ३४ | ओ मैंने ( पूरे ) किया मनसे तथा कायासे, बह मेरा दुष्कक खिच्या 
शो ३५। जो मैंते ( पूरे ) कराया मनसे तबा कायासे, वह मेर। दुष्फ्रत मिष्ण है २३! 
ओ मैंने ( पूरमें ) अन्य करते हुए का अनुमोदन किया सनसे तबा काणासे, कई जेरा दुचान 
मिप्णा हो | ३७ | जे मैंने ( पूत्रमे ) किया बचनसे तथा कायासे, बह मेरा दुष्कत विष्या के 
। १८ । ओ मैंने ( पूर्वमें ) कराया बचनसे तथा कायामे, बद मेरा दुच्छृत मिध्ण हो | आर 
ओ मैंने ( पूथमें ) अन्‍य करने हुएका अनुमोदन किया बचनमे बा कायाते, कद मेरी इच्ाह 
मिप्श दा । ४० । 

हो मैंने ( अनोत कालमें ) किया मनसे, बह मेरा टुप्हत सिध्या दो | ४१ । को मैंने 
( पूर्कधे ) छाबा सनसे, बद मेरा दुष्हरत मिध्या दो! ४२। हो मैंने ( पष में ) जन्‍्व कल 
हुण्डा अनुमोरन किदा मनमे, बह मेरा दुष्करत भिष्या दो ४३। जो मैंने ( पूर्व ) किया 
कणक्मे, कद ओर दुष्कृत मिप्या हो। ४४। ओ मैंने ( पूर में ) झगया बचनसे, कई 
दुच्छन लिप्दा हो । ४४ । हो वैंजे ( पूर्षये ) अरब रत हुएका अनुमोरन दिया बचतमें। कद 
खश दुच्छ व दिप्या दो ।३९। हो मैं? (पूरमें) डिया काबासे, कद मेरा दुष्छन मिप्या दो | २! 
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में दुष्क्रमिति ४८। यलुरबन्‍्तमप्यन्य॑ समस्वकज्ञासिण॑ कायेब च तत्मिथ्या मे 
दुष्फ्रतमिति ४९ | 





जो मैंने ( पूर्वमें ) कराया फायासे, बद्द मेरा दुप्कत मिथ्या हो । ४८। जो मैंने ( पूर्वमें ) अन्य 
फरते हुएका अनुमोदन फिया फायासे, वह मेरा दुप्छृत मिख्या हो । ४६। 


( इन ९६ भंगेकि भीतर, पहले भंगर्म कृत, कारित) अनुमोदना--ये तीन लिये हैं ओर 
उनपर भन) घचन, फाय्र--ये तीन लगाये हैं । इसप्रकार बने हुए इस एक भंगफोर १३? की 
समस्यासे--संय्ासे पद्चियाना जा सकता है । २ से ४ तकके भंगोंमि क्रव, कारित, अनुमोदनाके 
तीनों लेकर उनपर मन, वचन) कायमेंसे दो दो लगाए हैं । इसप्रकार घने हुए इन तीनों भंगोंको 
+३५' की संक्षासे पद्दिचाना जा सकता है। ५ से ७ तकके भंगोंमें कृत, कारित, अनुमोदनाके 
तीनों लेकर उसपर मन), बचन) कायमेंसे एक एक लगाया है। इन तीनों भंगोंकों १११ की 
संश्षासे पद्चिचाना जा सफता है | ८ से १० तकफे भंगोमें कृत, कारित, अतुमोदनामेंसे दो-दो 
लेकर उनपर मन, बचन) काय तीनों लगाए हैं | इन तीन भंगोंको (१३१ की संज्ञावाले भंगेकि 
रूपमें पद्दियाना जा सकता है। ११ से १६ तकके भंगोंमें ऋत; कारित, अनुसोदनामेंसे दो-दो 
लेकर उनपर मल, बच्चन, कारयमेंसे दो दो लगाये हैं । इन नो मंगोकों “६२? की संज्ञासे पहि- 
चासा जा सकता है। २० से र८ तकके भंगोंमें कृत, फारित, अनुसोदनामेंसे दो-दो लेकर उनपर 

सतत, वचन, कायमेंसे एक एक लगाया है । इन नी भंगोंको (११? की संज्ञाबाले भंगोंके रूप: 

पहिचाना जा सकता है। २६ से ३१ तकके भंगोंसें करत, फारित, अनुमोदनामेंसे एक एक लेकर 
उनपर मन; वचन, काय तीनों लगाये हैं। इन तीनों भंसोको (१३? की संज्षासे पहिचाना जा 
सकता दै। ३९ से ४० तकके संगोंसे कृत, कारित, अनुमोदनामेंसे एक-एक लेकर उनपर मन, 
चचन; कायमेंसे दो दो लगाये हैं । इन नी भंगोंको (१२? की संक्षासे पहिचाना जा सकता है। 
४१ से ४६ तकके भंगोंमें कृत, कारित, अनुमोदनामेंसे एक एक लेकर उनपर मन) बचन, 


कायमेंसे एक एक लगाया है। इन नौ भंगोंको “१९१ की.संज्ञासे पद्िचाता जा सकता है। 
इसप्रकार सब मिलाकर ४६ भंग हुये | ) 





#$£ कृत, कारित, अनु मोदना--यह ठीनों लिये गये हैं सो उन्हें बदानेके लिये पहले “३! का ्ंक 
रखता चाहिये; भौर फिर मन, वचन, काब--यह तौन लिये हैं सो इन्हें बतानेके लिये उसीके पास 
दूसरा “३! का अंडर रखना चाहिये। इसप्रकार यह “३३” की समस्या हुई । 


“+ ऊैत, कारित, श्रनुमोदता तोयों लिये हें यह वतानेके लिये पहले '३? का अंक रखना 
चाहिये; और फिर मन, वचन, कायमेंसे दो लिये हैं यह बतानेके लिये '३! के पास '९' का प्रंक 
रखता चाहिये | इसप्रकार “३२! की संज्ञा हुई । 
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५ :(जावों ) ्टि 
मोहाबदहमकार्णसमस्तमपि कर्म तत्मविक्रम्प ॥, 
आत्मनि चैतन्यास्मनि निष्कर्मणि » 
हति श्रतिक्रमणकल्प) समाध्तः । है 
न करोमि न कारयामि न कुर्व तमप्यन्प 


कायेन चेति १ । न करोमि न कारयामि न झइुपतमप्पर््प 

थ याया चेति २। न करोमि न कारयामि न इपतमम्कर्प 
मनसा व कायेन चेति ३ | न करोमि न कारयामि न". “#- 
बाचा च कायेन चेति ७ । न करोमि न कारयामि न. कुर्वतमप्कल्पें हि 
मनसा चेति ४।न करोमि न कारयामि न कुर्वतमप्यरन्य 


अब इस कथनका कलशरूप कान्य कहते हैं:-- ह 

ध्र्ष:--मैंने जो मोहसे अथवा अश्ञानसे ( भूत कालमें ) कर्म किये हैं, रा. . , 
कर्मोंका भ्रतिक्रमण करके मैं निष्कर्म ( अथोत्‌ समस्त फर्मोंसे रद्दित ) चेतस्पस्‍्कर |, 
आत्मासे द्वी (-निञसे द्वी-) निरन्तर वर्त रद्दा हूँ ( इसप्रकार ज्ञानी अनुभव करता है). ८ 

भावार्थ:--भूत कालमें किये गये कर्मको ४६ भंगपूर्वफ मिथ्या क्रो 
करके ज्ञानी शानस्वरूप आत्मा्में लीन होकर निरन्तर चैतन्यस्वरूप आत्माका अयुसप 
इसकी यह विधि है.। 'मिथ्या! कदनेका प्रयोजन इसप्रकार है:--जैसे, किसीने पहले घन कांकेर 
घरमें रख छोड़ा था; और फिर जब उसके प्रति ममत्व छोड़ दिया तब उसे भोगनेका अभिशद 
नहीं रहा; उस समय, भूत कालमें जो घन कमाया था वह नहीं कमानेके समान द्दी है. इसी 
प्रकार, जीवने पहले कर्म बन्ध किया था; फिर जब उसे अद्वितरूप जानकर झसके 


छोड़ दिया और उसके फलमें लीन न हुआ, तब भूतकालमें जो कर्म बाँधा था बह नहीं 
समान मिथ्या ही है। २२६ 

इसप्रकार प्रतिकमण-कल्प ( अर्थात्‌ प्रतिक्रमणकी विधि ) समाप्त हुआ | 

( अब टीकामें आलोचनाकल्प कह्दते दैं:--) 

मैं ( बर्तमानमें कम ) न तो करता हैँ, न कराता हूँ और न अन्य करते डुएका बह” 
मोदन करता हूँ, मनसे, बचनसे तथा कायसे | १ | 

मैं ( बर्तमानमें कर्म ) न तो करता हूँ, न कराता हूँ, न अन्य करते हुएका अनुमोदन 
करता हैं, मनसे तथा बचनसे। २। मैं ( वर्तमानमें2) न तो करता हूँ; न कराता हूँ, न आ्च 
करने हुएका अनुमोदन करता हूं, मनसे, तथा कायसे | ह३। मैं न तो करता हूँ, न करता हूँ, मं 
शम्य करते हुएका अनुमोदन करता हूँ, वंनसे तथा कायसे । ४। 

न सो करता हूँ, न कराता हूँ, न अन्य करते हुएका अनुमोदन करत हं। मनसे ।श/ 
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लेति ६। न करोमि न फारयामि न कुर्बन्तमप्यन्यं समनुजानामि कायेन 
चेति ७। न करोमि न कारयोमि मनसा च वाचा च॑ काय्रेन चेति ८ | 
ने करोमि न झुवेन्तमप्यन्य समनुजञानामि मनसा च बाचा च कायेन चेति ९। 
न कारयाप्ति न कुवेन्तमप्यन्यं समलुज्ञानामि मनता च बाचा च काय्रेन चेति १० । 
न करोमि न कारयामि मनसा च वाया चेति ११। ने करोमि न झुंवेन्तमप्यन्य॑ 
समलुजानामि मनसा च वाचा चेति १२। न कारयामि न कु्वेन्तमप्यन्ध 
समलुजञानामि मनसा च वाचा चेति १३ | न करोमि न कारयामि मनसा च 
कायेन चेति १४। न करोमि न कुर्वेस्तमप्यन्य समनुजानामि मनसा च कायेन 
चेति १४। नकारयामि न कुर्बन्तमप्यल्यं समनुजानामि मनसा च कायेन चेति १६। 
न करोमि न कारयामि वाचा च कायेन चेति १७ । न करोमि न कु्वन्तमप्यन्य 
समनुज्ञानामि बाचा व काय्रेन चेति १८। न कारबरामि न कुर्षन्तमप्यन्यं 
समलुजानामि वाचा च काग्रेन चेति १९। ने करोमि ने कारयामि मनसा 
चेति २०। न करोमि न कुर्वेन्तमप्पन्ये समलुज्ञानामि मनसा चेति २१। 
न कारयामि न इर्वेन्तमप्यन्यं समचुजानामि मनसा चेति- २९ | न करोमि 
मैं न तो करता हूँ, न कराता हूँ, न अन्य करते हुएका अनुमोदत करता हैं, वचनसे | ६। में न 
तो करता हूँ, न कराता हूँ; न अन्य करते हुएका अनुमोदन करता हूँ, कायासे | ७। 

न मैं करता हूँ, न कराता हूं, मनसे, बचनसे तथा कायासे । ८! न तो मैं करता हूँ, 
न अन्य करते हुएका अनुसोदन करता हूँ, सनसे, वचलसे तथा कायासे | ६। न मैं कराता 
हूँ, न अन्य करते हुएका अनुमोदन करता हूँ, मनसे, वचनले तथा कायासे | १० | 

न मैं करता हूँ, न कराता हैं, मनसे तथा वचनसे । ११। ल मैं करता हूँ, न अन्य 
करते हुएका अनुमोदन करता हूँ, मनसे तथा वचनसे । १२। न तो मैं कराता हूँ, न अन्य करते 
हुएका अनुमोदन करता हूँ, मनसे तथा वचनसे | १३। न मैं करता हूँ, न कराता हैं, सनसे 
तथा कायासे | १४। न मैं करता हूँ, न अन्य करते हुएका अनुमोदन करता हूँ, मनसे तथा 


कायासे । १ । न मैं कराता हूँ, न अन्य करते हुएका अनुमोदन करता हूँ, मनसे तथा कायासे 
।१६। न्ञ मैं करता हैँ, न कराता हूँ, बचनसे तथा कायासे | १७। न मैं करता हूँ, न अन्य 
करते हुएका अनुमोदन करता हूँ, बचनसे तथा कायासे | १८। न मैं कराता हूँ,न अन्य करते 
हुएका अनुमोद्व करता हूँ, वचनसे तथा कायासे ! १६ । हि 

नतो मैं करता हैं, न कराता हूँ, मनसे | २०। न मैं करता हैं, न अन्य करले हुएका 
अनुमोदन करता हूँ, मनसे। २१। न मैं कराता हूँ, व अन्य करते हुएका अनुमोदन करता हूँ. 
भन्से | २२। न मैं करता हैं, न कराता हैं, वचनसे | २३। न में करता है, न लय करे 

द््षि 
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न कारयामि वाचा चेति २३। न करोमि ने 

चेति २७। न कारयामि न इर्वेन्तमप्यन्य॑ 

ने करोमि न कारयामि कायेन चेति २६ । न करोमि ने 

जानामि काय्रेन चेति २७। न कारयामि न " 
चेति २८।न करोमि मनसा व वाया थे कारेन सेंतिं 
मनसा व वाया च कायेन चेति ३० । न झुर्वन्तमप्पन्थ 

वाया च कायेन सेति ३१ । न करोमि मनसा च वाया चेति 

मनसा च वाचा येति ३३। ने झइुर्वन्तमप्परन्य 

चेति ३२७ ) न करोमि मनसा च काय्रेन येति २५। नं 

कापेन चेति ३६ ! न कुर्वन्तमप्यन्य॑ समनुजानामि मनसा चु 

न करोमि वांचा च कायग्रेन येति २८ | न कारयामि वाया अं 

न कुबन्तमप्पन्यं पमनुजानामि वाया च काय्रेन सेति ४० | वे 

सेति ४१। न कारयामि मनसा चेति ४२। न इुर्वन्तमप्कल्थं के इंबे 
मनसा येति ४३ । न करोमि वाचा थेति ४४ | न कारणाति कार 


हुएका अनुमोदन करता हैं, बचनसे । २४। न मैं कराता हैं, न अन्य करते हुएका व्यूकिपड 
करता हैं, बचनसे | २५। न में करता हूँ, न कराता हूँ, कायासे । २६।म मैं कण हँ:वे 
अन्य करते हुएका अनुमोदन करता हूँ, कायासे | २७। न मैं कराता हैं, न खाथ क्शो इस्भ 
अमुमोदन करता हैं, कायासे | २८। है? बी 
न मैं करता हूँ मनसे, वचनसे तथा कायासे । २६४ | न मैं करादा हैं. बने, कफ 
सबा ढ्रायासे | ३9 ) मैं अन्य करते हुएका अनुमोदन नहीं करता सनत्े, बचमसे तथा कस 
।3१॥ ; 
ने तो मैं करता हैं मनते तथा बचनते। ३२। न मैं रराता हैं मसले समा चर 
३४५ के सै, ऋण एक चुपर, अणुमेट्र अऋए्स, हैं समर साय, शण्एल्रे. |, 3१ ॥ था दंसुका 
हैं मनसे तथा छावासे | ३५। न मैं कराता हूँ सनसे समा कामासे | ३१६ । से मैं लक 
दुएडा अनुमोदन करता है मनमे सबा काय|से । 3२! न मैं करता हैं बचने उसे 
॥ ३८। न हैं कराता हैं बधनमे सबा कागासे | ३६४ । न मैं अन्य करते हुएका व्युनोदव ग्रका 
हूँ बचमसे सा काबासे | ४० । 
जे है करना हैं मनमे | ४१। ने मैं कराता है मससे | श२। ते मैं व्कए 4०% +»] 
जानुभोपन छाता हैँ बक्से । ४३ । न मैं करता ई कचमते ! ४४! मे मैं रास है या प कल. 
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ने कुवेस्समप्यन्य॑ समनुजानामि वाद्य चेति ४६ । न करोमि कायरेन चेति ४७। 
न कारयामि कायेन चेति ७८ । न कुर्वन्तमप्पन्यं समतुजानामि काग्रेन चेति ४९॥ 
( जायों ) १2] ०] 
मोहबिरासविजुम्मितमिदमुदयत्कर्म सकलमालोच्य | 
: आत्मनि चैतन्पात्मनि निष्कर्मणि नित्यमात्मना बरतें ॥२२७॥ - 
इत्यालोचनाकल्पः समाप्तः । सी  अक 
न करिष्यामि से कारयिष्यामि ने कु्न्तमप्पन्यं समनुन्ञास्पामि भनसा थे 
वाचा च काय्रेन चेति १।न करिष्यामि ने कारयिष्यामि ने कु्वम्तमप्यन्यं 
समलुज्ञास्पामि मनसा च बाचा चेति २।न करिष्यामि - न कारयिष्यामि 
न इुर्पन्तमप्यल्य॑ समलुश्ञास्पासि मनसा थे काग्रेन चेति ३। न करिप्यामि 
न कारयिस्यामि न झुर्वन्तमप्यन्पं समसुज्ञस्यामि वाचा च काय्रेन चेति ४ | 





न मैं अन्य फरते हुएका अनुमोदन करता हूँ वचनसे | ४६। न मैं करता हूँ कायासे | ४७।| न 


मैं कराता हूँ कायासे ।४८। न मैं अन्य करते हुएका अलुमोदन करता हूँ कायासे । ४६ । 
( इसप्रकार, प्रतिक्रमणके समान आलोचनामें भी ४६ भंग कहे । ) 
अब इस कथनका कलशरूप काव्य कहते हैं:-- | 
श्र्थ:---( सिश्चयचारिश्रको अंगीकार करनेवाला कहता है कि--) मोहके वि्ञाससे 
फैला हुआ जो यह्‌ उद्यमान ( उदयमें आता हुआ ) कर्म उस सबकी आलोचना करके (-डत्त 
से कर्मोकी आलोचना करके-) मैं निष्कर्म (अथोत्‌ सर्वे कर्मोंसे रहित ) चैतन्यस्परूप 
आत्मामें आत्मासे ही निरन्तर वर्त रहा हूँ। # 
भावार्थ:--वर्तमान कालमें कर्मका उदय आता है उसके विपयमें क्षाती यह विचार 
करता है कि-- पहले जो कर्म वाँधा था उसका यह कार्य है, भेरा नहीं। मैं इसका क्तों नहीं 
हैं; मैं वो झुद्ावेतन्यमात्र आत्या हूँ। उसकी दरोनज्ञानरूप प्रवृत्ति है। उस दर्शनज्ञानरूप अनच्ति- 
के द्वारा मैं इस उदयागत कर्मको देखने-जाननेवाला हूँ । मैं अपने स्वरुपमें दही प्रवर्तमान हूँ। 
ऐसा अनुभव करना ही निश्चयचारित्र है। २२७) ४ श 
इसप्रकार आलोचनाकलप समाप्त हुआ। 
( अब दीकामें प्रत्याख्यानकल्प अथोत्‌ भत्याख्यानकी जिधि कहते हैं;-..) 
"जला करनेवाला कद है किः--) हि हि 
मैं ( भविष्यमें कर्म )न तो करूँगा, न कराऊँगा, न अन्य करते 
करूँगा, सनसे, बचनसे तथा कायसे । १। मैं ( भविष्यमें कर्स ) न तो करूँगा, न 
अन्य करते हुएका जतुमोद्‌न करूँगा, मनले तथा बचनसे । २ मैं न तो कहँँग। न कराऊझँगा, 
ल अन्य करते हुएका अनुनोदन कहूँगा, मनसे तथा कायसे । ३ । मैं न तो करूँगा; ने कराडँगाए 
न अन्य करते हुएका अतुमोदन करूँगा, वचनसे तथा कायसे । ४। ह * 


अ३्२ -- खमबसार «»« 


न करिष्यामि न कारयिध्यामि न झुर्वतमप्पस्थ 
न करिप्यामि ने कारग्रिष्यामि न कुईंतमप्यस्थ ४ 
न करिष्यामि न क्वारयिष्यामि न इुर्वृतमप्यन्ये समलुझास्यामि 
न करिष्यामि न कारपिष्यामि मनसा थे वाया चू॑.. 
न करिष्यामि न कुईतमप्यन्यं समलुश्ञास्‍्यामि मनसा उे॑ बाचां ढे 
न कारयिष्पामि न कु्वतमप्यन्यं समलुझास्यामि मनता वे | 
चेति १०। ने करिष्यामि न कारयिष्यामि मनेसा च॑._ 
ने करिष्यामि ले कुरवृतमप्यन्यं समनुन्नास्पामि समता चर भावों 
ने कारयिष्याम्रि ने कुर्व॑तमप्यन्य॑ समलुश्ास्पामि मनसा थे थ्राचा 
न करिष्यामि से कारपिष्यामि मनसा च॑ कायेन चेति रै४। 
न कुबतमप्यन्य॑ समनुश्ास्पामि मनसा च क्रॉयेन चेति १४। ने झॉया ७४५ 
न झुरवतमप्पन्य॑ समनुश्ास्पामि मनसा थे कायेन चेति १३ । ये कृरिशकॉर्टि 
ने कारपिष्यामि वाया थे काबेन चेति १७। ने करिष्यामि वे इनदुयसके 
समरतुशस्पामि वाया थे कोय्रेन चेति १८। न कारपिष्यामित । 
समनुब्नास्यामि वावा च कायेन चेति १९ । न करिष्यामि न ५ ८ 
मैं नतो करूँगा, न कराऊँगा, न अन्य करते हुएका अनुमोदन करेगा, मलके 3 है - 
में भ तो करूँगा, न कराऊँगा, न अन्य करते हुएका अतुमोदन करूँगा, बचनसे । ६ । मैं म॑. झे 
करूँगा, न फराऊँगा, न अन्य करते हुएका अनुमोदन करूँगा, कायसे | ७। 
मैं लू तो करूँगा, न करऊँगा, मनसे, वचनसे तथा कायसे । ८ । मैं बलों कक 
न अन्य करते हुएका अनुमोदन करूँगा, सनसे, वचनसे तथा कायसे | ६। मैं न ठो 
ने अन्य करते हुएका अनुमोदस करूँगा, सनसे, वचनसे तथा कायसे | १० । 
मैं न तो कहूँगा, न कराओँगा, मनसे तथा वचनसे | ११। मैं न तो करूँगा, थे आयें 
करते हुएका अनुमोदन करूँगा, मनसे तथा बचनसे | १२। में न तो कराडँगा, न ऋवथ 
हुएका अतुमोदन करूँगा, सनसे तथा बचनसे । १३। मैं न तो करूँगा, न कराश्रैग७ अकदे 
तथा कायसे । १४। में न तो कहँगा, न अन्य करते हुएका जनुमोदन करूँगा, मससे छल 
कादसे । १५ । मैं न सो कराऊँगा। न अन्य करवे दुएका अनुमोदन कहंगा। 
कायसे ) १६ | मैं न सो करूंगा, न कराझँगा, बचमसे तथा कायसे | १७। में न 
ने अन्य करते हुएका अनुमोदन करूंगा, बचनते तथा कायसे | १८। मैं न सो कराईग॥ थे 
खम्य करने हुएका अतुमोवन करूँगा, बचनमसे तथा कायमें ! है६ 
मैंन को कहँगा, न कराहईगा, मलमे ! २० । यैं न सो कहेंगा, न अन्य करते हुएका 
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चेति २० । न करिष्यामि न कुब॑तमप्यन्यं समनुशास्थामि मनसा चेति २१। ने 
कारविष्यामि न कुवृतमप्यन्य समनुशास्थामि सनसा चेति २२। न करिष्यामि 
न कारविष्यामि थाचा चेति २३। न करिष्यामि न कुबृतमप्यन्यं समलुज्ञास्पामि 
वाचा चेति २०७। न कारयिष्यामि न कु्वेतमप्यन्य॑ समलुज्ञास्थांति वाचा 
सेति २५। मन करिष्यामि न कारयिष्यामि कायेन चेति २६। ने करिष्यामि 
न कुर्वतमप्यन्यं समलुज्ञास्यामि काय्रेन चेति २७ न कारथिध्यामि न कुबृतमप्पन्यं 
समलुजञस्यामि कॉय्रेन चेति २८ । न करिव्यामि मनसा च वाचा व कारन चेति 
२९ | ने कारयिष्यामि मनसा च वाचा च कायेन चेति ३०। ने झुबृतमप्यल्य 
समनुज्ञास्याधि मनता च बाबा च कायेन चेति ३१ । नकरिष्यामि मनसा व बाचा 
चेति ३२ । म कारयिष्यामि मनस्ता च बाचा चेति ३३ | ने कुबंतमप्पन्य समनुज्ञ- 
स्पामि मनशा च बाचा चेति ३४ | ने करिष्यामि मनसा च काॉयेन चेति ३१५। ने 
कारपिष्यामि मनसा च कायेन चेति ३६। न कुर्व॑तमप्यन्यं समलुज्ञास्थामि मनसा 
थे काग्ेन चेति ३२७ । न फरिष्यामि बाचा च कायेन चेति ३८। ने कारयिष्यामि 
बाचा च काय्रेन चेति ३९। न झुरव॑तमप्यन्यं समलुज्ञास्पामि वाचा च कायेन 
थेति ४० | न करिष्यामि मनसा चेति 9७१ । न कारयिध्यामि मनसा चेति ४२। 
अवतुमोदन करूँगा, मससे | २१। में न तो कराऊँगा, न अन्य करते हुएका अनुमोदन करूँगा, 
सनसे | २९। में व तो कहूँगा, न फराऊँगा, वचनसे । २३ । में न तो करूँगा, न अन्य करते 
हुएका अतुसोदन करूँगा, बचनते । २४ । मैं न तो कराऊँगा, न अन्य करते हुएका अनुसोदन 
कहूँगा, वचनसे | २५। मैं न तो करूँमा; न कराऊँगा, कायसे | २६। मैं न तो करूँगा, न 
अन्य करते हुएका अनुमोदन करूँगा, कायसे । २७ | में न तो कराऊँगा, न अन्य करते हुण्का 
अनुमोदन करूँ गा; कायसे । २८। 

में न॒तो करूँगा मनसे, वचतसे तथा कायसे। २६। में न तो कराऊँगा मनसे, 


चचनसे तथा कायसे । ३०। मैं न तो अन्य करते हुएका अनुमोदन करूँगा मनसे, बचनसे 
तथा कायसे | ३१। 


में न त्तो करू गा सनसे तथा बचनसे। ३२। मैं न दो कयऊँगा सनसे तथा बचनसे 
३३ । में न अन्य करते हुएका अलुमोदन करूँगा मनसे तथा बचनसे ! ३४ । मैं न तो करूँगा 
सनसे तथा कायसे । ३५। में न तो कराऊँगा सतसे तथा कायसे | ३६ | सैं न तो अन्य करते 
हुएका अदुमोदल कहाँगा मनसे तथा कायसे। ३७ । मैं न तो करूँगा वचनसे तथा कायसे 


। दे८ | में न तो कराऊँगा वचनसे दथा कायसे। ३६ । मैं न तो अन्य करते 
हुएका अः 
करूँगा बचचसे तथा कायसे | ४०। के दमोदन 
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न कुवेतमप्यन्य॑ समनुज्ञास्यामि मनसा चेति ४३ । न करिष्यामि कक 

न कारयिष्यामि वाचा चेति ४५। न कुर्व॑तमप्यन्य॑ समनुशस्यामि बाचा शेहिंऑीईओं 
न करिष्यामि कायेन चेति ४७ । न कारयिष्यामि कायेन चेति ४८। मे 
समलुज्ञास्यामि कायेन चेति ४९ । 


आयो 
प्रत्याख्याय भविष्यत्कम॑ समस्त निरस्तसंमोहः | 
आत्मनि चैतन्पात्मनि निष्कर्मणि नित्यमात्मना बर्ते ॥२२८॥ 
इति प्रत्यार्यानकल्पः समाप्तः | 





मैं न तो करूगा मनसे | ४१। मैं न तो कराअंगा मनसे | ४२ । मैं न अन्य करते 
हुएका अनुमोदन फरू'गा मनसे | ४३। मैं न तो करूंगा बचनसे । ४४। मैं न तो फरामंगों 
वचनसे । ४५ । मैं न तो अन्य करते हुएका अतुमोदन करूंगा बचनसे ! ४६ । मैं न तो करूंगा 
कायसे ।४७। मैं न तो कराऊंगा कायसे । ४८। मैं न अन्य करते हुएका अनुमोदन करूंगा 
कायसे । ४६ । ( इसप्रकार, श्रतिक्रमण॒के समान दी भ्रत्याख्यानमें भी ४६ भज्ञ फदे। ) 
अब इस अर्थका कलशरूप काव्य कहते हैं:-- 
श्रथें:--( भ्रत्याल्यान करनेवाला ज्ञानी कद्दता है किः--) भविष्यके समरत कर्मोका 
प्रत्यास्यान (-त्याग ) करके, जिसका मोह नष्ट हो गया है ऐसा मैं निष्कर्म ( अर्थोत्‌ समश्य 
कर्मोंसे रहित ) चेतन्यस्वरूप आत्मा आत्मासे ही (-अपनेसे द्वी-) निरन्तर वर्त रद्द हूँ । 
भआाधवार्थ:--निग्यचारित्रमें प्रत्याल्यानका विधान ऐसा है कि--समस्त आगामी 
कर्मोंसे रहित, 'ेतन्यकी प्रवृत्तिरूप ( अपने ) शुद्धोपयोगमें रहना सो भ्रत्याख्यान है | इससे 
ज्ञानी आगामी समस्त कर्मोका प्रत्यास्यान करके अपने चेतन्यस्वरूपमे रहता है। 

- यहाँ तालये इसप्रकार जानना चाहिये:-व्यवहारचारित्रमें तो प्रतिज्ञामं जो दोष लगता 
है उसका प्रतिक्रमण, आलोचना तथा भ्रत्याख्यान होता है। यहाँ निः्वयचारित्रकी अ्रधानतासे 
कथन है इसलिये शुद्धोपयोगसे विपरीत सर्व कर्म आत्माओे दोपस्वरूप हैं । उन समस्त कठे- 
चेतनास्वरूष परिणामोंका--तीनों कालके कर्मोका--श्रतिक्रमण, आलोचना तथा प्रत्याख्यान 
करके ज्ञानी से कर्मचेतनासे भिन्न अपने झुद्धोपयोगरूप आत्माके ज्ञानश्रद्धान द्वारा और उसमें 
स्थिर द्ोनेके विधान द्वारा निष्प्रमाद दशाको प्राप्त होकर श्रेणी चढ्कर, केवलक्ञान उत्पन्न 
करनेके सन्मुख होता है| यह, ज्ञानीका कार्य है। २२८। 

इसप्रकार प्रत्याख्यानकल्प समाप्त हुआ। 
अब समस्त कर्मोके संन्यास (-त्याग ) की भावनाकों नचानेके सम्बन्धका कथन 
समाप्त करते हुए, कलशरूप काज्य कहते हैं:-- 
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( उपज्ञाति ) 
समस्तमित्येवमपास्थ कर्म 
त्रैकालिक शुद्धनयावरलंती । 
विलीनमोहो रहित॑ विकारे- 
ब्रिस्पात्रमात्मानमथावलंधे || २२९ || 
अथ सकलकर्मफलसंन्यासभावनां नाटयति-- 
(आया ) 
वबिगलंतु कर्मविपतरुफछानि मम भुक्तिमन्तरेणैव । 
संचेतये5हमचर्ल.. चैतन्यात्मानमात्मानम्‌ || २३० ॥ 
नाई भतिज्ञानावरणीयकर्मफल' ऊँजें, चेतस्यात्मानमात्मासमेव संचेतये १ । 
नाई अ्रुतज्ञनावरणीयकर्मफर्ल झुंजे, चेतस्यात्मानमात्मानमेव संचेतये २। नाहम- 


अ्र्थ:--( झुद्धनयका आलम्बन करनेबाला कहता है कि-). पूर्वोक्त प्रकास्से तीनों 
कालके समस्त कर्मोकों दूर करके--छोड़कर, झुद्धनयावलम्बी ( अर्थात्‌ शुद्धनयका अबलम्बत्त 
करनेबाला ) और विलीनमोह ( अथीत्‌ जिसका 'मिथ्यात्व न्ट हो गया है ) ऐसा मैं अब 
( सर्व ) बिकारोंसे रहित चैतन्यसात्र आत्माका अवलस्बन करता हूँ। २२६ । 
अथ समस्त कर्मफल संस्यासकी भावनाको नचाते हैं:-- 
( उसमें प्रथम, उस कथनके समुच्यय-अर्थका काव्य कहते हैं:-- ) है 
श्रथेंः--(समस्त कर्मफलकी संन्यासभावनाका करनेबाला कहता है कि--) कर्मरूपी 


बिपब्ृक्षके फल मेरे द्वारा भोंगे बिना ही खिर जायें, मैं ( अपने ) चेतन्यस्वरूप आत्माका 
निश्चलतया संचेतन--अनुभव करता हैँ । 


भावार्थ;--ज्ञानी कहता है कि--जो कर्म उदयमें आता है उसके फल्को मैं ज्ञाता- 
इृष्ारूपसे देखता हूँ, उसका भोक्ता नहीं होता, इसलिये सेरे दवास भोगे बिना ही वे कर्म खिर 
जाये, मैं अपने चैतन्यस्थरूप आत्मामें लीन होता हुआ उसका ज्षावा-दृष्टा ही होऊ॑ । 





यहाँ इतना बिशेष जानना चाहिये कि--अविरत, देशविरत तथा अमत्तसंयत दशामें 
ऐसा ज्ञान-श्रद्धाल ही प्रधात है; और जब जीव अभ्रमत्त दश्शाको प्राप्त होकर शरेखी चढ़ता है. 
तब यह अन्ञभव साक्षात्‌ होता है | २३० । 

( अब टीकार्से समस्त कर्मेफलके संन्यासकी भावनाको नचावे हैं:-- 

मैं ( ज्ञानी होनेसे ) मतिज्ञानावरणीयकर्मके फलको नहीं भोगता, चैतन्यस्वरूप 
आत्माक़ा ही संचेतन करता हैँ अथीत्‌ एकाग्रतया अलुभव करता. हैं । ( यहाँ-प्वेतना! 
अतुभब करना, बेदना, भोगना । “से उपसगे लगनेसे, 'संचेतता) अथीतू 
करना ऐसा अथे यहाँ समस्त पाठोंमे समझना चाहिये। )। १। मैं 


अधथीत्त्‌ 
+इकाग्रतया अनुभव 
शुतज्ञानावरणीयकमेके 


४३६ -- समयसार -- [ भगवान 


वधिज्ञनावरणीयकर्मफर्ल अुंजे, चैतन्यात्मानमात्मानमेष संचेत्ये हे | .सह! 
मनः/पर्ययज्ञानावरणीयकर्मफर्ल झुंजे, सैतन्यात्मानमात्मानमेव संचेतने ४+ जा” 
केबलजब्नानावरणीयकर्मफल झुँजे, .. चैतन्यात्मानमात्मानमेव संचेतदे 2 
नाई च्तुदशनावरणीयकमंफर् जे, चेतस्यात्मानमात्मानमेद संचेतवे ६ । 
नाहमचछ्ुद शनावरणीयकर्म फल झंजे, चैतन्यात्मानमात्मानमेद संचेतवे ७ । नाइप- 
वधिदर्शनावरणीयकर्मफल अंंजे, चैतन्यात्मानमात्मानमेव संचेतये ८ । बाई 
केवलदशनावरणीयकर्मफर्ल भरुंजे, चैतन्यात्मानमात्मानमेव संचेतये ९ । नाई 
निद्रादशेनावरणीयकर्मफर्त छुजे, चैठन्यात्मानमात्मालमेव संचेतदे १०। नाई 
निद्रानिद्राद्शनावरणीयकर्म फर्ल अुंजे, चैतन्पात्मानमात्मालमेद संचेतये ११ । 
नाई प्रचलादअनावरणीयकर्मफर्ल अंजे, चैतन्यात्मानमात्मानमे संच्रेशये १२ । 
नाई प्रचलाप्रचलादशेनावरणीयकर्मफर्ल अंजे, चैतन्यात्मानमात्मानमेद संचेतरे १३ । 
नाहं स्वथानगृद्धिदर्शनावरणीयकर्म फल झुंजे, चैतन्थात्मानमात्मानमेद संचेतरे १४ । 
नाहँ सातवेदनीयकर्मफर्ल अुंजे, चैतन्यात्मानमात्मानमेद संचेतयरे १५। नाइम- 
सातवेदनीयकर्मफर् अंजे, चैतन्पात्मानमात्मानमेव संचेतये १६ । नाई सम्पक्ख- 
मोदनीयकर्मफर्ल अंजे, चेतन्यात्मानमात्मानमेव संचेतये १७। नाई मिथ्यात्व- 


कलको नहीं भोगता, चेतन्यस्वरूप आत्माका द्वी संचेतन--अपुुभव करता हूँ ।२॥ मैं 
अवधिन्नानावरणीयकर्मके फलको नहीं भोगता, चेतन्यस्वरूप आत्माका द्वी संचेतन करता 
हूँ।३। मैं मनःपर्ययज्ञानावरणीयकर्मके फलको नहीं भोगता, चेतन्यत्वरूप आत्माका ही 
संचेतन करता हूँ। ४। मैं केबलझानावरणीयकर्मके फलको नहीं भोगता, भेतन्यत्वरूप आत्माका 
ही संचेतन करता हूँ | ५। 

मैं चछुदईशनाबरणीय कर्मके फलको नह्ों भोगता, चेतन्यस्वरूप आत्माका ही संचेसम 
करता हैं। ६। मैं अचछ्ुदशनावरणीयकर्मके ०, चेतन्‍्य+ । ७। मैं अनषिदर्शनावरखीककर्मेके०, 
चेतन्य० । ८। मैं केबलदर्शनावरणीयकर्मके०, चेतन्य० । ६। मैं निद्राइशनाबरणीब कर्मके० 
बतनन्‍्य० । १०। मैं मिद्रानिद्राइर्शनावरणीयकर्स ०, चेतन्‍्य> । ११। मैं प्रथलाइशंलापरशीन- 
करके), पेतस्य० ) १२। मैं प्रचलाप्रचलादर्रानावरणीयकर्मफे ८) प्रतम्य० । १३ । मैं ऋवान- 
गृद्धिदशनाबर णो यक्रमेक >, चेतन्य> । १४। 

मैं सातावेदनी यकम के कतको नहीं भोगता, चेतन्यश्वरूप आत्माका दी संचेतन करण 
हैं। १४। मैं असातावेइनोयकूमंक ०, चैतन्य? ! १६।॥ 

मैं म यकमंक फलको नहों भोगता, चेतस्परवहूप आस्माका हो संचेतन 
करता हूँ। १७ मैं मिप्यात्थमोइनी पक्के २, चेतस्व० | !८। मैं सम्दक्त्थमिप्यात्कमोइनीय- 
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मोहनीयकर्म फेल अं: चैतस्पात्मानमात्मानमेव संचेतये १८ |. नाहँ सम्यवतव- 
अमिथ्यात्वमोहनीयफर्म फर्ल अुजे) चैतस्यत्मानपात्मानमेव संचेतये १९ [ नाहम- 
नंतोलुबं धिक्रोधकपायवेदनीयमीहनी यकर्म फ्ल.' अजे, . चैतन्यात्मानमात्मानमेव 
संचेतये २० | नाहमप्रत्यास्यानावरणीयक्रोधकपायवेदनीयमोहनीयकर्मफर्े अंजे; 
'चैतल्यात्मानमाध्मानमेव संचेतये २१। नाई" प्रत्यांख्यानावरणीग्रक्रीधकणायवेद- 
नीयमोहनीयकर्मफल जे, चेतस्यात्मानमात्मानमेव संचेतये २२ | नाहं संज्यलन- 
क्रोधकपायवेदनी यमोहनी यकर्म फल धुंजे, ,चैतन्यात्मानमात्मानमेतर - संचेतये . १३ ॥ 
नाहमभनंतानुवंधिमानकपायवेदनी यमोहनी यकम फेल... ुंजें, . चेतन्यात्मानमात्मानमेव 
संचेतये २४ । नाहमप्रत्य|रुपानाबरणीयमानकेपायवेद्नीयमोहनीयकर्मफल' जे, 
चैतस्थात्मानमात्मानमेव. संचेतये २४५ :। नि... अत्याख्यानावरणीयमान- 
कपायबैदनीयमोहनीयकर्म फल झुंजे : चेतस्यांत्मोनमात्मानमेव संचेतये',२६- .। 
नाहँ संज्वलनमानकपायवेदनीयमोहनीयकर्मफर्: +*”/-घुंजे, .. चैंतत्पात्मान- 
मात्मानमेव संचेतये २७ । नाहमनंताजुबंधिमायाकपायवेदनीयमोहनीयकर्म फल 
भुंजे, चैतस्पात्मानमात्मानसेव संचेतये २८ | नाहमग्रत्याख्यानावरणीयमाया& 
'कषायवेदनीयमोहनीयकमेफल झुंजे, चैतन्यात्मानमात्मानमेव .संचेंतये' २६ ॥ 
नाहँ. प्रत्याख्यानावरणीयमायाकपायवेदनीयमोहनीयकर्मफर्ल - झुंजे, . चैतन्याः 
स्मानमात्मानमेष संचेतये . ३० । नाई. संज्वलनमायाकपायवेदनीयमोहनीये- 
कर्मफल' हंने, चैतन्यात्मानमात्मानमेव  संचेतय्े ' ३१ ॥ नाइमनंताजबंपिलभ 








कर्मके० चैतन्य० । १६ । मैं अनन्ताजुबन्धिक्रोधकपायवेदनीयमोहनीयकर्मकें०, चैंतन्य० । २०। ४ 
मैं अप्रत्याख्यानावरुणीयक्रोधक्रपायवेद्नीयमोहनीयुकमृके०, चैतन्य० ! २१ । मैं अत्याख्याना- 


पे हनीयकमेके 


' मोहनी यकमके० + , चलन्य० 







(न ज्वललक्रो ध्रकपायवेदनी य- 
. |.मे. आनन्‍्ताजुबन्धिमानकपायब्रेदनीयमोहनीयकर्मक्रेट, 
चैतन्य ॥२४॥। मैं अग्रत्याख्यानावरणीयमानकषायवेद्नीयमोहनीयकर्मके०, चैतन्य० । २५। 
“मैं अत्याख्यानावसणीयमानकपायवेदनीयमोहनीयकर्मके०, चैंव्य० ।२६। सैं संज्यलनमान- 
_कषायवेदनीयमोहनीयकर्मके०, चैतन्य" ।२७। मैं अनन्तानुबन्धिमायाकपायवेदनीयमोहतीय- 
कर्मृंके०, चेंतन्य० । २८। मैं अध्त्याख्यानावर्णीय॑मायांकपायबेदनीयसोहनीयकर्मके० चैतन्य० 
। २६। मैं प्रत्याख्यानाबरणीयमाबाकपायवेदनीयमोहनीयकर्मके ०; चैतन्य०-। ३० । मैं सज्पलल- 
सायाकपायबेद्नीयमोहनीयकमेंके०,. चैठन्य०- । ३१ <मैं अनन्तालुबन्धिलो मकपायलेदसीय- 
१४०, चैतन्य स्किप 
गेम पल रिभ चैतन्य० । ३२ | सें अम्त्याख्यानावरणीयलोभकपावेवेदसीयमोहनीयकर्मके०, 
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व्धिह्ानावरणीयकर्मफर्ल उंजे, चैतन्यात्मानमात्मानमेष संचेतने 
मनभर्येयज्ञानावरणीयकर्मेफर्ल अुंजे, चेतन्यात्मानमात्मानमेष संचेहनें , 
केबरज्ञानावरणीयकर्मफर्ल झुजे, . चैतन्यात्मानमात्मानमेद संचेहकें: . 
नाह चक्तुदंशनावरणीयकर्मफर्ल अुंजे, चेतन्यात्मानमात्मालमेव संचेशने #!: 
नाहमचछुद शनावरणीयकम फ् ऊंजे, चैतन्यात्मानमात्मानमेव संचेतवे ७ कैट 
वधिदर्शनावरणीयकमफर्ल अंजे, चैतन्यात्मानमात्मानमेष संचेतवे ८ व हल 
केवलदशनावरणीयकर्मफर्ल अुजे, चैतन्यात्मानमात्मानमेर संचेत्ये ९ । मई 
निद्रादर्शनावरणीयकर्मफर्ल झुंजे, चेतन्यात्मानमात्मानमेद संचेतने १० । आई 
निद्रानिद्रादशनावरणीयकर्मफर्ल  झुंजे, चैतन्यात्मानमात्मानमेव संचेतवे ११] 
नाहँ प्रचलाद्शनावरणीयकर्मफल अंजे, चेतन्यात्मानमात्मानमेव संचेवने १२ ॥ 
नाई प्रचल्ाप्रचलादर्शनावरणीयकर्मफल झुंजे, चैतन्यात्मानमात्मानमेव संचेतये १३ । 
नाहं स्व्थानगद्धिदशनावरणीयकर्मफर्ल अुंजे, चेतन्पात्मानमात्मानमेव संचेतगे १४ । 
नाहँ सातवेदनोयकर्मफर्ल अझुंजे, चैतन्यात्मानमात्मानमेव संचेतये १५१। नाइम* 
सातवेदनीयकर्मफरल अुंजे, चैतन्यात्मानमात्मानमेव संचेतये १६ । नाई सम्वनहत्य- 
मोहनीयकर्मफर्ल थ्रुंजे, चेतन्यात्मानमात्मानमेव संचेतये १७। नाई मिध्यात्व- 
फलको नहीं भोगता, चेतन्यस्वरूप आत्माका ही संचेतन- करता हैँ। २। मैं 
अवधिज्ञानावरणीयकर्मके फलको नहीं भोगता, चेतन्यस्वरूप आत्माका द्वी संचेतन करता 
हूँ। ३। मैं मनःपर्ययज्ञानावरणीयकर्मके फलको नहीं भोगता, चेतन्यस्वरूप आत्माढ़ा दी 
संचेतन करता हूँ | ४। मैं केवलज्ञानावरणीयकर्मके फलको नहीं भोगता, चेतन्यरवरूप आत्माका 
दी संचेतन करता हूँ। ५ । 

मैं चक्षुईशेनावरणीय कर्मके फलको नह्ों भोगता, चैतन्यरवरूप आत्माका दी संयेतन 
करता हूँ। ६। मैं अचक्ुदंशनावरणीयकर्मके२, चेतन्य० । ७ । मैं अवषिदशनावरस्तीबकर्मके९+ 
जेतन्य० । ८। मैं केवलद््शनावरणीयकर्मके०, चेतन्य० । ६। मैं निद्राद््षमावरखीय कर्मके०। 
घतन्य० । १० । मैं निद्रानिद्रादशनावरणीयकर्मके०, चेतन्‍्य> ।११। मैं प्रचलाइशनावरशीय- 
कसेफे7, चेतन्य० । १२। मैं प्रचलाप्रचलादर्शनावरणीयकर्मके०, चेतन्य० । १३ । मैं र्लन- 
गृद्धिर्शनावरणीयकर्मके >, चेतस्य० । १४। 

मैं साताबेदनी यकमंके फलको नहीं भोगता, चेतन्यस्वरूप आस्माका दी संचेशन करवा 
हैं। १५। मैं असातावेदनीयकर्मके०, चेतन्य० । १६। 


मैं सम्यक्त्वमोइनीयकर्मके फलको नहों भोगता, चेतम्वसवरूप आह्माका दी संचेसन 
करता हूँ | १७। में मिध्यात्वमोइनो यकर्मके०, चेतम्य० । १८१ में सम्यपत्वमिध्यात्यमोहनमीय- 
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मात्मानमेव संचेतये ७८ । नाई नरकगतिनामकर्मफल अंजे, चेतन्यात्मानमात्मानमेव 
संचेतये ४९। नाह तिर्यगतिनामकर्मफल अुंजे, चैतन्यात्मानमात्मानमेव संचेतये 
५० । नाहे मलुष्यगविनामकर्मफल झुंजे; चेतन्यात्मानमात्मानमेव संचेतगरे ४१ । 
नाहँ देवगतिनामकर्मफल अंजे, चैतन्यात्मानमात्मानमेव संचेतये २२ । नाहमेकेंद्रिय- 
जातिनामकर्मफल झुंजे। चेतन्यात्मानमात्मानमेत्र संचेतये ५३ । नाह द्वींद्रियनाति- 
नामकर्मफर्ल जुजे, चेतन्यात्मानमात्मानमेव संचेतये ४४ । नाहं ब्रींद्रियजातिनाम- 
कर्मफर्श झुंजे, चेतन्यात्मानमात्मानमेव संचेतये ५५.। नाहं चतुररिद्रियजातिनामकर्म- 
फढ' जुँजे, चेतस्पात्मानमात्मानमेव संचेतये २३ । नाहं पंचेन्द्रियज्ञातिनामकर्मफल 
शलुजे, चैतस्यात्मानमात्मानमेव संचेदये ४७ । नाहमौदारिकशरीरनामकर्मफल' झुंजे, 
चैतन्यात्मानमात्मानमेव संचेतये ४८ । नाहँ वैक्रियिकशरीरनामकर्मफ्ल अंजे, 
चैतन्यात्मानमात्मानसेव संचेव्ये ४९ | नाहमाहारकशरीरनामकर्मफल' अंजे; 
चैतम्पात्मानमात्मानमेव संचेतये ६० । नाह तैजसशरीरनामकर्मफल' . झंजे, 
चैतन्पात्मानमात्मानमेव संचेतये ६१ | नाहँ कार्माणशरीरनामकर्मफछ' छुंजे, 
चैतस्यात्मानमात्मानमेव संचेतये ६२ | नाहमौदारिकशरीरांगोपांयनामकर्मफल' झुंजें, 
चैतन्यात्मानमात्मानमेव संचेतये ६३ । नाहं वैक्रियिकशरीरांगोपांगनामफर्मफर्ल भुँजे/ 
चेतन्पात्मानमात्मानमेव संचेतये ६४। नाहमाहारकंशरीरांगोपांगनामकर्मफर्ल: इंजे, 
चैतन्पात्मानमात्मानमेव संचेतये ६५! नाहमौदारिकशरीरबंधननामकर्मफर्ल थुंजे, 
चेतन्यात्मानमात्मानमेव संचेतये ६६ । नाई वैक्रियिकशरीरबंधननामकर्मफर्ल .अंजे, 





मैं सरकगतिनामकर्मके फलको नहीं भोगता; चेतन्यस्वरूप आत्माका ही संचेतन 
करता हूँ। ४६ । मैं ति्यंचगविनामकर्मके०, चेतन्य० । ४० । मैं मसुष्यगतिनामकर्मके०, चैतन्य» 
। ५१। मैं देवगतिनामकर्मके०, चेवन्‍्य० । ५२ | मैं एकेन्द्रियजातिनामकर्मके०, चैतन्य० | १५ 
मैं द्वीन्द्रियलातिनामकर्मके*, चेतन्य० । ५४ । मैं त्रीन्द्रियजातिनामकर्मके ०; चैतन्य० | ४४ | मैं 
चततुरिन्द्रियजातिलामकर्मके०, चेतन्‍्य० । ५६। मैं पंचेन्द्रियजातिनासकेर्सके०, चैतन्य० | ५७ [| 
मैं औदारिकशरीरनामकर्मके०, चेतंन्य? । ५८ | मैं वेक्रियिकशरीरनामकर्मके०, चेतन्य० | ५६। 
मैं आहरकशरीरनामकर्मके०, चैतन्य० । ६० । मैं तैजसशरीरनामकर्मके०, चैंतन्य० । ६९ । मैं 
का्मेशशरीरतामकर्मके०, चेतन्‍्य० । ६२। मैं औदारिकशरीर-अंगोपांगनामकर्मके०, चैतन्य० 
। ६३ मैं वैक्रियिकशरीर-अंगोपांगनामकर्सके०, चेतन्य० । ६४। मैं आहयरकशरीर-अंगोपांग- 
नामकर्मके०, चैवन्य० । ६४ ।- मैं औदारिकरारीरबन्धननामकर्मेके०,- चैतन्य० । ६-4 मैं 
वैक्रियिकशरीरबंधनतामकर्मके ०, चेतन्य० ६७/मैं आद्ारकशरीरबंधतनामकर्मके०, चैतन्यवदियां 
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कपायवेदनीयमोहनीयकर्मफल' झुंजे, फेटन्यारदाइमहकनफेद 
नाहमप्रत्याख्यानावरणीयलोमकपायवेदनी वमोहती व कर्क. इके, 

मात्मानमेत्र संचेतये ३३। नाई 

कमफल' अंजे, चेदन्यात्मानमात्मानमेव संयेतये ३४। वाह 
वेदनीयमोहनीयकर्मफल अुंजे, चैतन्यात्मानमात्मानमेत्र संयेतने 
हास्पनोकषायपेदनीयमोहनीयकर्म फल' झुंजे, चेटन्यात्मानमात्मानसेत्र सखेदह कैक्ड 
नाहं._ रवतिनोकपायवेदनीयमोहनीयकर्मफल_ झुंजे,. चेक्पर्पानमात्याओं्ि 
संचेतये ३७। नाहमरतिनोकपरायवेदनीयमोहनीयकर्मफर्ल उंजे, यैतन्यार्कॉब- 
मत्मानमेत्र संचेतये ३८ । नाई शोकनोकप्रायवेदनीयमोहनीयकर्मफल' हक 
चेतन्यात्मानमात्मानमेद संचेतये ३९ । नाह मयनोकृपायवेदनोयमोहनीयकमेकओँ 
अंजे, चेतन्यात्मानमात्मानमेव संचेतये ४० । नाहं जुगुप्सानोकगयदेदनीपभोहस्ीक- 
करमफल भ्रुजे, चेतन्यात्मानमात्मानमेव संचेते ४१ । नाई खोदेदनोकपायब्ेदनीक- 
मोहनीयकम फल' अंजे, चैतन्यात्मानमात्मानमेव संचेतये ४२ । नाई पुंकेदनोकपाऋ- 
वेदनीयमोदनीयकर्मफल छंजे, चैतन्यात्मानमात्मानमेव संचेतये ७३ । नाई नपुंत्तक- 
वेदनोकपायवेदनीयमोहनीयकर्मफल अंजे, चैतन्पात्मानमात्मानमेव संचेतगरे ४# । 
चाह नरकायुःकर्म फल अुंजे, चैतन्यात्मानमात्मानमेव संचेतये ४४ । नाई ठिय॑गादु# 
कर्म फल' शुंजे, चेतन्यात्मानमात्मानमेव संचेवये ४६ । नाई मालुषायुःकर्मफस' हुंजे, 
चेतन्यात्मानमात्मानमेष संचेतने ०७ । नाई देदायुःकर्मफल' अंजे, चेतन्वात्माल- 





चेतन्य० ।३३। मैं प्रत्याख्यानावरणीयलोभकपायवेदनीयमोहनीयकर्मेके०, 'वैदन्य० । ३४॥ 
मैं संज्बलनलोभकपायवेदनीयमोहनीयकर्मके०, चैतन्य> । ३५। मैं हास्यनोकपायवेदनीब- 
मोहनीयकमके०, चेतन्य० ।३६। मैं रतिनोकपायवेदनीयमोहनीयऊर्मके०, 'नेकन्‍्य० | रे 
मैं अरतिनोकपायवेदनीयमोदहनीयकर्मके०, चैतन्य० । ३८। मैं झोकनोकपायवेददीकमोइमीण- 
कर्मके०, चेतन्य० । ३६ | मैं भयनोकपायवेदनीयमोदनीयकर्मके०, चेतन्य० । ४० । मैं जुगुप्सा- 
नोकपायवेदनीयमोइनीयकर्मके०, चैतन्य? । ४१। मैं ख्रीवेदनोकपायवेदनीयमोइनीयकर्मकेण, 
चेतन्य० । ४२। मैं पुरुषवेदनोकपायवेदनीयमोदनीयकर्मके०, चैतन्य० । ४३ । मैं नपु सकनेद- 
लोकपायबेदनीयमोहनीयकर्मके०, चैतन्य० | ४४ । 

मैं नरक-आयुकमंके फलको नहों भोगता, चेतस्वस्वरूप आस्माका ही संदेतन करता हैं 
४५ | मैं तियंचआयुकर्मके ८, चेतन्य७ । ४६ | मैं ममुण्द-आयुकर्मेके०, चेतत्थ० । ४७ । मैं देव- 
आधयुकमेके० चेतनय० | ४८। 
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मात्मानमेव संचेतये 9८ । नाह नरकगतिनामकमफल अंजे, चेतन्यात्मानमात्मानमेवं 
एंचेतये ०९ | नाहँ तिर्यगाविनांमकर्मफल झुंजे, चेतन्यात्मानमात्मानमेतर संचेतये 
४० । नाई मनुष्यमतिनामकर्मफ् झुंजे। चैतन्यात्मानमात्मानमेव संचेतये ५१। 
नाह देवगतिनामकर्मफल उंजे, चैतन्यात्मानमात्मानमेव उंचेतये ५२ । नाहमेकेंद्रिय- 
जातिनामकर्मफक हुँजें। चैतन्वात्मानमात्मानमेव संचेतये ४३ । नाई द्वींद्रियजाति- 
नामकर्मफल' शुंजे, चेतन्यात्मानमात्मानमेत्र संचेतये ५४ । नाह त्रींद्रियनातिनाम- 
कर्मफ् सुँजें, चेतन्यात्मानमात्मानमेव संचेतये २५ । नाहं चतुरिद्रियनातिनामकर्म- 
फल अुजे, चेतस्पात्मानमात्मानमेव संचेतये १६ । नाहं पंचेन्द्रियजातिनामकर्मफला 
भले, चैतत्पात्मानमात्मानमेव संचेत्ये १७ । नाहमौदारिकशरीरनामकर्मफल' झुंजे, 
बैतम्यात्मानमात्मानमेत_संचेतये ४८ | नाई वैकरियिकशरीरनामकर्मफल' अुंजे, 
चैवन्यात्मानमात्मानसेव संचेतये ४९ । .माहभाहारकशरीरनामकर्मफल. अंजे; 
चैतन्थात्मानमात्मानमेव संचेतये ६० । नाई तैजसशरीरनामकर्मफर्श श्रुजे, 

चैतस्थात्मानमात्मानसेव संचेतये ६१ । नाहँ क्रार्माणशरीरनामकर्मफल अं, 
चैतस्यात्मानमात्मानमेव संचेतये ६२ । नाहमौदारिकशरीरांगोपांगनामकर्मफल' झुंजे, 
चैतन्यात्मानमात्मानमेव संचेतये ६३ । नाहं वैक्रिसिकशरीरांगोपांगनामफर्मफर् ऊंजे/ 
चैतस्पात्मानमात्मानसेत संचेतये ३० । नाहमाहरकशरीरांगोपांगनामकर्मफर्ल- झुंजे, 
चैंतन्यात्मानमात्मानमेवर संचेतये ६५। नादमौदारिकशरीरबंधनवामकर्मफर्ल अंजे, 
चैतन्पात्मानमात्मानमेव संचेतये ६६ । नाह वैक्रियिकशरीरबंधननामकर्मफर्ल अुंजे/ 





मैं तस्कंगविनामकर्मके फलको नहों भोगता; चेतन्यस्वरूप आत्माक्रा ही संचेतन 
करता हूँ। ४६। मैं तियंचगतिनासफर्मके०, चैतन्य० । ४० । मैं मनुष्यगतिसामकर्मके०, चेतन्य७ 
।४१ | मैं देवगतित्तामकर्मके०, चेतन्‍्य० | ४२ । मैं एकेन्द्रियजातिनामकर्मके०, चैतन्य० | ५३ ॥ 
मैं द्वीम्द्रधलातिनासकर्मके०, चैतन्य० । ५४ । मैं व्रीन्द्रियलातिनासकर्मके०; चैतन्यं० | ४५ | मैं 
चतुरिन्द्रियजञातिनामकर्मके०, चेतन्य० | ५६। मैं प॑चेन्द्रियजातिनामकर्मके०, चेतन्य० | ५७ | 
मैं औदारिकशरीरनामकर्मके०; जैतंन्य३ । ४८ | मैं वेक्रियिकशरीरनामकर्मके०, चेंदन्‍्य० । ५६ | 
मैं आह्ारकशरी स्नामकर्मके०, चैतन्य० । ६० | मैं तेजसशरीरनामकर्मके०, चैतन्य० । ६९ | मैं 
कार्मशशरीरनामकर्मके०, चेतन्य० । ६२। मैं औदारिकशरीर-अंगोपांगनामकर्मेके०, चैतन्य० 
। ६३ मैं वेक्रियिकशरीर -अंगोप॑ंगनामकर्मके ०५ चेतन्य० । ६४। मैं आहारकशरीर-अंगोपांग: 
नामकर्मके०) चेतन्य० । ६५ । मैं औदारिकशरीरबन्धननामकर्मके०, चैतन्य० | ६६। हैं 


वैक्रिथिकशरीरवंघननासकर्मके०, चेतन्य० ।६७ैं आहारकशरीरवंधतसामकर्मकषे०) चैतन्य दा 
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चैतन्पात्मानमात्मानमेव॒ संचेतये ६७ । 

चैतन्पात्मानमात्मानमेद संचेतये ६८ । नाई तैजसफ्रीरमंधननामकर्मफर्क 
चेतन्पात्मानमात्मानमेद संचेतये ६९। नाई... #.- 
चेतन्यात्मानमात्मानमेव संचेतये ७० | हु 
चैतन्पात्मानमात्मानमेत॒संचेतये ७१ । नाई वैकिपिकशरीरसंधातनामकर्मफल कह 
चैतन्यात्मानमत्मानमेत संचेतये ७२। नाइमाहारकशरीरसंघातनामकर्मफ 
चैतन्पात्मानमात्मानमेव संचेतये ७३। नाई तैजसप्रीरसघातनामकर्मकर्स -अकि!. 
चैतन्पात्मानमात्मानमेत्र संचेतये ७४७ । नाह कार्माणशरीरसंपादनामकर्मफर्ख 
चैतस्पात्मानमात्मानमेव संचेत्ये ७५ । नाई समचतुरक्षसंस्थाननामकर्मफर्ल अंडे; 
चैतन्पात्मानमात्मानमेव संचेतये ७६ । नाहं न्यग्रे 

चैतन्यात्मानमात्मानमेत्र संचेत्ये ७७। नाई. साहिसंस्दाननामकर्मफर्ड इंकेः 
चैतन्यात्मानमात्मानमेव संचेतये ७८ | नाहं इब्जसंस्थाननामफर्मफर् झंले। 
चैतस्पात्मानमात्मानमेव संचेतये ७९ । नाह बामनसंस्थाननामकर्मफर्त छंजे। 
चैतन्पात्मानमास्मानमेब संचेतये <०। नाई हुंउकसंस्थाननामक्म कल, अंने। 
चैतन्यात्मानमात्मानमेव संचेतये ८१। नाहं बजर्पभनाराचसंदनननामकर्म कके हयें। 
सैदन्पात्मानमात्मानमेब संचेव्ये ८९। नाह वजनाराचसंदनननामक्मफर्क ईले, 
चेतन्यात्मानमात्मानमेत्र संचेतये ८३। नाहं नाराचसंदनननामकमंकर्ल औईजे। 
चेतन्यात्मानमात्मानभेव संचेतये ८४ । नाइमघनाराचसंदवननामकमकर्ल इुंजे, 
चैतन्यास्मानमास्मानमेव संचेतये -८४। नाह कीलिकासंइनननाभकर्मफर्ल जुँजे। 


मैं तेजसशरीरबंधवनामकर्मके०, चैतन्य० । ६६ । मैं कार्मणशरी रबंधनतामक्मेके०, जेतल्व० 
। ४० । मैं औदारिकशरीरसंघातनामकर्मके०, चैतन्य? । ७१। मैं बेक्रियि' 

के:) चैतन्य» । ७४२। मैं आद्वारकशरीरसंघाततामकर्मेके०, चैतन्य? । ७३ । मैं तेजसशारशीर 
संघातनामकर्मके०, चेतन्य० ७४ ) मैं कार्मेशशरीरसंघातनामकमेंके० सैतन्य० 3 ७४। मैं 
समचतुरखसंस्थाननामकर्मके?; चैतन्य» ।७६॥। में न्वप्रोथपरिसंडलसंस्थाननामकम्मके' 
चैतन्य० । ७७। मैं सातिकसंस्थाननामकर्मके०, 'चेतन्‍्य० | ७८। मैं कुब्जकसंस्थाननामक्म के ०५ 
चैतन्य» । ७६। मैं वामनसंस्थाननामकर्मके०, चैतन्य» । ८० । मैं हुंडकसंस्थाननामकर्मके० 
चैवन्य० ।४६१। मैं वज्रपभनाराचसंहनननामकर्मके०, चैतन्य० | ८रे। मैं वजनाराचसंइनन- 
नामकमेके०, चैतन्य> । ८३ | मैं नाराचसंदनननामकर्मके०, चेतन्थ०। ८४ । मैं जर्धनाराच- 
संहननगामकममंके०, चेतन्य> । ८५ । मैं फीलिकासंदनननामकर्मके०) चेतन्य० ।5६॥। मै 
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चैतन्पात्मानमात्मानमेव ८६ । नाइमसंग्राप्तास॒पाटिकासंहनननामकर्मफर्ल इसे, चेंतः 
स्यात्मानमात्मानमेव संचेतये ८७ । नाई स्लिग्धस्पर्शनामकर्मकर्ल ईजे, चैतन्या- 
त्मानमात्मानमेव संचेतये ८८ । नाई रुक्षस्पशनामकर्मफर्छ अुंजे, चेतन्यात्मान- 
मात्मानमैव संचेतये ८६ । नाहं शीतस्पशनामकर्मफर्ले ऊंजे, चैतन्यात्मानमात्मा- 
नमेव संचेतये ९० । नाहम्रण्णस्पर्शनामकर्मफ्ल अुंजे, चेतन्यात्मानमात्मानमेव 
संचेतयें ६१ । नाएईं गुरुस्पशनामकर्मफर् अुंजे, चेतन्यात्मानमात्मानमेव संचेतये 
8६२। नाह हघुस्पशनामकरमफर्ल अुंजे, चततन्यात्मानमात्मानमेव संचेतथे ६३ । 
नाई मृदुस्पशनामकर्मफर झुजे, चेतन्यात्मानमात्मानमेव संचेतये &४ । नाह कक 
शस्पशनामकर्मफर्ल झुजे, चेतन्पात्मानमात्मानमेत्र संचेतये &५। नाह मधुररसनाम- 
करमफले जे, चेंतन्पात्मानमात्मानमेव संचेतवे ६६। नाहमाम्लरसनामकर्मफले 
जुजे, चेतस्यात्मानमात्मानमेव संचेतये ९७। नाई तिक्तरसनामकर्मफर्ल अुंजे, 
चेतस्पात्मानमात्मानमेव संचेतये ९८ । माह कठुकरसनामऊकंर्मफर्ल झुजे, चैतस्या- 
त्मानमास्मानमेद संचेदये ९६ । सलाह कपायरसनोमकर्मफर्ल झुंजे, चैतन्यात्मान- 
मात्मानमेव संचेत्ये १०० । नाहं सुरभिगंधनामकर्मफर्ल अुंजे, चेतन्यात्मानमात्मा- 
नमेव संचेतये १०१ । नाहमसुरभिगंधनामकर्मरुल शुंजे, चेतम्पात्मानमात्मानमेव 
संचेतये १०२। नाहं शुकलवर्णनामकमफल शुंजे, चतन्पात्मानमात्मानमेव संचेतये 
१०३। नाई रक्तव्णनामकर्मफर्ल अुजे, चेतन्यात्मानमात्मानमेव संचेतये १०४७ । 
नाहँ पीतवर्णनामकर्मफर्ल अुंजे, चेंतन्यात्मानमात्मानमेव संचेतये १०५। नाहँं 
हरितवर्णनामकर्मफर्ल अंजे, चेतन्यात्मनमात्मानमेव संचेतये १०६ | नाह कृष्णवर्ण- 





असंप्राप्तारपाटिकासंहनननामकमके ०, देतन्य० ।८७। मैं स्तिग्धस्पशेनामकर्मके०, चैतन्य० ।८८। 
मैं रूज्स्पशनामकमेके०, “चैतन्य० । ८६ । मैं शीतस्पर्शवामकर्मफे०, चैतन्य० | ६० | मैं उष्ण- 
स्पशेनामकर्सके०, चैतन्य० । ६१ | मैं गुरुस्पर्शनामकर्मके ०, चेतन्‍्य* । ६२। मैं लघुरपशनाम- 
कर्मके०) चैतन्य० ।६३। मैं मदुस्पशेनामकर्मके०, चैतन्य० | ४। मैं क्ंशस्पशनामकर्मके ०) 
चेतत्य० ।६५। मैं मधुररसनामक्मके०, चेतन्य०। «६ । मैं आम्ल्रसतामकर्मके०, चैतन्य० 
॥६७। मैं तिक्तरसनामकर्मके०, चैतन्य०। ६८ । मैं कट्ुकरसनामकर्मके०, चैतन्य० । ६६ । मैं 
कपायरसनामकर्मके०, चेतन्‍्य० | १००। मैं सुरमिगंधनामकर्मके०, चैतन्य" । १०१। हैं 
अपुरमिगंधनामकर्मके०, चैतन्‍्य० | १०२। मैं शुक्लवर्णनामकर्मके०, चैतन्य० । १०३ मैं सक्त- 
बर्णुनामकर्मेके०, 'चैतन्य० । १०४। मैं पीतवर्णनामकर्मके०, चेतन्य ! १०५ । सैं हरितवर्णनाम- 
कर्मके०, चेतन्य० । १०६, सैं ऋष्ण॒वणनामकर्मके० चेतन्य० | १०७ । मैं नरकगत्याउपूर्वी- 
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नामकर्मफर्ल अंगे, चैतस्यात्मानमात्मानमेव संचेतये १०७। नाह नरकगत्पालु- 
पूर्वीनामकर्मफर्ल अंजे, चैतन्यात्मानमात्मानमेव संचेतये १०८ । नाह ति्ग्गस्या- 
नुपूर्बीनामकर्मफर्ल अंजे, चैतन्यात्मानमात्मानमेव संचेतये १०९ | नाह मलुष्प- 
गत्यालुपू्वीनामकर्मफ्ल अुजे, चैतन्यात्मानमात्मानमेव सँचेवये ११०। नाहे 
देवगत्यासुपूर्बीनामकर्म फर्ल अुजे, चैतन्यात्मानमात्माममेव संचेतये १११ । नाई 
निर्माणनामकर्मफ् झुंजे, चेतन्पात्मानमात्मानमेव संचेतये ११२ । नाहमगुरुसघ- 
नामकर्मफर्छ भुंजे, चैतन्यात्मानमात्मानमेव्र संचेतये ११३ । माहमुपघातनामकम- 
फल अुंजे, चेतन्यात्मानम्रात्माममेव संचेतये ११४। माह परघातनामकर्मफर्ल 
अंजे, चैतन्यात्मानमात्माममेव संचेतये ११५। नाहमातपनामकर्मफर्ल डुंने, 
चैंदस्पात्मानमात्मानमेत्र संचेवये ११६। नाहमुथोवनामकर्मफर्ल अुंजे, चैतन्पा- 
त्मानमात्मानमेव संचेतये ११७। नाहम्ुच्छवासनामकर्मफल अंजे, चैतन्यात्मान- 
मात्मानमेवर॒ संचेतये ११८ । नाहं प्रशस्तविह्ायोगतिनामकर्मफर्ल भुंजे, चेंतन्या- 
त्मानमात्मानमेव संचेतये ११९। नाहमश्रशस्तविद्वयोगतिनामकर्मफल  झंजे, 
चैतन्यात्मानमात्मानमेव संचेतये १२०। नाह साधारणशरीरनामकर्मफर्ल अंगे, 
चैतन्पात्मानमात्मानमेप संचेतये १२१। नाई प्रत्येकशरीरनामकर्मफर्ल झंगे, 
चैठन्यात्मानमात्मानमेद संचेठये १२२ । माह स्थावरनामकर्मफर्ल झुजे, चेतन्था- 
त्मानमात्मानमेव संचेतये १२३ । नाहं त्सनामकर्मफर्ल भुंजे, चेतन्योत्मानमात्मा- 
नमेव संचेतये १२४ । माह सुमगनामकर्मफल भुंजे, चेवन्यात्मानमात्मानमेत्र संचेतये 
१२५ नाई दुर्भगमामकर्मफर्ल झुंजे, चेतन्पात्मानमात्मानमेत्र संचेतये १२६॥। 
नाई सुस्वरनामकर्मफ्ल भुंजे, चेतन्यात्मानमात्मानमेव संचेतये १२७। नाई 





नामफर्मरे०, चैतन्य? । १०८। मैं ति्य॑चगत्यानुपूर्वीनामकर्में०, चेतत्य० | १०६। मैं गलुष्य- 
गत्यानुपूर्धीनामरुमके ०, चेतन्य० । 2१०॥ मैं देवगत्यालुपूर्यीनामऊर्मफे०, घेतन्य३ । १११ ॥ 
मैं निर्माणनामफर्मेफरे०, च्रेतन्‍्य० । ११२। मैं अगुस्लघुनामकर्मकेब, चेतन्य० ।११३। 

उपधातनामऊर्मझे०, चेतन्य० । ११४। मैं परघातनामकर्मझे5, प्रतम्य%॥ ११४ ॥ मैं आतप- 
नागफर्मफे०, येतस्य२। ११६॥ मैं उद्योतनामकर्मरे?, चैतन्य5 ।११७। मैं उच्छबासनाम एर्मकें ५ 
थेतस्य७ । ११८॥ मैं अश्वराविद्यायोगतिनामकर्मझे०, चैतन्य । १६ । मैं शप्रशस्तविद्दायों- 
गनिनामकर्मफे३, च्रेतस्य७ | १६० । मैं साधारणशरीस्नागकर्मफेल पेतन्यः । एद१ । 
मैं अत्पेझशरीरनामफर्मे, यैनन्‍्य३ । १३२ । हैं स्वावरनामफर्मझे, प्रैतत्पथ* । १२३! 
मैं ब्रसनामफर्मडे 5, चेतस्य० । १६४ । मैं सुमगनामफर्मझे ०, अतन्य३ । १२५। मैं दुर्भगगाग- 


जैन शाश्रमाला ] : -- सर्वविशुद्धज्ञान भ्रधिकार -- ९३ 


हु/स्‍्वरनामकर्म फल अुंजे, चेतन्यात्मानमात्मानमेव संचेतये १२८ | नाई शुभनाम- 
कमेफर् धुजे, चेतन्यात्मानमात्माममेव संचेतये १२९। भादमशुभनामकर्मफर्ल 
भुंजे, चैतन्यात्मानमात्मानमेवर संचेतये १३० । नाई सहमशरीरनामकर्मफर्ल जुंजे, 
चैतन्पात्मानमात्मानमेव संचेतये १३१ । नाई बादरशरीरनामकर्मफल शुंजे, चैवस्या- 
त्मानमात्मानमेव संचेतये १३२। नाहं पर्याप्तनामकर्मफर्ल अजे, चेतन्यात्मानमात्मा- 
नमेव संचेतये १३३। नाहमपर्याप्नामकर्मफर्ल झुंजे, चेतन्यात्मानमात्मानमेव 
संचेतये १३४ । नाहे स्पिरनामकर्मफल भुंजे, चैंतन्यात्मानमात्मानमेंद सेचेत्ये 
१३५ । नाहमस्थिरनामकर्मफर्ल झुँजे, चेतन्यात्मानमात्मानमेव संचेतये १३६। 
नाहमादेयनामक्मफरल्ल अुंने चेतन्यात्मानमात्मानमेव संचेतयें १३७। नाहमता- 
देवनामकर्मफल॑ झंसे, बेतस्यात्मानभात्मासमेव संचेतये १३८ । नाह यशञ'क्रीर्ति- 
नामकमफ्ल भुजे, चतन्यात्मानमात्मानमेव संचेतये १३९। नाहमयशःकीर्तिनाम- 
कर्मफर्ल ऊंजे, चेतस्पात्मानमात्मानमेव संचेतये १४० । नाई तीर्थकरत्वनामकर्म- 
फल श्रुजे, चेंतन्यात्मानमात्मानमेव संचेतये १४७१। नाहमुच्चेग्ोत्रिकमफर्ल अुंजे 
चेतन्यात्मानमास्मानमेव संचेतये १४२। नाहं नीचैगेत्रिकमंफल' झुंजे, चेतन्यात्मान- 
मास्मानमेत्र संचेतये १४३ । नाहं दानांतरायकर्मफल' अंजे, चेतस्यात्मानमात्मानमेद 
संचेतये १४४ । नाई लाभ[ंतरायकर्मफल' अुंजे, चेतन्यात्मानमात्मानमेव संचेतये 





कर्मके०, चैतन्य” । १२६। मैं सुस्वस्नामकर्मकेण, चेतन्य०। १२७ । मैं दुःखसनामकर्मके०, 
चेतन्य० । १५८ । मैं शुभनासकर्मके०, चैतन्य" । ११६। मैं अशुभनामकर्मके०, चैंतन्य० 
।१३० । मैं सूक्ष्मशरीरलामकर्मके०, चैतन्य”) १३१ । मैं बादरशरीरनामकर्मके?, चैतन्य० 
।१३२। मैं पर्याप्ततामकर्मके०, चेद्य० । १३३ मैं अपर्याप्ततामकर्मके०, चैवन्य०। १३४। 
मैं रिथिस्तामकर्मके०, 'चैतन्य० । १३५ | मैं अस्थिरनामकर्मके०, चेतन्य० । १३६। मैं आदेय- 
नामकर्मके०, चैतन्य० । १३७। मैं अनादेवनामकर्मके०) चैतन्य० | १३८। मैं यशःकीतिनाम- 
कर्मके०, चैतन्‍्य+ । १३६ । मैं अयशःकीर्तिनामकर्मके०, चेतन्य० ।१४०। मैं तीथंकरनामकर्सके०, 

चैतन्य० । १४१। 
मैं उच्चणोत्रकर्मके फलको नहीं भोगता, चेतस्यस्वरूप जात्माका ही संचेतल करता 

हूँ। १४२ | मैं चीचगोत्रकर्मके०, चैतन्य० । १४३। 

मैं दानांतरायकर्मके फलको नहीं भोगता; चैतन्यस्वरूप आत्माका ही सं॑चेतन करता 
हैं। १४४। मैं लाभांततवकमेके०, चैदन्य०। १४५। सैं भोगान्तरावकर्मके०, चैतन्‍्य० | १४६ 
सैं उपभोगांतरायकर्मके०, चेततन्य० । १४७ । मैं वीयौतरायक्रमके फलको नहीं भोगता; 
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१४५ । नाई मोगांतरायकाफल' अंजे,, येतन्यात्मानमात्मोनमेव संचेतये!,१ ४४ 
नाहंगुपभोगांतरायक्फल झुंजे, चेतन्यात्मानमात्मानमेत्र >संचर्तये 'रै४७ नं शाई 
बीर्यातरायकर्मफल' अुंजे, चेतन्यात्मानमात्मानमेव संचेतये १४८.॥.,८ 

, , (बसंततिलका ) * - डा 

निःशेषकर्म फलसंन्यसनान्ममैव 

सर्वेक्रियांतरविहारनिववत्तवृ ते: ! 

चैतन्यलक्ष्म भज्तों भृशमात्मतत्तव॑ 

कालावलीयमचलस्प वहत्वनंता'॥ २३१ ॥ 





चैतन्यस्वरूप आत्माका ही संचेतन करता हूँ। १४८ | ( इसग्रकार ज्ञानी सकल कर्मोके फलके 
संन्‍्यासकी भावना करता है )। 


.» (यहाँ भाषनाका अर्थ घारम्बार चिंतवन करके उपयोगका अभ्यास करना है। जब 
जीव सम्यक्रृष्टि-ज्ञानी होता है तब उसे ज्ञान-श्रद्धान तो हुआ ही है कि पं शुद्धनयसे समस्त 
कर्म और कमके फलसे रद्दित हूँ? । परल्तु पूर्ववद्ध कर्म उदयमें आने पर उनसे द्वोनेवाले भावोंका 
कर्दह्े छोड़कर, त्रिकाल सम्बन्धी ४६-४६ भंगोंके द्वारा कर्मचेतनाके त्यागकी.2 भाषना करके 
तथा समस्त कर्मोकाा फल भोगनेके त्यागकी भावना करके; एक चेतस्यस्वरूप आत्माकों दी 
भोगना शेप रह जाता है। अविरत, देशविरंत और प्रमत्त अवस्थावाले' जीवके ज्ञानभद्धानमें 
(निरन्तर यह“भावना तो है ही; और जब जीव अप्रमत्त दशाकरो प्राप्त करके एकाप्त चिंचसे ध्यान 
"करे, केवल चैतन्यमात्र अबस्थामें उपयोग लगाये और झुद्घोपयोगरूप हो, दघ निश्चयचारित्रकूप 
आुद्बोपयोगभावसे -ओ्रेणी चढ़कर केवलज्ञान उत्पन्न करता है। उस समय इस भावनाकां फल जो 
कर्मचेतमा और कर्मफलंचेतनासे रहित साज्ञात्‌ ज्ञानचेतनारूंप परिणमन है सो होता है. पश्चात्‌ 
“आत्मा अनन्त काल सक ज्ञानचेतमारूप ही रहता हुआ परमान॑स्द्म म॑ग्त रहता दै। ) 


अब इसी अर्थका कलशरूप काव्य कहते हैं:-- ४ 
श्रथ:-- ( सकल फर्मोके फलका व्याग करके ज्ञानचेतनाफी भावना करनेवाला ज्ञानी 
कहता है. कि'--) पूर्वोक्त प्रकारसे समस्त कर्मके फलका संन्यास करनेसे मैं चेतन्यलक्षर् 
,आत्मतत्वको अतिशयतया भोगवा हूँ और उसके अतिरिक्त अन्य सर्व क्रियामें विद्ारसे 
+ मेरी बृत्ति लिश्नत्त है ( अर्थात्‌ आव्मतच्वके उपभोगकरे अतिरिक्त अन्य जो उपयोगकी क्रिया-- 
« विभावरूप क्रियामें मेरे परिणति विद्वार--अच्त्ति नहीं करती); इसप्रकार आत्मतत्वके उपभोगमें 


जैण शास्रमाला ] -- सर्वविश्युद्धज्ञान अधिकार -- घ््५ 
पु ( बसंतत्तिलका ) 
या पूर्वभावक्तकर्मविपद्ुमाणां 
मुक्त फलानि न खजु स्वत एवं तप! । 
आपावकालरमणीयमुदर्करस्यं 
निष्कर्मशर्ममयमेति दर्शांतरं सः ॥ २३२ ॥ 
( सग्घरा ) 

अत्यंत भावपित्वा विरतिमबिरित कर्मणस्तत्फलाब 

प्रस्ष्ट नाटयित्या प्रलयनमखिलाज्ञानसंचेतनायाः । 

पूण्ण कृत्वा स्वभाव स्व॒रसपरिगत ज्ञानसंचेतनां स्वां 

सानंद नाटय॑तः प्रशमरसमितः सर्वकारं पिवंतु ॥ २३३ | 





अचल ऐसे मुझ्ते, यह कालकी आवली जो कि प्रवाहरूपसे अनन्त है वह, आत्मतत्वके 
उपभोगम ही बहती रहे; ( उपयोगकी प्रवृत्ति अन्यमे कभी भी न जाये )॥' | 
.... भावाणे:--ऐसी भावना करनेवाला ज्ञानी ऐसा ठप्त हुआ है कि मानों भावना करता 
हुआ साज्ञात्‌ केवली ही हो गया हो; इससे वह अनन्तकाल तक ऐसा ही रहना चाहता है। 
और यह योग्य ही है; क्योंकि इसी भावनासे फेवली हुआ जाता है। केवलज्ञान उत्पन्न करनेका- 
परमाथ उपाय यही है। चाह्य व्यवद्ारचारित्र इसीका साधनरूप है; और इसके बिना व्यवद्दार- 
चारित्र शुभकमेंको बाँधता है; बह मोक्षका उपाय नहीं है। २३१। 
अब पुनः काव्य कहते हैं:-- हि 
अर्थ:--पहले अज्ञानभावसे उपाजित कर्मरूपी विधनृक्षोंके फलको जो पुरुष ( उसका 
स्वामी होकर ) नहीं भोगता और वास्तवमें अपनेसे ही (-आत्मस्वरूपसे ही ) छप् है, वह पुरुष, 
जो वर्तमानकालमें स्मणीय है और भब्रिष्यकालमें भी जिसका फल रससीय है ऐसे निष्कर्म- 
सुखभय दक्षांतरको ग्राप्त होता है ( अथीव्‌ जो पहले संसार-अवस्थामें कभी नहीं हुई थी ऐसी 
भिन्न प्रकारकी कर्मरहित स्वाधीन सुखमय दक्षाको भ्राप्त होता है ) | है 
भावार्;--ज्ञानचेतनाकी सावनाका फल यह है। उस भावसासे जीव अत्यन्त द्प्त 
रहता है--अन्य कृष्णा नहीं रहती, और भविष्यमें केवलज्ञान उत्पन्न करके समस्त कर्मोंसे 
रहित सोक्ष-अवस्थाको श्राप्त होता है। २३२। है 
'पूर्वोक्त रीतिसे क्मेंचेतना और कर्मफलचेतनान व्यागकी भावना कर गनचैतसाके 
प्रलयकों श्रगदतया तचाकर; अपने स्व॒सावको पूर्ण कर. न चेतनाको नयूझ.: शानीजस 


सदाकाल आन्त्द॒रूप रहो?--इस उपदेशका दर्शक काह --+ 
द््ध | 


५9६ «- समयसार -“- [ मरबाव 
( वंशस्थ ) हु 
इतः पदार्थप्रथनावगु ठनाईँ- 


निवेचित श्ञानमिदावतिष्ठते ॥ २३४ ॥ हे 








अरथ:--शानी जन, अविरतपनेसे कमंसे और कर्मंफलसे विरतिकों बल्वन्त भा: 
( अथीत्‌ कम और कर्मफलके प्रति अत्यन्त विरक्त भावको निरन्तर भा फर » (इस आते) 
समस्त अज्ञानचेतनाके नाशको स्पष्टठया नचाकर, निजरससे प्राप्त जपने 5 
करके, _ अपनी ज्ञानचेतनाको आननन्‍्द॒पूर्वकक नचाते हुए अबसे सदाकाल फ्रामर्स. जिलों 
( अथीन्‌ कर्मके अभावरूप आत्मिकरसको--अमृतरसकों अभीसे लेकर अमन्‍्त काश. पक 
पिओ । इसप्रकार ज्ञानीजनोंको ओेरणा की है )। 


भावार्थ:--पहले तो त्रिकाल सम्बस्धी कर्मके कर्ृत्वरूप कर्मचेतनाके त्यागकी अत्ना 
(४६ भंगपूर्वक ) कराई। और फिर १४८ कमंग्रक्रतियोंके उद्यरूप कर्मेफ्लके ल्यागरी 
आबना कराई। इसप्रकार अज्ञानचेतनाकाअलय कराकर झ्ञानचेतनामें अृत्त दोनेका अनरेश 
दिया है। यह ज्ञानवेतना सदा आनन्दरूप--अपने स्वभावकी अनुभवरूप-है। क्ामीजन सरा 
उसका उपभोग करो--ऐसा श्रीगुरुओंका उपदेश है । २३३। 


यह सर्वविशुद्धज्ञान अधिकार है, इसलिये ज्ञानको कठंत्वभोकक्‍्टत्वसे मिञ्ञ बठाका) 
अब आगेकी गाथाओंमें अन्य द्रव्य और अन्य व्योंके भावोंसे क्ञानको मिश्र बतावेंगे। पहले 
उन गायाओंका सूचक काउ्य कहते हैं:-- है 

अर्थ:--यहाँले अब ( इस सर्वविशुद्ध्ञान अधिकारमें आगेकी गाआओंमें कह के 

हैं कि--) समस्त्र बस्तुओंके भिन्नलके निश्चय द्वारा प्रथक्‌ किया गया ज्ञान, पदार्थके 
साथ गुथित दोनेसे ( अनेक पदायोकि साथ, श्षेयश्ञानसम्बन्धके कारण, एक जैसा दिखाई देनेले) 
जत्पन्न दोनेवाली ( अनेक प्रकारको ) क्रियासे रहित टक क्ञानकियासात्र, अनाकुल ( सर्य भाह- 
लतासे रहित ) भौर वैदीप्यमान होता हुआ; निश्चल रहता है | 


है भाजाज:--आगामी गाबाओंमें ज्ञानकों स्पष्टटया सर्व बस्तुओोंसे भिन्न बसला 
॥।55५9॥ 


अब इसी अब को गाबाई कइने हैं: 


जन शालसाला ] «- सर्चविश्ञुद्धशञात अधिकार ++ 


तत्य॑ं णाणं णु हव३ जम्हा सल॑ णु याणुप्‌ किंचि। 
तम्हा भ्रण्णं णाणं अण्णं सत्य जिणा विंति ॥ १६० ॥ 
सद्दो णाणं ण॒ हवड़ जम्हा सद्दो ण याणए किंचि । 
तम्हा भण्णं णाणं अरणणं सद्द जिशा विंति ॥ ३६१ ॥ 
रूव॑ णाएं ण॒ हवह जम्हा रुवं ण याणए किंबि । 
तम्हा भण्णं णाणं भ्रण्णं रूव॑ जिएा विंति ॥ ३६२ ॥ 
बए्णो ण॒ाणं ण॒ हवह जम्हा वए्णो ण याणुए किंसि । 
तम्हा अण्णुं णाणं अरण्णं वण्णं जिणा बिंति ॥ ३६३ ॥ 
गंधों णाणं ण॑ हृवइ जम्हा गंधो ण याणुए किंयि। 
तम्हा अण्णं णाणं अण्णं गंध जिएा विंति ॥ ३६० ॥ 


गाथा ३६०-४०४ 


पस्दयाषे:--[ शास्त्र ] शास्त [ ज्ञानं न भवति ] ज्ञान नहीं है [ यस्मात्‌ ] 
क्योंकि [ शास्त्र क्िचितु न जानाति ] झ्ात् कुछ जानता नहीं है ( वह जड़ है ), 
[ तस्मात्‌ ] इसलिये [ ज्ञानम्‌ प्न्यत्‌ ] ज्ञान भ्रन्य है, [ शास्त्र भन्यत्‌ | शास्र अन्य 
है--[ जियाः विदंति | ऐसा जिनदेव जानते--कहते हैं। [ शब्दः ज्ञानं व भवति 
शब्द ज्ञान नहीं हैं [ यस्मात्‌ ] क्योंकि [ झाब्दः किचित्‌ न जानाति ] शब्द कुछ जानता 


रे! शास्र हे नहिं ज्ञान क्योंकी शास्त्र कुछ जाने नहीं | 

इस हेतु से है ज्ञान अन्य रु शास्त्र अन्य-प्रभू कहे ॥ ३९० ॥ 
रे! शब्द है नहिं ज्ञान, क्‍्पोंकी शब्द कुछ जाने नहीं । 

इस हेतुसे है ज्ञान अन्य रु शब्द अन्य-प्रभू कहे ।! ३९१ ॥ 

रे! रूप है नहिं ज्ञान, क्योंकी रूप कुछ जाने नहीं । 

इस हेतु से है ज्ञान अन्य रु रूप अन्य-प्रथू कहे ॥ ३९२ || 

रे! वर्ण है नहिं ज्ञान, क्योंकी वर्ण कुछ जाने नहीं । 

इस हेतुसे है ज्ञाव अन्य रु वर्ण अन्य-प्रभू कहे ॥ ३९३ ॥ 

रे । गंध है नदिं ज्ञान, कयोंकी गंध कुछ जाने नहीं । 

ख्र हेतसे हे ज्ञान अन्य रु गंध अस्य-्य्रभू कहे ॥ ३९४ || , 


श्प््द ७० सलयसार «|... | 


ण रतो दु हवह था जम्हा दु रसो ण॑ याथए 

तम्हा अण्णं णाणं रसं य भण्णं जिया विंति #' 

फासो एण हवइ णा्ण जम्हा फासो ण याणए दर 
तम्हा अण्णं णाणं अण्णं फासं जिया विंति॥ शे६४- _ 
कम णाणं ण हव३ जम्हा कम्मं थ याथए किंचि ॥ /हॉ्ड 
तम्हा अण्णं णाणं अप्णं कम्म॑ जिया विंति ॥ १६७ है! 
धम्मो णाणं ण हवह जम्हा पम्मो ण याणए किंधि । /८* 
तम्हा अण्णं णाणं अण्णं धम्मं जिया विंति॥ शेध्म 
णाएमधघम्मो ण हवह जम्हाधम्मो ण याणए किंचि। ' 5 
तम्हा अण्णं णाणं अण्णमधम्म॑ जिया विंति॥ शे&६ #। 


कप ० दया बन पल 
नहीं है, [ तस्मात्‌ ] इसलिये [ झान स्न्यत्‌ | शञान प्रस्य है, [ हद पझा्य ]#०॥ 
अन्‍य है--[ जिताः बिदंति ] ऐसा जिनदेव जानते हें-कहते हैं । [ रूप शाम वे अब] 
रूप शान नही है [ पस्मात्‌ ] क्योंकि [ रूप किथित्‌ न छानाति ] रूप कुछ साकठा 
नहीं है, [ तस्मात्‌ ] इसलिये [ ज्ञानम्‌ पस्यत्‌ ] शान अन्य है, [ रूप अन्य. ] केस 
अन्य है--[ जिताः बिदंति ] ऐसा जिनदेग कहते हैं। [ ब्णः शान न जब ].# 
ज्ञान नहीं है [ यस्माव्‌ ] गयोंकि [ वर्ण: किचित्‌ न जागाति ] गरों कुछ याकता मद 


रे | एम नहीं है जान, कपोकी रस जु कुछ जाने नहीं । 

इस हेतुसे है ज्ञान अन्‍य रु अन्‍य रस-जिनवर कहे ॥ १९४ | 
रे! घाशे हे नं प्रान, कयोंकी स्पर्स झुद जाने नहीं । 

इस हेतुसे हे ह्वान मन्प रु स्एर्म अन्य-अभू ढढ्े | १९६ ॥ 
२! कर्म हे नहिं डान, सयोंकी कम कुछ जाने नहीं । 

एस देतुसे हे ज्ञान भन्‍्य रु कर्म अन्प-जिनवर को ॥ ३९७ ॥ 
३! धर्म नहिं हे आन, क्योंदो पर्म इुद् जाने नहीं! 

ईस इतुसे हे ज्ञान मन्प रे धर्म मन्‍्य-जिनवर कहें ॥ ३६८ ॥ 
नई हे भपरमम जु जान, क्योंकि मपमे इड जाने नी । 

श्म देतुले हे शान अन्‍य अरर्म मन्‍्प-डिनवर कहे | ३९९ || 


शैन शाखमाल। ] «« सर्वेविशुद्धजषान अधिकार -+ 


कालो णाणं ए हव३ जम्हा काली ण यांणए किंचि । 
तम्हा श्रण्णं णाणं अण्णं काल॑ जिणा बिंति ॥ ४०० ॥ 
आयासं पि ण॒ णाणं जम्हायासं ण॒ याणए किंचि। 
तम्हायासं अण्णं अण्णं णाणं जिणा बिंति ॥ ४०१॥. 
एज्मत्साणं णाणं अज्कवसाणं अचेदर्ण जम्हा। 

तम्हा अण्णं णाणं अज्मवसाणं तहा अण्णं ॥ ४०२॥ 
जम्हा जाणइ णिन्च' तम्हा जीवो दु जाणओ णाणी । 
शाणं व जाशयादो अव्वदिरित्त मुणेयव्यं ॥ ००१॥ 
णाणं सम्मादिद्द हु संजमं सुत्तमंगपुव्यगयं । 
धम्माधम्म॑ च तहा पव्वज्ज॑ अब्भुवंति बुहा ॥ ४०४ !॥ 


४४६ 


है, [ तस्मात्‌ ] इसलिये [ ज्ञानम्‌ प्नन्‍्यत्‌ ] श्ञान अन्‍य है | धर्ण श्रत्यं ] वर्ण अन्य 
है-[ जिनाः विंदंति ] ऐसा जिनदेव कहते हैं। [ गंधः ज्ञान न भवति ] गंध ज्ञान नहीं 
है। ग्रस्मातू ] क्योंकि [ गंधः किचित्‌ ते जानाति ] गंध कुछ जानती नहीं है, 
[ तस्मातु ] इसलिये [ ज्ञानस प्न्यत्‌ ] ज्ञात भ्रन्य है, [ गंध श्रन्य ] गंध अन्य है-- 
[ जिनाः विर्दति ] ऐसा जिनदेव कहते हैं। | रसः तु ज्ञानं न भवति ] रस ज्ञान नहीं 
है [ यस्मात्‌ तु ] क्योंकि [ रसः किचित्‌ न जानाति ] रस कुछ जानता नहीं है, 


रे! फाल दे नहिं ज्ञान, क्योंकी काल कुछ जाने नहीं | 

इस हेतुसे है ज्ञान अत्य रु काल अन्य-अभू कहे || 9०० ॥ 
आकाश है नहिं ज्ञान, क्योंकि आकाश कुछ जाने नहीं । 

इस देतुसे आकाश अन्य रू ज्ञान अन्य-प्रभू कहे | ४०१ | 
रे ! ज्ञान अध्यवक्षान नहिं, क्योंकी अचेतन रूप है । 

इस हेतुसे है ज्ञान अन्य ह अन्य अध्यवसान है || ४०२ ॥ 
रे! सबंदा जाने हि इससे जीव ज्ञयक ज्ञानि है । 

अर ज्ञान है ज्ञायकसे अव्यतिरिक्त यों ज्ञातव्य है || ४०३ ॥ 
सम्यक्त्व, अरु संयस, तथा पूर्वाभगत सब सत्र जो । 
घ॒र्माघरम, दीक्षा सबदि, बुध पुरुष माने क्वानको ॥ ४०४ ॥ 


४४० «- सम्रघसार -« [ सगवात 


शास्त्रे ज्ञानं न भत्रति यस्माच्छासं न जानाति किंकित । 
,तस्मादन्यज्वानमन्यच्छा् जिना विंदंति | ३९० ॥ 
अब्दों ज्ञान न भवति यस्‍स्माच्छन्दों नजानाति ढिंचित्‌ । 
तस्मादन्यज्ज्ञानमन्यं शब्द जिना विंदंति ॥ १६१ ॥ 
रूप ज्ञान न भवति यस्‍स्माद्र॒यं न जानाति किंचित्‌ 
तस्मादन्यज्जानमन्यद्रपं जिना विंदंति ॥ १९२ ॥ 
वर्णो ज्ञानं न भव्॒ति यस्मादर्णो न जानाति किंचित्‌ । 
तस्मादन्यज्जञानमन्ये॑ वर्ण जिना विंदंति ॥ ३९३ ॥ 
गंघो हान॑ न भवति यस्माहन्धो न बानाति किंचित्‌ | 
तस्मादन्यज्द्ञानमस्यथं गंध॑ जिना विंदंति ॥ ३९४ || 
न रसस्तु भवति श्ञानें यस्मातु रसो न जानाति किंबित्‌ | 
तस्मादन्यज्ज्ानं॑ रस चान्व॑ जिना दिंदंति॥ ३९१ ॥ 


की असल अत जम काल > मल क नकवी कल मल 2, हल मम नी जल बी नजिलिमीकम रा अमल अल अल कब >ज जी 2 कक अर बुइउक! 
[ तस्माव्‌ ] इसलिये [ ज्ञान भन्यत्‌ ] ज्ञान अन्‍य है [ रस ल ह्म्य॑ ] भौर रछ अध्य 
है-[ जिताः विदंति ] ऐसा जिनदेव कहते हैं । [ स्पा: शान न सथति ] स्पसोे शाम 
नहीं है [ मस्‍्मात्‌ ] क्योंकि [ स्पर्श: किचित्‌ न जानाति ] स्पर्श कुछ जानता नहीं है, 
[ तस्मात्‌ ] इसलिये [ ज्ञानम भन्‍्यत्‌ ] शान भ्रन्य है, [ स्पर्श श्रष्यं ] स्पसे अन्य है 
[ जिना: विदंति ] ऐसा जिनदेव कहते हैं। [ कर्म झ्ञानं न भबति ] कमे ज्ञान नहीं है 
[ उस्मात्‌ ] ग्योंकि [ कर्म किचित्‌ न जानाति ] कर्म कुछ जानता नहीं है, [हल्का] 
इसलिये [ ज्ञानम्‌ ध्स्यत्‌ ] शान अन्य है, [ कर्म श्रस्यत्‌ ] कर्म ध््य है-[लिका 
पिरंति ] ऐसा जिनदेव कहते हैं। [ धर्म: ज्ञान भ भवति ] धर्म (अर्थात्‌ पर्मास्तकाब) 
ज्ञान नहों है [ पस्‍्मात ] गयोंकि [ घर्मः किचित्‌ न जानाति ] घर्म कुछ बागता कहीं 
है, [ तस्‍्मात्‌ ] इसलिये [ श्ञानम्‌ प्रम्यत्‌ ] ज्ञान भ्न्‍्य है, [ धर्म लय ] पर्म कम्य 
है-[ जिना: विदंति ] ऐसा जिनदेव कहते हैं। [ अथर्मः ज्ञा्स न लवति | अष्म 
( पर्षात भधर्मास्तिकादय ) ज्ञान नहों है [ यस्‍्माद ] क्योंकि [ अ्षधर्णः फिलित में 
जागाति ] घधम मुझ जानता नहों है, [ तस्माद ] इसलिये [ शर्म कमाई है अब 
अस्य है, [ शधम धम्यप्‌ ] धरम पम्प है-[ जिसा: विदंति ] ऐसा जिनदेश अहते हैं । 
[ राज: जञार्म न जरुति ] फ्रास जाग सदटीं है [ जरभाद्‌ ] क्योंकि [ फलक फ़ेचित्‌ भ 
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स्पर्णों न मव॒दि ज्ञानं यस्मास्प्पशों म जानाति किंचित्‌ | 
तस्मादन्यज्ञ्ञानपरम्य स्पर्श जमा विंदंति॥ ३९६ ॥ 
कर्म पान न भवति यस्मात्कर्म न जानाति किंचित्‌ । 
तस्मादन्यज्ञानमस्यत्कप: जिना विंदंति ॥ ३९७ || 
धर्मों ज्ञान न भवति यस्मादुर्मों न जानाति किंचित्‌ । 
तस्मादन्पण्यानमन्य॑ धर्म जिना बिंदंति ॥ ३९८ | 
ज्ञनमधर्मों न भवति यस्मादधर्मो न जानाति किंचित्‌ । 
तस्मादस्पज्ज्ञानमन्यमधर्म जिना विंदंति ॥| ३९९ ॥ 
कालो ज्ञानं न भवति यस्मात्कालो न जानाति किंचित्‌ । 
त्तस्मादन्यज्जानमन्ध कार जिना दिंदंति || ४०० | 
आकाशमपि न ज्ञान यस्‍्मादाकाश न जानाति किंचितु । 
तस्मादाकाग्ममन्यदन्यज्ज्ञानं जिना विंदंति ॥ ४०१ | 
नाध्यवसान ज्ञानमध्यवसानमचेतन यस्मात्‌ । 
तस्मादन्यज्ज्ञानमध्यवसानं तथान्यत्‌ ॥ ४०२ ॥ 
यय्माजानात्ति नित्यं तस्माजीवस्तु ज्ञायको धानी । 

ज्ञानं व ज्ायकादव्यतिरिक्त ज्ञातव्यम ॥| ४०३ | 





जानाति ] काल कुछ जानता नहीं है, [ तस्मात्‌ | इसलिये [ ज्ञानम्‌ प्रन्यत्‌ ] ज्ञान 
अन्य है, [ फाल॑ श्रन्यं ] काल अन्य है-[ जिनाः विंदंति ] ऐसा जिनदेव कहते हैं । 
|| प्लाफाशम श्रपि ज्ञातं त ] आकाश भी ज्ञान नहीं है [ यस्‍्मात्‌ | क्योंकि [ भ्राकाशं 
फिचित्‌ न जञानातति ] प्राकाश कुछ जानता नहीं है, [तस्मात्‌ ] इसलिये [ज्ञान प्रन्पत्‌ |, 
ज्ञान अन्य है, [ श्राकाद्म्‌ प्रन्यत्‌ ] आकाश श्रन्य है---[ जिनाः विदंति ] ऐसा जिनदेव 
कहते हैं। [ प्रध्यवसानं ज्ञानस्‌ न] अध्यवसान ज्ञान नहीं है [ यस्सात्‌ ] क्योंकि 
[ प्रष्यवसानम्‌ अ्रचेतनं ] अ्र्ववसान अचेतन है, [ त्तस्मात्‌ ] इसलिये [ जात 
अन्यत्‌ ] ज्ञान अन्य है [ तथा श्रध्यवसान श्रन्यत्‌ ] तथा अध्यवस्तान अच्य है (-ऐसा 
जिनदेव कहते हैं ) । है 
[ बस्मात्‌ ] क्योंकि [ नित्य जानाति ] ( जीव ) निरन्तर जानता है 
| तसस्‍्सात्‌ ] इसलिये [ ज्ञायकः जीवः तु | ज्ञायक ऐसा जीव [ ज्ञानी ] जानी 


श्र िल _....[ पयवाध 
ब्वान॑ सम्यन्दर्धि तु संयम सत्रमंगपरवमकश्‌ । : :- 


धर्माघर्म च तथा अवज्यामस्युपयान्ति बुधाः ॥ 


न भ्रुतं ज्ञानमवेतनत्वाद, ठतो श्ञानश्रुतयोव्य॑तिरेक! । न॑.._ 
त्वात्‌, ततो ज्ञानशब्दयोव्यंतिरेक:) न रूप ज्ञानमचेतनत्वात्‌, तो... 
रेकः। न वर्णो ज्ञानमचेतनत्वात्‌, ततो ह्वानवर्णयोब्य॑तिरेक! | ने 
चेतनत्वात्‌, तठो शानगंधयोव्य॑तिरेकः । न रसो हानमचेतनत्वात, ततों 
व्यतिरेकः । न स्पर्शो ज्ञानमचेतनत्वातू, ततो 
ज्ञानमचेतनत्वात्‌, ततो श्षानकर्मणोब्यैविरेक! | न घर्मो 
ज्ञानधर्मयोव्यंतिरेक:ः । नाधर्मो ज्ञानमचेतनत्वातू, ततो 
न कालो ज्ञानमचेतनत्वाद्‌, ततो प्लानकालयोब्यतिरेकः । नाक्ाफ़ 


(-ज्ञानवाला, शञानस्वरूप ) है, [शान च] ओर ज्ञान [ज्ञायकात्‌ प्रभ्यतिरिक्त] हि 
प्रव्यतिरिक्त है ( 'अभिन्न' है, जुदा नहीं ) [ ज्ञातब्यम्‌ ] ऐसा जानना चाहिद। (का 
[ शुषाः ] बुध पुरुष ( अर्थात्‌ ज्ञानी जन ) [ ज्ञाग ) ज्ञानकों हो है 
गहि तु ] सम्पस्ृष्टि, [ संब ] ( ज्ञानकों हो ) संयम, [ भ्रंगपूर्वमतस छू ह ४१ 
पंगपूर्वंगत सूत्र, [ घर्माषम च ] भर घ्मं-अधर्म ( पुण्य-पाप ) [ तथा प्रवास 
तथा दीक्षा [ भ्रम्युपयांति ] मानते हैं । कक 
टीकाः--श्रुत (अर्थात्‌ बचनात्मक द्रव्यश्रुत ) शान नहीं है, क्योंकि श्ुत जवेशर् कै 
इसलिये ज्ञानके और श्रुतके व्यतिरेक ( अर्थात्‌ भिन्नता ) है। शब्द ज्ञान नहीं है; क्योकि इन 
( पुदलद्रन्यकी पयोय है, ) अचेतन है, इसलिये ज्ञानके और शब्दके उ्तिरेक ( मर्वोत्‌ भेद ) 
है। रूप क्ञान नहीं है, क्‍योंकि रूप ( पुद्लद्रव्यका गुण है, ) अ चेतन है, इसलिये शा 
रूपके व्यतिरेक है ( अथात्‌ दोनों भिन्न हैं )। बर्ण शान नहीं है, क्योंकि वर्ण ( पुललॉल्कक 
गुण दै।) अवेतन है, इसलिये झ्ञानके और बर्णेर व्यतिरेक है ( अर्थात्‌ ज्ञान अन्ष है; रच 
अन्य है ) | गंध ज्ञान नहीं है, क्योंकि गंध ( पुटलद्रव्यका गुण दै,) अचेतन है; इससिये झामफे 
और गंघके ध्यतिरेक (-भेद, भिन्नता ) है। रस आन नहीं है, क्योंकि रस ( पुटलद्रज्कदा शुर्खे 
है, ) मचतन है; इसलिये ज्ञानके और रसके व्यतिरेक है। ररर्श ज्ञान नहीं है। क्योंकि 
(पुहलडुपका गुर्ण है,) अचेतन है, इसलिये शानऊक और स्पर्शके व्यतिरेक है। कर्म ज्ञान सर्दी है 
स्पोंकि झूम अवेदन है; इसलिये ह्ानफे ओर कममक ध्यतिरक है । धर्म (-घर्मद्रम्य ) क्षान म्दी 
है, क्‍योंकि प्रमे अडेतन दै, इसनिये आने ओर धमंक व्यतिरेक है। अधम (-अधमंद्रस्व ) 
आन नई। है, क्योंढि अपमं अनेसन है, इसलिये आनऊे और अधमंके व्यतिरेक है। काल 
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ततो शानाकाशयोव्यतिरेकः । नाध्यवसानं ज्ञानमचेतनत्थाद्‌ः" ततो “शानाध्य- 
घसानपोर्य्यतिरेक! । इत्पेय॑ श्वानस्थ सर्वेरेव परद्रव्येः सह व्यतिरेको नियय- 
साथितो द्रष्टव्य/ | अथ जीत ्वेकों ज्ञान चेतनत्वातू, ततों ज्ञानजीवयोरेबा- 
; व्यतिरिकः । ने च जीवस्थ स्वयं ज्ञानलाचतो व्यतिरेकः कश्वनापि. शंकनीयः 





(-कालद्वव्य ) ज्ञान नहीं है, क्योंकि काल अचेतन है; इसलिये ज्ञानके और कालके व्यतिरेक 
है। आकाश (-आकाशद्रव्य ) ज्ञात नहीं है; क्योंकि आक्राञ् अचेतन है; इसलिये जानके और 
आकाशके व्यतिरेक है। अध्यवसान ज्ञान नहीं है, क्योंकि अध्ययसान अचेतन है इसलिये 
जझ्ञालके और ( कर्मोद्यकी प्रवृत्विरूप ) अध्यवसानके व्यतिरेक है । इसप्रकार यों ज्ञानका समस्त 

परद्रव्योंके साथ व्यतिरेक निश्चयसाधित देखना चाहिए ( अथोत्त्‌ निश्चयसे सिद्ध हुआ 

संमभनता--अमुभव करना चाहिये )। 


अब, जीव ही एक ज्ञान है; क्योंकि जीव चेतन है; इसलिए ज्ञानके और जीवकें 
अव्यतिरेक (-अमेद ) है। और ज्ञानका जीवके साथ व्यतिरेक किंचित्‌मात्र भी शंका करने 
योग्य नहीं है ( अथोव्‌ झ्ञानकी जीवसे भिन्नता होगी ऐसी जरा भी शंका करने योग्य नहीं है ),, 
क्योंकि जीव स्वयं ही ज्ञान है.। ऐसा ( ज्ञान जीवसे अभिन्न ) होनेसे, ज्ञान ही सम्यकृदृष्टि है, 
ज्ञान ही संयम है, ज्ञान ही अंगपूर्व॑रूप सृत्न है, ज्ञान ही घर्म-अधर्म ( अर्थात्‌ पुए्य-पाप ) है; 
ज्ञान ही प्रत्नज्या (-दीक्षा, निश्चयचारित्र ) दै--इसप्रकार ज्ञानका जीवपयोयोंके साथ भी 


अब्यत्तिरेक निश्चयसाधित वेखना ( अर्थीत्‌ निश्चय द्वारा सिद्ध हुआ समकता--अलुमब करना ) 
चाहिए। 






अब, इसग्रकार सर्व परद्वव्योंके साथ व्यतिरेक ( भेद )के द्वारा और सर्व दर्शनादि 
जीवस्वभावोंके साथ अव्यतिरेक ( अभेद )के द्वारा अतिव्याप्तिको और अव्याप्तिको दूर करता 
हुआ, जनादि विभ्रम जिसका मूल है ऐसे धर्म-अधररूप ( पुण्य-पापरूप, शुभ-अशुभरूप ) 
परसमयको दूर करके, स्वयं ही प्रब्रज्यारूपको प्राप्त करके ( अथीत्‌ स्वयं ही निम्यचारित्ररूप 
दीक्षाभावको प्राप्त करके ), दर्शन-ज्ञाल-चारित्रमें स्थितिरूप स्वसमयको प्राप्त करके, भोक्षमार्गको' 
अपनेमें ही परिणत करके, जिसने सम्पूर्ण विज्ञानचनत्वभावको प्राप्त किया है ऐसा, त्याग- 
प्रहणसे रहित, साक्षात्‌ समयसारमूत्त, परभाथरूप शुद्धज्ञाव एक अवस्थित (-निश्चल ) देखना 
( अथीत्‌ प्रत्यक्ष खसंबेदनसे अनुभव करना ) चाहिए | 


भावार्थ:---यहाँ ज्ञानकी समस्त परद्रव्योंसे सिज्च और अपनी पर्यायोसे अमिन्न 
बढाया है; इसलिये अतिव्याप्ति और अव्याप्ति नामक लक्षण दोष दूर हो गये । आत्माका लक्षण 
उपयोग है, और उपयोगमे ज्ञान प्रधान है; वद्द ( ज्ञाच ) अन्य अचेतन द्रव्योंमें नहीं है इसलिये 


छ्० 


। -फेमस्सार -- + |. 

एवं तु सति झानमेव सम्पस्दष्टिः, ड्ोनमेव संयम, 

घर्माधमों, ह्ञानमेव अश्ज्येति ब्ञानस्प जीवप्यायैरपि 

दरष्टन्यः । अपैबं सर्वपर्वव्यव्यतिर्केण  .... -. - .. 
अतिव्याप्तिमव्याप्ति च परिदरमाणमनदिविश्रममूल पर्मापमछई.......# 
स्वयमेत्र प्रत॒ज्यारूपमापध दर्शननज्ञानचारित्रस्थितिरूप स्वसमयमबाब्श . , 


वह अयारिवाता नही है, जोर अतनो सर मवलमाओे है रजहिदे नन्‍्यतिणरा जी अठिव्यात्तिवाला नहीं है, और अपती सर्व अवस्वाओंमें है इसलिये कक आर. $ 
दूसप्रकार ज्ञानलक्षण कद्दनेसे अतिव्याप्ति और अव्याप्ति दोष नहीं आते । आप 

यहाँ ज्ञानको ही प्रघान करके आत्माका अधिकार है; क्‍योंकि आनसक्षकते दी आजा. 
सर्ब परद्रव्योंसे भिन्न अनुभवगोचर द्वोता है। यद्यपि आत्मामें अनन्त परम हैं, सवापि किक 
कितने दी तो छक्षस्थके अनुभबगोचर दी नहीं हैं; उन घर्मोके कहनेसे लुग्नत्व हामी व्वाकओ 
फंसे पहिचान सकता है. ? और कितने ही धर्म अनुभवगोचर हैं, परन्तु उनमेंसे कियने हीं हे 
--अध्तिस्त्र, बस्तुत्व) प्रमेयत्व आदि तो--अन्य द्रव्योंके साथ सामान्य अर्थात समान ही हैं एक 
लिये उनके कइनेसे प्थक्‌ आत्मा नहीं जाना जा सकता, और कितने दी ( भये ) प्राय 
निमित्तमे हुये हैं उन्दें कहनेसे परमार्थभूत आत्माका श॒द्ध खवरूप केसे जाना जा सकता है 
इसलिये ज्ञानके कदनेसे ही छग्मस्थ शानी आत्माको दवी पद्चिचान सकता है। 

यहाँ आनको आत्माका लक्षए कह्दा है इतना दी नहीं, किन्तु ज्ञानकों दी भाव्या सदा 
है, वर्योकि अभेदविषज्ञामें गुणगुणीका अभेद दोनेसे, ज्ञान है सो ही आस्मा है। 
चादे शान कहो या आत्मा-फोई विरोध नहीं है; इसलिये यहाँ ज्ञान कइनेसे आशा दी 
सममना चादिये। 

टीहामें अन्तमें यह कहा गया है कि--अपने अनादि अज्ञानसे दोनेबाली हमाह्ल 
उपयोगरूप परममयही भ्रयुत्तिकों दूर करडे, सम्यह्दर्शन-ह्ान-चारित्रमें प्रदच्चिकृप 
प्राप्त करफे, उस रद समयरूप परिणमनसरक्रूप मोक्षमार्गमें अपनेको परिक्षमित कल्के; को 
सम्पूर्रविशानपनस्व्भावक्षो प्रात हुआ है; और जिसमें कोई स्थाग-महण नहीं है, केसे सके, 
समयसारखकप, दरमाबसूत, निआनन रहा दुआ, शुद्ध) पूर्ण क्ञानको ( पूल जाततार्यको 2 
देखना चाहिये। यहाँ देखना तीन भ्रकारसे समझना चादिये। शुद्धनक्का क्षाम कक 
ऋनक! बद्धाल करना सो प्रथम प्रकारका देख्पता है। बह भविर्त आदि अचस्काओें जी दोल 
है। झान-भढ़ान इनेकू बाद बाह्य सब परिप्रहडा स्थाग करडे दसढ़ा ( पूर्ण आामका ) अन्‍य 
काना, अपबोगढ़ों आममें शो श्विर झरना, जैसा शुद्धनक्से अपने शककक्फों खिल समान 
जाता -धडान दिया था देसा ही ध्यान में लखर चिक्तकों एडाप्र-स्विर करना, और बुक कुक 
अलोका जप्खस क गा, भो पूसरे प्रडार का रखना है इसप्रफाश्का देखला मामसरशाते दो है 





ज्ञेन शाख्रमाला ) -- सर्वविशुद्धज्ञान अधिकार -- ४४४ 


मार्न्येब परिणत झृत्या समवाप्रसंपूर्णविज्ञानधनस्वसाब हानोवादानशूत्य॑ साक्षात्स- 
मर्यसोरभू्त परमाथरुप शुद्ध ज्ञानमेकमबस्थितं द्रष्व्यम्‌ । 
( शादू लविक्रीडित ) 
अन्येम्यों व्यतिरिक्तमात्मनियतं विश्रव्यथमस्तुता- 
भादानोज्यनशुत्पमेतद्मर् ज्ञान तथावस्थितम्‌ । 
मध्याथन्तविभागसक्तवहजस्फारप्रभाभासुर+ 
शुद्धज्ञानधनों यथा5स्प महिमा नित्योदितस्तिष्ठति ॥। २३५ | 
( उपजाति ) ह 
उन्म्ुक्तमुन्मोच्यमशेषतस्तत्‌ 
तथात्तमादेयमशेषृतस्तत्‌ । 





जहाँ तक उस भ्रकारके अभ्याससे केवलज्ञान उत्पन्न न हो वहाँ तक ऐस्प अभ्यास निरन्तर 
रहता है | यह, देखनेका दूसरा प्रकार हुआ । यहाँ तक वो पूर्ण ज्ञाचका शुद्धनयके आश्रयले 
परोक्ष देखना है। और जब केबलज्ञान उत्पन्न होता है तब साज्ञात्‌ देखना है. सो यह तीसरे 
प्रफारका देखना है.। उस स्थितिमें ज्ञान सर्व विभावोंसे रहित होता हुआ सबका ज्ञावा-दृष्टा है; 
इसलिये यह तीसरे प्रकारका देखना पूर्ण ज्ञानका अ्त्यक्ष देखना दे । 
अब इस अर्थका कलशरूप काव्य कहते हैं:-- 

भ्र्थः-- अन्य द्रव्योंसे भिन्न, अपनेमें ही नियत; प्रथक्‌ बस्तुतकों धारण करता हुआ 
(-बस्तुका स्वरूप सामान्यविशेषात्मक होनेसे स्वयं भी सामान्यविशेषात्सकृताको धारए करता 
हुआ )) ग्रहण-त्यागसे रहित, यह अमल (-रागादिक मलसे रहित ) ज्ञान इसप्रकार अवस्थित 
(-मिश्चल ) अनुभवर्म आता है कि जैसे आदि-मध्य-अन्तरूप विभाग्गंसि रहित ऐसी सदृज फेली 
हुई पभाके द्वारा देदीप्यमान ऐसी उसकी शुद्धक्ञालधनरूप मंहिसा नित्य-डद्ति 
ज्ञानकी पु'जरूप महिमा सदा उदयमान रे )। 

भावाथें:--झ्ञनका पूर्ण रूप सबको जानना है। बह जब प्रगट होता है तब सर्व 


विशेषणोसि सहित प्रगट होता है; इसलिये उसकी मद्दिमाकों कोई बिगाड़ नहीं सकता, चह्‌ 
सदा डद्त रहती है। २३५ | 


रहे ( झुद्ध 


"ऐसे जञावस्वरूप आस्माका आस्मामें धारण करना सो यही ग्रहण करनेयोग्य सब कुछ 
झट किया और त्यागनेयोग्य सब छुछ त्याग किया है?--इस अर्थका काव्य कहते हैं:--- 
प्रधे:--जिसने सर्वे शक्तियोंकों समेट लिया है (-अपनेमें लीच कर लिया है ) ऐसे 


श्श्दू दि “- धमयसार «« +-- [. 


पूर्णस्य संघारणमात्मनीदई 
(अहुष्डम) . हि 
व्यतिरिक्त परद्रव्यादेवं ज्ञानमवेस्थितमू ।. 
कथमाहारक तत्स्याद्रेन देदो5स्प संकेपते || २३७॥॥ 


अत्ता जस्मामुत्तो य॒ हुं सो भाहरभो हवह एवं ॥ . 
आहारो खलु मुत्तो जम्हा सो पृग्गलमझो 3॥ ४०७ हैः, 
ए वि सक्‍कह घित्त जं ण विमोत्त ज॑ य ज॑ं परहम्व । 

पो को वि य तस्स गुणो णउगिओ विस्ससो वा वि ॥४०१॥ 


पूर्ण आत्माका आस्मामें धारण करना सो ही छोड़नेयोग्य सब कुछ छोड़ा है और _प्रई३, कस 
योग्य ग्रहण किया है। ' है ! 


भावारें:---पूर्शज्ञानस्वरूप, सर्व शक्तियोंका समूहरूप जो जात्मा है उसे 
धारण कर रखना सो यही, जो कुछ त्यागनेयोग्य था उस सबको त्याग दिया और प्रहण करने 
योग्य जो कुछ था उसे ग्रहण किया है । यही कृतशत्यता है। २३६) 

_ 'ऐसे ज्ञानको देह ही नहीं है!--इस अधथका, आगामी गाबाका सूचक इलोक 

कहते हैं:-- 

ध्र्य:--इसप्रकार ( पूर्वोक्त रीतिसे ) ज्ञान परद्रव्यसे प्रथकु अवस्थित हक । 
रद्दा हुआ ) है; वह ( ज्ञान ) आहारक ( अथोत्‌ कमे-तोकमेरूप आदर करनेवाला ) -कैसे 
सकता है कि जिससे उसके देहकी शंका की जा सके ? ( श्वानके देद हो दी नहीं हकदी। 
क्योंकि उसके कमे-नोकमरूप आहार ही नहों है )। २३७। | 

अब इस अर्थंको गाथाओंमें कहते हैं:-- 













यों भातमा जिसका अमूर्तिक वो न भाहारक बने । 

पृद्धछम पी भाशर यों आद्वार तो मूर्तिक भरे || ४०४ भर 

जो द्रव्य हे पर, ग्रहण नहिं, नहिं त्याग उसका दो पके । 

ऐसा हि उसका गुण कोई प्रायोगि मढ़ वेससिक है ॥ ४०६ ॥ 


जैन शाजमाला ] “- स्बविशुद्धज्ञान अधिकार »- भ्७ 


तम्हा उ जो विसुद्धों चेया सो णेव गिह्लए किंचि । 

ऐेव विमु चहू किंचि वि जीवाजीवाण दब्बा्णं ॥४०७ी॥ 
आत्मा यस्यामूर्तो न खलु स.आहारको भवत्पेत्य्‌ । 
आहारः खल्लु मूर्तों यस्मात्स पुद्ठलमयस्तु ॥ ४०५ ॥ 
नापि शक्‍्पते ग्रहीतुं यत्‌ न पिमोक्त' यच् यत्परद्रव्यम्‌ | 
से फो5पि चे तस्‍्य शुणः प्रायोशिको बैखसो वाउपि ॥ ४०६ || 
तस्मात यो विशुद्धश्रेतयिता स नैव गृह्मति किंचित । 
नैब विमुंचति किंचिदपि जीवाजीवयोद्रव्ययो! || ४०७ || 

ज्ञानं हि परद्ुच्यं-फ्रिंचिदपि न गृहयति न मुंचति थे, शायोगिकशुणपाम्ध्यात्‌ 





ग्राथा ४०४-०४०७ 


बयार्थ:--[ एवम] इसप्रकारे [ यस्य श्रात्मा | जिसका आत्मा 
| भपूत्तें: | अमूर्तिक है [ सः खलु .] वह चासह्तवमें [ प्राहारकः न भवति ] श्राह्मरक 
,नहीं है; [ प्राहारः खलु ] आहार तो [ सु्त: | सूर्तिक है [ यस्मात्‌ ] क्योंकि [ सा 
तु पुदुगलमयः ] वह पुदुगलमय है । 


[ गत्‌ परद्रव्यम्‌ ] जो परद्रव्य है [ न भ्रपि शक्यते ग्रहित यत्‌ | वह भ्रहण' 
नहीं किया जा सकता [ न विमीक्तू यत्‌ च ] और छोड़ा नहीं जा सकता; [ सः का 
श्रवि क्॒ ] ऐसा ही कोई [ तस्य ] उसका (-आत्साका ) [ प्रायोगिकः वा श्रपि वैश्नसः 
'शुरः ] प्रायोगिक तथा वैख्नसिक ग्रुण है । 


[ तस्मात्‌ तु ] इसलिये [ यः विशुद्धः चेतयिता ] जो विजशुद्ध जात्मा है| 

[ झ्ः ] वह [ जीवाजीवयोः द्ृव्ययोंः ] जीव और अजीब ब्रव्योंमें (-परू्योंमें ) 

| किचित्‌ न एव शुह््मति] कुछ भी ग्रहण नहीं करता [क्रिचितू श्रपि न एव विध्तु नति"| 
तथा कुछ भी त्याग नहीं करता । * 

दोका:-- ज्ञान परद्रव्यको किंचितमात्न भी न तो महण करता है और न छोड़ता है, 

क्योंकि प्रायोगिक ( अथीत्त्‌ पर निमित्तसे उत्पन्न ) गुणकी स्रामथ्येसे तथा वेससिक ( अथौवत्‌ 





इस हेतुसे जो शुद्ध आत्मा वो नहीं कुछ भी गहे । 
छोड़े नहीं कुछ भी जहो ! परद्रव्य जीव अजीबमें | ४०७ || 


हि] 
४८ | समयसार «| 


* वेस्नसिकगुणसामर्थ्याद्वा ब्ानेन परद्रन्यस्थ गृहीतुं मोक्त म्‌ 


च न ब्नस्पामूर्तासमद्व्यस्प मूर्वपृद्र्दवव्यवादादरः । ततों झर्म 
अतो ज्वानस्प देहो न शंकनीयः । के 


( अलुष्डुम्‌ ) 


एवं ज्ञानस्प शुद्धस्य देह एवं न बिधते। 
ततो देहमयं ज्ञातु्न लिंगं॑ मोक्षकारणम्‌ ॥ २३८ !। 


पासंडीलिंगाणि व गिहिलिंगाणि व बहुपयाराणि। 
घितु वदंति मूढा लिंगमिणं मोक्खमस्गों ति॥ 9०८ के 


4 __  ऊ ७ ऊ उन नननननननअनन्‍नत्ननमकन्‍जअअवपावकरग००, 
खाभाविक ) गुणकी सामथ्वेसे ज्ञानके द्वारा परदरव्यका महण तेया त्याग करना सशक्त है। 
और, ( क्मे-नोकमौदिरूप ) परद्रव्य ज्ञाना-अमूर्तिक आत्मद्रव्यका--आह्वार नहीं है 
क्योंकि वद् मूर्तिक पुदलद्रव्य है; ( अमूर्तिककें भूर्तिक आद्वार नहीं होता )। इसलिये हाते 
आहारक नहीं है। इसलिये ज्ञानके देहकी शंका न करनी चाहिये । 

(यहाँ प्ञानसे प्मात्मा' समभना चाहिये) क्योंकि, अमेद विवध्चासे लक्षए्ं टी 
तक्ष्यका व्यवद्दार किया जाता है । इस न्‍्यायसे टीकाकार आचार्यदेव आत्माको ज्ञान ही कहते 
आये हैं। ) 

भावार्थ:--झ्ानसरूप आत्मा अमूर्तिक है और आदार तो कर्म-नोकर्मरूप पुलमष 
भूर्तिक है, इसलिये परमार्थतः आत्मा पुुलमय आद्वार नहीं है। और आत्माका ऐसा टी 
स्वभाव है कि बह परद्रव्यको कदापि अ्रहण नहीं करता,--स्वभावरूप परिणमिल दोष 
विभावरूप परिणमित हो/--अपने ही परिणामका अ्रदरश्याग होता है, परद्रव्यका सहण-त्याग 
तो क्रिंचितमात्र भी नहीं दोता । 

इसप्रकार आस्माके आद्वार न होनेसे उसके देद ही नहीं है। 

जब कि आत्माके देह है दी नहीं, इसलिये पुद्टलमय देद्दस्वरूप लिंग (-वेष, बांझा चिह) 
मोक्षका कारण नहीं है--इस अरथका, आगामी गाधाओंका सूचक काव्य कहते हैं:-- 


भर्थ:---इसप्रकार झुद्धह्ञानके देह ही नहीं दै। इसलिये क्वाताकों देहमय चिह मोज़का 
कारण नहीं है। २३८। 
अब इसी अथंको गाथाओं द्वारा कद्दते हैं:-- 


इनिर्लिंकको अथवा गृहस्वीलिंगको बहुमाँतिके ! 
प्रदकर कइत है मूटजन, “यह लिंग वृक्तीमार्ग है! | ४०८ || 





जैन शाखमाला/] ला *- सर्वेविशुछज्ञान अधिकार +« श्प्र्हः 
: - श॒दु होइ मोक्खर्गो लिंग॑ ज॑ देहणिम्ममी अरिहा | - 
लिंग॑ मुचित्त्‌ दंसशणाणचरित्ताणि सेयैति ॥ 9०६ ॥ 
पापंडिलिंगानि वा गृहिलिंगानि वा बहुअ्काराणि | 
भुद्दीवा वदन्ति मूढा लिंगमिदं मोक्षमार्ग हृति ॥ ४०८ ॥ 


न तु भवति मोक्षमार्गों छिंग॑ यदेहनिर्ममता अहतः । 
छि्म॑ गुक्‍त्वा दशनज्लानचारित्राणि सेवन्ते || 8०९ ॥ 


केचिंदुद्॒व्यलिंगमज्ञानेन मोश्षमाग मन्यमानाः संतो मोहेन द्रव्यलिंगमेवी- « 
पाददते । तदनुपपननं; सर्वेधामेव भगवतामहंईवानां शुद्धज्ञानमयत्वे. सति 





गाथा ४०८-४०९ 
अ्रत्वयार्थ:--[ चहुप्रकाराणि | बहुत प्रकारके [ पाषंडिलिगानि वा ] 
मुनिरलिगोंको [ गृहिलिगानि वा ] अथवा गृहीलिंगोंको [ गृहीर्वा ] ग्रहण करके 
[ मूढ़ए ] शूढ ( झज्ञाती ) जन [: ब्दति | यह कहते हैं कि “[ इदं लिगस ] यह 
( बाह्य ) लिंग [ मोक्षमार्ग: इति ] मोक्षमार्ग है । 


[ तु ] परन्तु [ लिग॑ ] लिंग [ मोक्षमार्गः न भवति ] भोक्षमागं नहीं है; 
[ यत्‌ ] क्‍योंकि [ भ्रहैँतः | अहेन्‍्तदेव [ देहनिर्ममाः ] देहके प्रति निर्मम वे हुये 
[ लिंग मुक्‍त्वा ] लियको छोड़कर [दक्जवज्ञानचारित्राणि सेवन्ते] दर्शन-शान-चारिघरेका 
ही सेवन करते हैं । 

टोकाः--कितने ही लोग अज्ञाससे द्रव्यलिंगको मोक्षमार्ग मानते हुए सोहसे द्र्य- 
लिंगकओ ही अहण करते हैं। यह ( द्रव्यलिंगको सोक्षमार्ग मानकर अहण करना सो ) अहुपपन्न 
अर्थोत्‌ अयुक्त है; क्योंकि सभी भगवान अहंतदेवोके, शुद्धज्ञानमयता होनेखे द्ृण्यलिंगके 
आश्रयभूत शरीरके ममत्वका त्याग द्वोता है इसलिये, शरीराश्रित द्रव्यलिंगके त्यागसे दर्शन - 
ज्ञानचारित्रकी मोक्षमागरूपसे उपासना देखी जाती है ( अधोत्‌ वे शरीराश्रित दृज्यलिंगका 
त्याग करके द्झनज्ञानचा रित्रको भोक्षमार्गके रूपमें सेवन करते हुए देखे जाते हैं )। 


बह छिंग मक्तीमार्ग नहिं, अहँत निर्मम देहमें 
* कस लिंग तजकर ज्ञान अरु चारित्र, दर्शन सेवते || ४०९ || 


घ्६० आज खसयसार व» 


हु 
दृव्पतिंगाअयभूतशरीरमभकरत्यागाद 
मोक्षमार्गत्वेनोपासनस्य दर्शनात्‌ । 
अधैवदेव साधयति-- जे 


ए वि एस मोक्खमग्गो पासंदीगिहिमयाणि पी 
दंसगणाणवरित्ताणि मोक्समग्गं जिया विंहिं 
नाप्येष मोक्षमागः पापंडिगृहिमयानि हिंमानि। ६८ 
दर्शनहानचारित्राणि मोक्षमार्ग जिला दिंदंति | ४१० 
न खलडु द्रव्यलिंगं मोक्षमार्ग), शरीराश्ितत्वे सति परहन्यत्याद | 
चारित्राण्येव मोक्षमार्ग:, आात्माभ्रितत्वे सति सलवद्वन्पल्वात्‌ । जला 


रु 


भावारष:--यदि देहसय द्वव्यलिंग मोत्तका कारण द्वोता वो भईन्तवेष आई 

ममत्व छोड़कर दशेन-क्ञान-चारित्रका सेवन क्यों करते ? द्रव्यर्लिंगसे एरकारसलिकरे 
इससे यह निश्चय हुआ कि-देहमय लिंग मोक्षमार्ग नहों है, परमाेतः | 

आत्मा द्वी मोक्षका मार्ग है। ्फ 

अब यही सिद्ध करते हैं ( अथीत्‌ द्रव्यलिंग मोक्षमागे नहीं दै; दरोन-झान-चामि । 


4 
की 


3५ 


] 
। 


मोक्षमार्ग है-यद सिद्ध करते हैं ) :-- कर 
गाथा ४१० ि 
अस्वषाथ:--.[ पा्षडिगृहिसपानि लिसानि ] मुनियों और युहस्पके' किए 
(-चिह् ) [ एकः ] यह [ मोक्षमार्ग: न भ्रपि ] मोक्षमार्ग नहीं है; [ [आओ 
जारिश्राणि ] दर्शन-ज्ञात-चा थ्त्रिको [ लिनाः ] जिनदेव [पोक्षमार्ण विदंति] मोह 
कहते हैं । ४4 
टीका:--द्रव्यलिंग वास्तवमें मोक्तमागे नहीं है, क्योंकि बह (हव्यलिंग) इरीराकिय 
होनेसे परद्रव्य है। दशन-ज्ञान-चारित्र द्वी मोक्षमागं है, क्‍योंकि वे जआास्पालित होगेंगे 
स्वद्रत्य हैं. 
आावार्ष:--जो मोक्ष दै सो सर्व क्मोंके अभावरूप आत्मपरिशान (-आार्माके प्िट 
शाम ) हैं, इसलिये उसका कारण भी आत्मपरिणाम दी दोना चाहिये | दसेन-आंच- बात 
आत्माके परिणाम हैं; इसलिये निश्वयसे वद्दी मोछका मार्ग है। 


घनिलिंग मह गृहीसिंग--ये नई लिंग इछीमार्न है ।. 
चारित्र-दर्शन-शानको बस मोख्षमार्ग अभ्‌ कहे ॥ ४१०.॥ 


जैन शाख्रसाला ] “- सर्वृविशुद्धज्ञात अधिकार «« ४६१ 
यत एकसू-- 

तम्हा जहिच लग सामारणगारएंहिं वा गाहिए | 

दंसशणाणचरिते अप्याणं जज मोक्खपहे ॥ ४११ ॥ 
तस्मात्‌ जहित्वा लिंगानि साग्रारेरनगारक्ेरवा गृहीतानि । 
दशनज्ञानवारित्रे आत्मान॑ युँक्ष् मोक्षयथे ॥ ४११ ॥ 
यतो द्व्यलिंग न मोक्षमार्ग), ततः समसस्‍्तमपि द्रव्यलिंग त्यकत्वा दर्शन- 

ज्ञानचारित्रे चैव मोक्षमार्गत्वात्‌ भात्मा योक्तव्य इति सत्ानुमतिः | 





जो लिंग दै सो देहमय है; और जो देह है वह पुंहलेद्रव्यमय है; इसलिये आत्माके 
लिये देह मोज्षमार्ग नहीं है.। परमार्थसे अन्य द्रव्यको अन्य द्रव्य कुछ नहीं करता ऐसा नियस है। 
जब कि ऐसा है ( अथोत्‌ यदि द्रव्यलिंग मोज॑माँग नहीं है और दर्शनज्ञानचारित्र ही 
भोक्षमागे है ) तो इसप्रकार ( निम्मप्रकार ) से करना चाहिये--यह उपदेश देते हैं:-- 
गाथा ४११ 
अ्रन्थयार्थ:--[ तस्सात्‌ ] इसलिये [ सागरारेः | साभारों हारा (-यृहस्थों 
द्वारा ) [ श्रनगारके: वा ] भ्रथवा अणग़ारोंके द्वारा ( मुनियोंके दारा ) [ गृहीतानि ) 
ग्रहण किये गये [ लिगानि ] लिंगोंको [ जहित्वा | छोड़कर, [ दर्शनज्ञानचारित्रे ] 
दशे नज्ञानचारित्रमें-[ मोक्षणये ] जो कि मोक्षमार्ग है उसमें-[ श्रात्मानं युक्ष | तू 
आात्माको लगा । 
दीफाः---क्योंकि द्रव्यलिंग मोक्षमा्ग नहीं है; इसलिये समस्त द्रव्यलिंगका त्याग 
करके दशेनज्ञानचारित्रमें ही, वह ( दरशनज्ञोनचारित्र ) मोक्षमार्ग होनेसे, उसमें ही आत्माको 
लगाता योग्य है--ऐसी सूत्रकी अछुंसति है । 
भावार्थ:---यहाँ दृव्यलिंगको छोड़कर आत्माको दशेनज्लानचारित्रमें लगानेका बचन 
है बह सामान्य परमार्थ बचल है | कोई यह सममेगा कि यह सुनि-आावकके ज्रतोंके छुड़ानेका 
उपदेश है, परन्तु ऐसा नहीं है । जो मात्र द्वव्यलिंगको दी,भौंक्षमाग जानकर वेश घारण करे हैं; 
उन्हें द्रव्यलिंगका पक्ष छुड़ानेका उपदेश दिया है. कि-वेशमात्रले ( वेशमाचसे, बाह्मत्रतमात्रसे ) 
भोक्ष नहीं होता । परसार्थ सोक्षमार्ग तो आत्माके परिणाम जो दशेन-ज्ञान-चारित्र हैं. चही है। 
व्यवहार आपाससूचके कथनाचुसार जो मुनि-आावकके बाह्य त्रत हैं, वे व्यवहारसे निश्रयमोक्त- 


यों छोड़कर सागार या अनगार-धारित हिंगको | - 


चारित्र-दशन-ब्ञानमें तू जोड़ रे ! निज आत्मको ॥ ४११ ॥ 
७१ 


श्र ४ +- समबसार «- || भरावाते , 
( अनुष्डुम्‌ ) कै 
दशनब्वानचारित्रयात्मा तखमात्मका 4 . “ 

एक एवं सदा सेव्यो मोक्षमार्गो सुमुछुणा ॥ २२९ | 


पोक्सपहे अप्पाणं ठवेहि त॑ चेव माहि ते बेंपे ।.* 
तत्येव विहर णिच्च॑ मा विहरसु अप्यादव्येतु # 


मोक्षपथे आत्मान स्थापय ठं सै ध्यायस्व तं वेतवरू | 

तग्रेद बिहर नित्य मा विहार्षीरन्यद्रज्येषु ॥ ४१२३ ः 
आसंसारात्पर्रव्ये रागदरेपादी नित्यमेव स्वप्रज्ञादोषेणावतिष्ठमानभप्ि संवार 
गुरोनैव ततो व्यावत्य दर्शनड्ञानचारित्रेषु नित्यमेवावस्थापयातिनिभ्रतमास्मानें; है. 


मार्मके साधक हैं, .उन ब्रतोंको यहाँ नहीं छुड़ाया है, किन्तु यह कह्दा है कि छम जतोंका सी 
समत्व छोड़कर परमार्थ मोक्तमार्गमें लगनेसे मोक्ष होता है, केवल वेशमात्रसे अतः माक्ते: क्तेकः 
नहीं दोता। 5:20 5 
अब इसी अर्थकों दृढ़ करनेवाली आगामी गाथाका सूचक हहोफ कहते हैं:--- 

प्र॑:--आत्माका तत्त्व द्शनझानचारित्रत्रयात्मक है । (अर्थात्‌ आत्माका 
दर्शन, क्षान और 'ारित्रके त्रिकसरूप है ); इसलिये मोक्षके इच्डुक पुरुषों (यह 
चारिप्रस्परूप ) मोक्षमार्ग एक ही सदा सेवन करने योग्य है। २३६ | 

_अब इसी उपदेशको गाथा द्वारा कहते हैं:-- 

















गाया ४१३२ हि 

प्रस्ववाय:--( हे मव्य ! ) [ मोक्षपये ] तू मोक्षमागंमें [ प्रात्मायं स्थानक] 
अपने आर्माको स्थापित कर, [ त्ं च एव ध्यायध्व ] उसीका ध्यान कर, [हं खेतबल्न ] 
उसीको चेत-प्रनुभव कर [ तत्न एवं निरयं विहर ] भोर उसीमें निरन्तर विहार करा 
[ प्रन्यदथ्येदु मा विहाषों: ] अन्य द्रव्यर्मि विहार मत कर । 

टीका:--( है भव्य ! ) खय्य अथोन्‌ अपना आत्मा अनादि संसारसे केकर जफ्ली 
प्रक्चाके (-शुद्धिक ) दोपसे परद्रव्यमें--रागद्रेपादिमं निरन्तर स्थित रहता हुआ भरी; 
प्रक्ञाके गुण द्वारा ही उसमेंसे पीछे शटाकर उसे अति निश्चलता पृत्रेंक दर्शन-ह्ञान- 





यू स्‍्थाप निजको मोशपथमें, स्था. अनुभव त्‌ उसे । 
उसमें हि निस्य विहार कर, न विद्दार कर परद्स्पमें | ४१२ ॥ 


जैन शासत्रमाला ] -सर्ेबिशुद््ञान अधिकार -- ४६३ 


समस्तचिचांतरनिरोधेनात्य॑तमेका्रों भूत्या दर्शनज्ञानचारित्राण्येव ध्यायस्व। तथा 
सकलकर्मकर्मफलवेतनासंन्‍्यासैन शुद्धशानवेतनामयों भूत्या दर्शनजञानचारित्राण्येव चेत- 
यर्व; तथा द्ृव्यस्वभाववशतः अतिक्षणविजु समाणपरिणामतया तन्‍्मयपरिणामों भूत्वा 
दर्शनज्ञानचा रिजेष्वेव विहर; तथा ज्ञानरुपमेकंगेवाचलितमबर्लभमानों क्षेयरुपेणोपाधि- 
तया स्वत एवं प्रधावत्स्वपि परद्रन्येपु सर्वेष्यपि मनागपि मा विहार्पीः । 
( शा लक्क्रीडित ) 

एको मोक्षपथी य एप नियतोी इग्जप्रिहत्यात्मक- 

सतत्रेव स्थितिमेति यस्तमनिश्श ध्यायेच्र त॑ं चेतति । 

तस्मिन्नेव निरंतरं विहरति द्रव्यांतराण्यस्पृशन- 

सोध्वश्यं समयस्‍्य सारमचिराजित्योदयं विंदति || २४० ॥ 





निरन्तर स्थापित कर; तथा समस्त अन्य चिन्ताके निरोध द्वारा अत्यन्त एकाप्र होकर दशन-क्षान- 
धारित्रका ही ध्यात कर; तथा समस्त कर्मचेवना और कर्मेफलचेतनाके त्याग द्वारा शुद्धक्ञान- 
चेतसामय होकर दर्शन-ज्ञान-घारित्रको ही चेत--अनुभव कर; तथा द्रव्यके स्वभावके वशसे 
( अपनेको ) प्रतिक्षण जो परिणाम उत्पन्न होते हैं उनके द्वार ( अथीत्‌ परिणामीपनेके छारा 
तन्मय परिणमवाला (-दर्शलज्ञानचारित्रमय परिणामवाला ) होकर दर्शन-क्षान-चारित्रम ही 
बिहार कर; तथा ज्ञानहुपको एककों ही अचलतया अवलम्बन करता हुआ, जो ज्ञेयरूप होनेसे 
उपाधिस्वरुप हैं ऐसे सर्व ओरसे फेलते हुए समस्त परद्वव्योंमें किंचित्‌ मात्र भी विहार मत कर | 
भावार्थ:--पर्मार्थरूप आत्साके परिणाम दर्शन-ज्ञान-चारित्र हैं; वही मोक्षमार्ग है। 
उसीम (-दरशेनज्ञानचारित्रमे ही ) आत्माको स्थापित करना चाहिये, उसीका ध्यान करना 
चाहिये, उसीका अठुभव करना चाहिये और उसीसें विहार ( प्रवर्तन ) करता चाहिये, अन्य 
द्रव्योंसे प्रबर्तंन नहीं करना चाहिये । यहाँ परसार्थसे यद्दी उपदेश है. कि--मिम्चय मोक्षमागंका 
सेबन करता चाहिए, सात्र व्यवहारसें ही मृढ़ नहीं रहना चाहिए। 
अब इसी अर्थका कलशरूप काव्य कहते हैं:-- 
श्र्य:--दशेनज्ञानचा रित्रस्वरूप जो यह एक नियत मोज्मार्ग है, उसीमें जो पुरुष 
स्थिति ग्राप्त करता है अथौत्‌ स्थित रहता है, उसीका निरल्तर ध्यान करता है, उसीका अनुभव 
करता है, और अन्य द्रव्योंको स्पशे न करता हुआ उसीमें निरन्तर विहार करता है, बह पुरुष, 
जिसका 5द्य नित्य रहता है ऐसे समयके सारको ( अर्थीत्‌ परमात्माके रूपको ) अल्प कालमें 
ही अवश्य प्राप्त करता है. अथोत्‌ उसका अनुसब करता है। 


भावाथें:--निश्रयमो क्षमार्गके सेवनसे अल्प कालमें 


ह ही भोचकी प्राप्ति होदी है, यह 
नियम है | २४०१ 


५६४ -समयस्रार -- 
( शादू लबिक्रीडित ) 
ये त्वेने परिहत्य संवृतिपभ्रस्थापिवेमात्मना: - 
हिंगे द्रव्यमये वदन्ति ममतां तत्तताववोधच्यूका । , ३ 
नित्योद्योतमखंडमेकमतुलालोक॑ स्वमादप्रक- 77 
प्राम्मारं समयस्य सारममर्ल नाद्याषि पश्यंति ते ॥ _.. 
पाप्तंडीलिंगेसु व गिहिलिंगेस व बहुप्पयारेतु |: . 
कुब्व॑ति जे ममतत तेहिं ण॒ णाय॑ समयसारं ॥४१ 
पा्हिलिंगेषु वा गृहिलिंगेघु वा बहुप्रकरेष । | ._.*« 
कुर्दति ये ममत्व तैन ज्ातः समयतारा॥ शह३ हे. 


जो द्रव्यलिंगको ही मोक्षमागे मानकर उसमें ममत्व रखते हैं, उन्होंने... 
अथोत्‌ शुद्ध आत्माकों नहीं जाना!ः--इसप्रकार गाथा ह्वारा-कद्दते हैं। है 
यहाँ भ्रयम उसका सूचक काव्य कहते हैं:-- 
श्रथथ'--जो पुरुष इस धूर्वोक्त परमार्थस्वरूप मोक्षमागंको छोड़कर 2०39-५३ (४ ू 
स्थापित अपने आस्माके द्वारा द्रव्यमय लिंगमें ममता करते हैं ( अथोत्‌ यद मानते हैं कि 
द्रव्यलिंग ही हमें मोक्ष प्राप्त करा देगा ), वे पुरुष तर्वके यथार्थ ज्ञानसे रहित दोते हुए अभी 
समयके सारको ( अथोत्‌ शुद्ध आत्माको ) नहीं देखते--अडुमन नहीं करते। वह संयेतरसॉ 
शुद्ध आत्मा केसा है? नित्य प्रकाशमान है ( अर्थात्‌ कोई प्रतिपक्षी होकर उसके उदभकों बॉस 
नहीं कर सकता ), अखएड है ( अथोत्‌ जिसमें अन्य ज्ञेय आदिके निमित्त खब्ह नही होते 3 
एक है ( अर्थोत्‌ पर्यायोंसे अनेक अवस्थारूप दोने पर भी जो एकरूपत्वको नहीं झोगदा > अर 
(-उपमारदित ) प्रकाशवाला है ( क्योंकि ज्ञानप्रकाशको सूयोदिके प्रकाशकी उपमा नहीं पी जा 
सकती ), स्वभावप्रभाका पु'ज है ( अथास्‌ चेतन्यप्रकाशका समूहरू प है )) अमल दे (चर्षाद, 
रागादि-बिकाररूपी मलसे रहित है )। 
( इसप्रकार; जो द्रव्यलिंगमें ममत्व करते हैं उन्हें निश्चय-कारणसमयसारका बदुभप 
नहीं है; तब फिर उनको कार्यसमयसारकी प्राप्ति कद्दोंसि होगी ? )। २४१ । 
अब इस अर्थकी गाथा कहते हैं:-- 














गाया ४१३ >. 
_ प्रन्वया्थ:--[ ये ] जो [ बहुप्रकारेदु ] बहुत प्रकारके [ पावंडिलिगंडू चार 
बहमाँतिके मनिलिंग जो अथवा गृहस्थीलिंग जो | 


ममता करे, उनमें नहीं जाना 'समयके सार! को ॥ ४४३ ॥ 


जैन शात्रमाला ] +- सर्वविशुद्धज्ञात अधिकार -- भ््द्ध 


ये खलु श्रमणो5ह॑ श्रमणोपासको5ह्मिति द्च्यलिंगममकारेण सिथ्याहँफारं 
कुवति तेउनादिरूटव्यवहारमूढ्राः प्रौदविषेके निश्चयमनारूढा। परमार्थसत्यं भगवंत॑ 
समयसारं न पश्यंति । 
(वियोगिनी ) 
व्यवहरविमूहद््यः परमार्थ कलयंति नो जना। | 
तुपबोधविश्रग्धवुद्धयः कलयंतीह तु न तंडुलम ॥ २४२ ॥ 





मुनिलिगोंमें [ गृहिलिगेषु वा ] श्रथवा गृहस्थलिगोंमें [ ममत्व ' कुरब॑ति ] समता करते 
हैं ( अर्थात्‌ यह मानते हैं कि यह द्रव्यलिग ही मोक्षका दाता है ); [ तेः समयसारः न 
ज्ञात: | उन्होंने समयस्तारकों वहीं जाता । 


दीफा:--जो वास्तव “मैं अ्रमण हूँ, मैं श्रमणोपासक (-श्रावक ) हैं? इसअकार 
दरव्यलिंगमें समत्वभावके छारा मिथ्या अहंकार करते हैं, वे अनादिरूढ़ ( अनादि कालसे 
सप्नागत ) ज्यवहारमें मूढ़ ( मोही ) होते हुये, प्रीढ़ विवेकवाले निम्य (-निश्वयतय ) पर 
आरूढ़ न होते हुए, परमार्थसत्य (-जो परसार्थसे सत्याथ है ऐसे ) भगवान समयसारको नहीं 
देखते--अनुभव नहीं करते । 


भावार्थ:---अनादिकालीन परद्रव्यके संयोगसे होनेवाले व्यवहार ही में जो पुरुष 
मूह अथोत्‌ मोहित हैं, थे यह मानते हैं. कि “यह बाह्य महात्नतादिरूप वेष ही हमें मोक्ष आप्त करा 
देगा', परन्तु जिससे भेदज्ञान होता है ऐसे निम्धयको वे नहीं जानते । ऐसे पुरुष सत्याथ 
परमात्मरूप, झुछज्ञानमय सम्॒यसारको नहीं देखते । 


अब इसी जर्थका. कलशरूप काव्य कहते हैं:-- 


प्रथे:---जिनकी दृष्टि ( बुद्धि ) व्यवहारमें ही मोहित है ऐसे पुरुष परमार्थको नहीं 
जानते, जैसे जगतमें जिनकी बुद्ध ठुधके ज्ञानमें ही मोहित है ( मोहको प्राप्त हुई है ) ऐसे पुरुष 
तुषको ही जानते हैं, तंदुल (-चावल ) को नहीं जानते । 

भावार्थ:--जो धानके छिलकों पर ही मोहित हो रहे हैं, उन्हींको कूटते रहते हैं, 
उन्होंने चाबलोंको जाना ही नहीं है; इसीग्रकार जो द्वव्यलिंग आदि व्यवहारमें मुग्घ हो रहे 
हैं ( अर्थात्‌ जो शरीशदिकी क्रियामें ममत्व किया करते हैं), उन्होंने शुद्धात्मानुभबनरूप 
परमार्थकों जाना ही नहीं है; अथीत्‌ ऐसे जीव शरीरादि परद्रव्यको ही आत्मा जाचते हैं, थे 
पस्माथे आत्माके स्वरूपको नहीं जासते | २४२। 


अब आगामी गायाका सूचक काव्य कहते हैं:--- 


5 बल 
( स्वागता ) 
द्ब्यलिंगममकारमीलितै- - ' 
इेश्यते समपसार एब न. £ 
द्रव्यर्लिंगमिह यत्किलान्पतों 7 
ध ज्ञानमेकमिदमेव हि स्वतः ॥ रै४रै 
ववहारिओ पृण णुओओ दोण्णि वि लिंगाणि -  .- 
एिच्छ्रयणओ ए इच्छह मोक्खपदे . 
व्यावहारिक: पुननयो दे अपि लिंगे मणति े 
निश्रयनयों नेच्डति मोश्षपये सर्वलिंगानि ॥ ४१४, , 
यः खलु श्रमणश्रमणोपासकमेदेन द्विविध॑ द्रव्यलिंगं मंबति 


ध्षे:--जो द्रव्यरिंगमें ममकारके द्वारा अंध--विवेकरदित हैं) ये. 
नहीं देखते; क्योंकि इस जगतमें द्रव्यलिंग तो वास्तवमें अन्यद्रव्यसे होता है। 
ही निजसे ( आत्मद्र्यसे ) होता है। 


भावार्थ:--जो द्रव्यलिंगमें ममत्वके द्वारा अंध हैं उन्हें शुद्धात्मद्रव्यका 
नहीं है, क्योंकि वे व्यवहारको ही परमार्थ मानते हैं इसलिये परद्वव्यकों दी 
हैं। २९३। कक 
“यबहारनय ही मुनिलिंगगको और श्रावकरलिंगको-ोनोंकों मोचमागे , 2 
निश्चयनय किसी लिंगको मोक्षमागे नहों कहता'-यह गाया द्वारा कहते हैं:-- 


गाषा ४१४ [4 

अस्वयार्थ:--[ व्यावहारिक: नयः पुनः ] व्यवहारनय [ दे लिंगे श्रवि पिओ, 

लिगोंको [ सोक्षपये भणति ) मोक्षमार्गमे कहता है ( भ्र्थात्‌ व्यवहारनय उधर को, 8५5 
ग्रहीलिंगको मोक्षमार्य कहता है ); [ विदरवनयः ] निश्चयनय [ स्बलिवाणनिं व हेड 
( किसी भी ) लिगोंको [ मोक्षपथ्रे न इच्छति ] मोक्षमार्गमें नहीं मानता। 
दोकाः--भमशणश और अमणोपासकके भेदसे दो प्रकारके द्रब्बर्सिंग मोकभार्म हैं”, 
इसप्रकारका ज्ञो प्ररूपण-प्रकार ( अर्थात्‌ इस प्रकारकी जो प्ररूपणा ) वह फेयल व्यवदार बढ ८ थ 








ब्यवह्दारतय, इन लिंग 2यको मोसके पशमें कहे । 
निबप नहीं माने कभी को ठिंग हक्तीरंवनें॥ हरेक 


जेन शास्त्रमाला ] -- सब्रविशुद्धज्ञान अधिकार -- श्द्क 


प्रर्वणप्रकारः स केवर्ल व्यवहार एय/ न परमाथ), तस्थ स्वयमशुद्धद्वव्यायुभवनात्म- 
कत्वे सति परमार्थत्वाभावात्‌; यदेव श्रमणश्रमणोपासकविकल्पातिक्रान्त इकिक्ञत्ति- 
प्रवृत्तवृत्तिमात्न॑ शुद्धज्ञानमेवे कमिति निस्‍्तुपसंचेतन् परमाथ), तस्वेद स्वयं शुद्धृद्॒व्या- 
चुभबनात्मकत्वे सति परमार्थत्वात्‌ । ततो ये ज्यवहारमेव परमार्थबुद्धथा चेतयंते ते समय- 
सारमेव न संचेतर्य॑ते; प एवं परमाथ परमाथडुद्धया चेतयंते ते एवं समयसारं चेतय॑ते। 
| ( मालिनी. ) 

अलमलमतिजन्पैदुिकल्पैरनल्पें- 

रयमिह परमार्थश्रेत्यतां नित्यमेकः । 

स्व॒रसविप्तरपूर्णज्ञानकिस्फूर्तिमात्रा--.- 

ज्ञ खलु समयपारादुचरं क्रिंचिदस्ति ॥| २४४ ॥ 





परमार्थ नहीं, क्थोंकि वह ( प्ररूपणा ) स्वयं अगुद्ध द्रव्यकी अठुभवनस्वरूप है इसलिये उसको 
परमार्थताका अभाव है; श्रम और श्रमणोपासकके भेदों ते अतिक्रान्त, द्शनज्ञानमें पृत्तपरि-. 
शति मात्र (-सात्र द्शन-झ्ञानमें अयर्तित हुई हुवी परिणतिरूप ) शुद्ध ज्ञान ही एक है--ऐसा जो 
निष्तुष (-निर्मेल ) अतुसवत्त ही पस्माथे है, क्योंकि वह (अनुभवन) स्वयं शुद्ध  द्रव्यका 
अलुभवनस्वरूप होनेसे उसीके परमार्थत्व है। इसलिये.“जो व्यवद्यारकों ही पर्मार्थबुद्धि से 
(-परमाथे सानकर ) अतुभव करते हैं, वे समयसारका ही अनुभव नहीं करते; जो परमाथेको | 
परसार्थबुद्धिसि अचुभव करते हैं, वे ही समयसारका अज॒ुभव करते हैं । ' * है 
भावार्थ:--व्यवह्गरनयका विषय तो भेंद्रूप अशुद्धद्वन्‍्य है; इसलिए बह परमार्थ 
नहीं है; निश्चयनयका विषय अमेद्रूप शुद्धद्वव्य है, इसलिये: बी परमार्थ है। इसलिये, जो 
व्यवह्यारको ही निश्चय सानकर प्रवतेत ,करते हैं वे समयसारका अनुभव नहीं करते; जो 
परमार्थकों परमार्थ मासकर प्रवर्तन करते हैं वे ही समयसारका अनुभव करते हैं ( इसलिये वे 
ही सोज्षको श्राप्त करते हैं ) | 
“अधिक कथनसे क्या, एक परसाथेका ही अतुमच करो!--इस अर्थका काव्य कहते हैं:- 
श्रथे:--बहुत कथनसे और बहुत दुरबिकल्पोंसे चस होओ, चस होओ; यहाँ सात्र 
इतना दी कहना है कि इस एकमात्र परमार्थका ही मिसन्‍तर अनुभव करो; क्योंकि निञज्र रसके 
प्रसास्से पूरे जो ज्ञान उसके स्कुरायसान होनेमात्र जो समयसार (-परमात््मा ) से उच्च वास्तवमें 
दूसरा कुछ भी नहीं है (-समयसारके अतिरिक्त दूसरा कुछ भी सारमूत नहीं है ) । 


भावाथे:-- पूर्शक्ञानस्थरूप आत्माक्रा अहुभव करना चाहिये; इसके अतिरिक्त 
चास्तवमें दूसरा कुछ भी सारमूत नहीं दै। २४४। 


श्ष्८ +- खंमकखार ०७ 


( सलुच्दुम-) 
इंदमेक॑_ जगबदुरक्षय॑याति 
विज्ञानपनभानंदमयमध्यक्षतां 


* इश्पाहुडमिएं पटिदृ् | है ॥ 
८ ठाद्ठी चेया सो होही उत्तम 


प। समयप्रामृतमिद॑ पठित्या अव॑तरवतों 
अर्थ स्थास्यति ब्रेतयिठा स मविभ्यत्युत्र्म 





अब अन्तिम गायामें यह समयसार प्रंथके अभ्यास इत्मादिका हु 
भगवान इस भ्रन्यको पूर्ण करते हैं; उसका सूचक श्लोक पहले कइ्दा जा रहा है** 
प्रण--आनन्दमय विज्ञानघनको (-शस्ध परमात्माको, समक्सारको 
हुआ यह एक (अद्वितीय ) अक्षय जगत-श्द्ु (-समयप्राश्ृत ) पूर्णताको प्राप्त दोत है। 
भाषा्:--यह समयप्राश्त प्रन्य बचनरूपसे तवा ज्ञनरूफ्ते--रोलों +*4 
जगनको अक्षय ( अरथात्‌ जिसका विनाश न हो ऐसे ) अद्वितीय नेत्र समान है, क्योंडि 


नेत्र पटपटादिकों प्रत्यक्ष दिखलाता है उसीप्रकार समयप्राभ्ृत आर्माके झुड रपकपसी अर 
अनुमवगोघचर दिखलासा है। २४५। 


अब) भगवान हुत्दक॒त्दाचार्यद्रेय इस प्रत्षको पूर्ण करते हैं इसलिये उसकी अतिकाएं 
रुपमें उसके अभ्यास इत्यादिका फल इस गाछा में कहने हैं:-- 


गाणा ४१४ 








हि प्र 
ट ता अर 


है 


ब्रश्ययार्थ:--[ यः चेतविता ] जो भारमा (-भम्य जोब ) [इवं सयवाधृनों 
बटिस्था ] इस समयप्राभतकों पढ़कर, [ अ्रधंतत्वत: जात्या ] धर्ष और ह्स्ली 
जागकर, [ धर्च स्वास्थति ] उसके परष॑में रियत होगा, [ शः ] गह [ उसल॑ शोस्कर 
भक्व्लिति ] उत्तम भोस्यरवरूप होगा । 


कि -ी।।? स नी सखतफसतीी सी _तभझ_झ>५२१?५त-त तन 


यह अमबप्ासून पटल छाके जान अर्थ  तस्तसे | 
खरे बरषमें जब जो दो, सौख्य उत्तम परिणमे | 9 १४ 


जेन शास्त्रमाला ] - सर्वविद्युहक्ञान अधिकार -- ५६६ 


या खलु समयसारभूतस्प भगवत्तः परमात्मनो5स्थ विश्वप्रकाशकत्पेन विश्व- 
समयस्य प्रतिपादनात्‌ स्वयं शब्दअज्ञायमा्ण शाखमिदमधीत्य विश्वप्काशनसमथपर- 
मार्थयूतवित्मकाशरूपमात्मानं निश्चिसनन्‌ अथतस्तत्ततथ्व॒ परिच्छिध अस्पैधाथंभते 
भगवति एकस्मिन्‌ पू्णविज्ञानघने परमत्रह्मणि स्वार्भेण स्थास्यति चेतबिता, 
साक्षाचरक्षणविजु भमाणविदेकरसनिर्भरस्वभावस॒स्थितनिराकुलात्मरूपतया परमानन्द्‌- 
शब्दवाच्यपुत्तममनाकुलत्यलक्षण सौरूष॑ स्वयमेव भविष्यतीति । 
( अनुष्डुम्‌ ) 
इतीदमात्मनस्तत्त्व॑ ज्ञानमात्रमवस्थितम्‌ । 
अखंडमेकमचर्कू स्वसंवेद्रमबाधितम्‌ ॥ २४६ ॥ 





टीकाः--समयसा रभूत भगवान पसमात्माका-जो कि विश्वका प्रकाशक होनेसे 
बिश्वससथ है. उसका--प्रतिपाइन करता है इसलिये जो स्वयं शब्दन्नह्के समान है ऐसे इस 
शास््रको जो आत्मा भल्ीभाँति पढ़कर, विश्वको प्रकाशित करनेमें समर्थ ऐसे परमा्थभूत्त, 
चेतन्य-प्रकाशरूप आत्माका निश्चय करता हुआ ( इस शास््रकों ) अर्थसे और तत््व्ले जानकर: 
उसीके अथेभूत भगवान एक पूर्रविज्ञानघन परमत्रद्षामें सब उद्यमसे स्थित होगा, बह आत्या, 
साज्ञात्‌ ततकुणु प्रमट होनेवाले एक चेत्तन्यस्ससे परिपूर्ण स्थभावमे सुस्थित और निराकुल 
(-भाकुलता बिना का) होनेसे जो ( सौख्य ) 'परमानन्द” शब्दसे वाच्य है, उत्तम है और 
अनाकुलता-लक्षणयुक्त है ऐसा सौख्यस्वरूप स्वयं ही हो जायेगा। 
भावार्थ:---इस शाखका नास समयप्राभ्त है। ससयका अर्थ है पदार्थ अथवा 
समय कथौत्‌ आत्मा । उसका कहनेवाला यह शास्त्र है। और आत्मा तो समस्त पदार्थोका 
प्रकाशक है । ऐसे विश्वप्रकाशक आत्माको कहता हुआ होनेसे यह समयप्राभ्ृत शब्दबह्मके 
समान है; क्योंकि जो समस्त पदार्थोका कहनेवाला होता है. उसे शब्दजह्य कहां जाता है। 
द्ादशांगशास्त्र शब्दबह्म है और इस समयप्राभ्ृतशास्त्रको भी शब्दन्नद्धकी डपसा दी गई है। यह 
झब्दजहा ( अर्थात्‌ समयप्राभ्तशास्त्र ) परजह्मको ( अर्थात्‌ शुद्ध परमात्माकों ) साज्ञात्‌ दिखाता 
है। जो इस शास्त्रको पढ़कर उसके यथार्थ अथेमें स्थित होगा, वह परबल्मको प्राप्त करेगा; और 
उससे जिसे 'परमानन्द” कहा जाता है ऐसे उत्तम, स्वात्मिक, स्वाधीन, बाधारहित, अविनाशी 
सुखको प्राप्त करेगा। इसलिये हे भव्य जीवों ! तुम अपने कल्याणके लिये इसका अभ्यास 
करो, इसका श्रवण करो, निरन्तर इसीका स्मरण और ध्यान करो, कि जिससे अविनाशी 
सुखकी प्राप्ति दो । ऐसा श्री गुरुओंका उपदेश है | ह 
अब इस सर्वविश्ुद्धज्ञानके अधिकारकी पूर्शताका कलशरूप खछोक कहते हैं:-- 


झर्थ---इसप्रकार यह आत्माका तत्त्व ( जथौत्‌ परसाथेमूत स्वरूप ) ज्ञानमात्र 
ण्र्‌ 


2० «- समयसार -- [ 


इति श्रीमदरतचंद्रशन॒रिविरचितायाँ ... ...... - 

विशुद्धव्वानप्रसूपक! नवमोंकः ॥ > हल 
कर ् क्र 
निश्चित हुआ--कि जो ( आत्माका ) ज्ञानमात्र दत्त अखरढ है ( लोत्‌ भतेह 
और अहठिपक्षी कर्मोसे यद्यपि खंड खंड दिखाई देता है तथापि झ्ञानमात्रमें खंड ता 
है ( भथीत्‌ अखण्ड होनेसे एकरूप है )) अचल है ( सर्थात्‌ शञानरुपसे चलित नई 
ल्ेयरूप नहीं होता ), स्वस॑वेद्य है ( अर्थात्‌ अपनेसे दी क्षात होने योग्य हैं )| और हा 
है ( अर्थात्‌ किसी मिथ्या युक्तिसे बाधा नहों पाता )। छ 
भावायें:--यहाँ आत्माका निज स्वरूप ज्ञान ही कट्दा है इसका कार्य कहे 

आत्मामें अनन्त धर्म हैं, किन्तु उनमें कितने ही तो साधारण हैं, इसलिये वे 
उनसे आत्माकों पहिचाना नहीं जा सकता; और झुछ ( धर्म ) पर्यावाक्षित , हि 
होते हैं और किसी अवस्थामें नहीं होते, इसलिये वे अव्याप्तियुक्त हैं, उनसे भी मास 
पहिचाना जा सकता | चेतनता यद्यपि आत्माका ( अतिव्याप्ति और अव्याप्ति रहित 2 लेकर हैं; 
तथापि बह शक्तिमात्र है; अरृष्ठ है; उसकी व्यक्ति दशन और ज्ञान है| उस दर्शन भौर' 
भी ज्ञान साकार है, प्रगट अतुमबगोचर है; इसलिये उसके द्वारा ही आत्मा पदिपाना का 
सकता दै। इसलिये यहाँ इस ज्ञान ही प्रधान करके आत्माफा तत्त्व कहा है। 

यहाँ ऐसा नहीं समझना चाहिये कि पआत्माको ज्ञानमात्र तस्‍्ववाला कहा है इसलिये 
इतना ही परमार्य है और अन्य धर्म मिध्या हैं, वे आत्मामें नहीं हैं।! ऐसा सर्वया एकान्ति अर 
करनेसे तो मिध्याटष्टिलव आ जाता है, विज्ञानाह्रेतवादी बौद्धोका और वेदान्तियोंका मत हीं 
जाता है; इसलिये ऐसा एकान्द बाधासहित है। ऐसे एकास्त अभिप्रायसे कोई मुनित्रत भी 
और आस्माका-ज्ञानमात्रका-ध्यान भी करे, वो भी मिध्यात्व नहीं कट सकता; मद 
कपायोंके कारण भले ही स्वर्ग श्राप्त हो जाये किन्तु सोक्षका साथन तो नहीं दोता ! 
ध्यादवादसे यथार्थ सममना चाहिये | २४६। 

(सकया ) 

सरबविशुद्धज्ञानरूप सद्दां चिदानन्द करता न भोगता न परद्रव्यभावको। 

मूरत अमूरत जे आनद्रव्य लोकमांदि ते भी ज्ञानरूप नहीं न्यारे न अभावकीः 

यदै जासि ज्ञानी जीब आपकू' भजै सदीव ज्ञानरूप सुखतूप आन न लगाबको, 

कम कमंफलरूप चेतनाक दूरि टारि ज्ञानचेतना अभ्यास करे झुछ भावको | 


इसप्रकार श्री समयसारकी ( श्रीमद्भगवर्कलकुल्दाचार्यरेवमणीव श्री समयसार 
परमागमकी ) श्रीमद्‌ अक्वतचत्वाचार्यदेवबिरचित आत्मस्याति नामक टीकामे 
सर्ववियुद्धज्ञानका प्ररूपक नवमों अधिकार समाप्त हुआ। 
हो रे क्र 


है] 
हज 





जे 


भेत शाखमाला ) +- परिशिष्ट - श्७९ 
( अनुप्डुम्‌ ) 
अन्न स्पाद्ादशुद्धवथ बस्तुतत्तव्यवस्थितित 
उपायोपेयभावश्व मनाग्भूयो5पि चिंत्पते || २४७ ॥ 
है | घ 
स्याह्दो हि. समस्तवस्तुतत्वसाथकमेकमस्खलितं शासनमहृत्सबंश्ञस्थ | स तु 





( यहाँदक भगवत्‌ झुन्दकुन्दाचार्यकी ४१५ गाथाओंका विवेचन टीकाकार श्री असृत- 
घन्द्राचार्यदेवने किया है, और उस विवेचनमें कलझरूप तथा सृचनिकारूपसे २४६ काव्य कहे 
हैं। अब टीकाकार आचार्यदेव विचारते हैं कि--इस प्रन्थमें ज्ञालको प्रधान करके आत्माको 
जञानमात्र कहते आये हैं, इसलिये कोई यह तर्क करे कि-जैनमत तो स्यादूचाद है; तब क्‍या 
जास्माको ज्ञानमात्र कहनेसे एकान्त नहीं हो जाता ? अथीत्‌ स्यादूबादके साथ विरोध नहीं 
आता और एक ही ज्ञानमें उपायतत्त्व तथा उपेयतत्व--दोलों केसे घटित होते हैं? ऐसे 
तकका निराकरण करनेके लिये टीकाकार आचार्यदेव यहाँ सर्वविद्युद्कज्ञान अधिकारके अन्त 


परिशिष्टरूपसे छछ कहते हैं । उसमें प्रथम ःझोक इसप्रकार हैः-- 


अर्थे:---यहाँ स्याद्वादकी शुद्धिके लिये वस्तुतच्वकी व्यवस्था और ( एफ ही ज्ञानमें 
उपाय--उपेयत्व कैसे घटित होता है, यह बतानेके लिये ) उपाय-उपेयभावका जरा फिरसे 
विचार करते हैं । 
भावार्थ:--बस्तुका स्वरूप सामान्यविशेषात्सक अनेक-घर्मस्वरूप द्ोनेसे बह 
स्थाद्बादसे ही सिद्ध किया जा सकता है! इसप्रकार स्याद्वादकी शुद्धता ( प्रमाणिकता, 
सत्यता, निर्दोपता, निर्मेलता, अद्वितीयता ) सिद्ध करनेके लिये इस परिशिष्टमें वस्तुस्वरूपका 
विचार किया जाता है। ( इसमें यह भी बताया जायेगा कि इस शासत्रमें आत्माकों ज्ञानमात्र 
कह है फिर भी स्थाद्वादके साथ विरोध नहीं आता । ) और दूसरे, एक ही ज्ञानमें साधकत्त्व 
तथा साध्यत््व कैसे बल सकता है यह सभमानेके लिये ज्ञानका उपाय-उपेयभाव अथीत्‌ साधक- 
साध्यभाव भी इस परिशिष्टमें विचार किया जाबेगा | २४७। 
( अब श्रथम आचार्यरेव वस्दुस्वरूपके विचार द्वारा स्याद्वादको सिद्ध करते हैं:--.) 
स्थाद्वाद समस्त वस्तुओंके स्वरूपको सिद्ध करनेबाला, अ्हत्‌ सर्वज्षका एक जरखलित 
(-निबोध ) शासन है। वह ( स्थाद्वाद ) “सब अनेकान्तात्मक है? इसप्रकार उपदेश करता है, 
क्योंकि समस्त वस्तु अनेकान्त-स्वभावयाली दै। ( “सबे बस्तुएँ अनेकान्तस्वरूप हैं? इसप्रकार जो 
स्थादुबाद कहता है. सो वह असत्याथ कल्पतासे नहीं कहता, परन्ठु जैसा बस्तुका अनेकान्त 
स्वभाव है वेसा ही कहता है । ) 
यहा आत्मा न्ञासक बस्तुको ज्ञानमात्रवासे उपदेश करनेपर भी स्थाद्बादका कोप नहीं 
है; क्योंकि झानमात्र आत्मवरुके स्वयसेव अनेकान्तात्मकत्व है । वहाँ ( अनेकास्तका ऐसा 
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सर्बमनेकांदात्मकमित्यनुशास्ति, स्वस्थापि.. “० 
वस्तुनों ज्ञानमात्रतया अलुश्नास्यमानेषपि न तत्परिकीएीं; 
स्वयमेबानेकांतस्वात्‌ | तंत्र यदेव तत्तदेवातद्‌, यदेव्क तदेबानेरड, 
यदेव नित्य.  ी #॥.. दीप 
मनेकांतः । तत्स्वात्मवस्तुनो न 
बहिरम्मिषदनतश्ेयतापत्रस्वरूपातिरिक्तपररू पेणातत्ताद, 
मदयरूपाबिभागद्रव्येणैकवातू, _ 

>वैरनेकलाव, स्वद्नव्यकषेत्रकाठमावमवनशक्तिस्वमावव्वेन सब्यावु, 
भावाभवनशक्तिछवभावव्वेनाउससादू,... ५ - 


5 


ला 


स्वरुप है कि )। जो ( वस्तु ) तत्‌ है वही अतव्‌ है, जो ( वस्तु ) एक है 
है बह्दी असत्‌ है, जो नित्य है वही अनित्य है--इसप्रकार एक करतुममे वरहुत्वफी कम रे 
परस्पर विरुद्ध दो शक्तियोंका प्रकाशित द्ोना अनेकान्त है। इसलिये अपनी जात्मपाएुि जी; 
ज्ञानमात्रता होने पर भी, तस्त्व-अतत्त्व, एकत्त्व-अनेकत्तत, सख्व-असत्त, ह्त्् 
अनित्यत्त्पना प्रकाशता ही है; क्योंकि--उसके (-ज्ञानमात्र आत्मवस्तुके ) अंतर्रयर्मं फकुअकित 
प्रकाशते ज्ञानस्वरूपके द्वारा ततूपना है, और बाहर प्रगट द्वोते, अनन्त, झेयत्यफों पा लक 
भिन्न ऐसे पररूपक्रे द्वारा (-ज्ञानस्वरूपसे भिन्न ऐसे परद्रव्यक्रे रूप ढारा-) जलाना है. 
( अथीत्‌ ज्ञान उस-रूप नहीं है ), सहभूत (-साथ दी) प्रवतमान और क्रमशः 
अनन्त चैतन्य-अंशोकि समुदायरूप अविभाग द्रव्यके द्वारा एकत्व है, और अविभाग एक हम्कों 
व्याप्त, सद॒भूत प्रवतमान तथा क्रमशः अ्रवरतमान अनन्त चैतन्य-अंशरूप (-जेठन्कके 8" 
अंरोरिप ) पयोयोके द्वारा अनेक है; अपने द्रव्य-क्षेत्र-काल-भावरूपसे होनेकी शक्कर है” 
स््रभाव है उस स्त्रभाववानपनेके द्वारा ( अर्थात्‌ ऐसे स्वभाववाली होनेसे ) सश्व है। जद परे 
द्रब्य-क्ेज-काल-भावरूप न द्ोनेकी श्क्तिरूप जो स्वभाव है. उस स्त्रमाववानपनेके दाता अररव 
है; अनादिनिघन अविभाग एक वृत्तिरूपसे परिणतपनेके द्वारा नित्यत्व है; और कमशः प्रकरोया# 
एक समयको मयौदावाले अनेक वृत्ति-अंशेरूपसे परिणतपनेके ढारा अनित्यत्व है। ( इसम्क 
झानमात्र आत्मत्ररतुको भी; तत-अततपना इत्यादि दो-दो विरुद्ध शक्तियाँ स्वयमेष 
होती हैं, इसलिये अनेकान्त स्वयमेव प्रकाशित होता है। ) 


( प्रश्न--) यदि आत्मवरुको, शतमात्रता होने पर भी, स्वयमेव भनेकार्त दीन हु 
हैः कर फिर अईन्त सगवान उसके साधनके रूपमें अनेकान्तका (-स्यादबाइका) उपदेश 
द्के है ध् 
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लात, . क्रमप्रवृप्तेकपमयावच्छिल्नानेकबृत््यंशपरिणतत्वेनानित्यत्वाचद्तत्तमेकानेकर्त्व 
सदसच्ब नित्यानित्यत्व॑ च ग्रकांशत एवं । न॒प्तु यदि ज्ञानमात्रत्वेषपि आत्मबस्‍्तुमा 
खयमेवानेकांतः प्रकाशते तहिं किमरथम् ड्विस्तत्साधनलेना5नुशास्यते5मेकांतः १ 
अज्ञानिनां ज्ञानमात्रात्मवस्तुप्रसिद्ध|यर्थमिति त्रूम! । न खल्वनेकांतमंतरेण ज्ानमात्र- 
मात्मवस्त्वेव प्रसिध्यति | तथा हि--झू हि स्वभावत एवं बहुमावनिर्भरविशे 
सर्वभावानां स्वभावेनादईवेऊपि द्ेतरए निपेद्धुमशक्यत्वात्‌ समस्तमेत्र वस्तु स्वपररूप- 
प्रवृत्तिब्यावृत्तिम्याप्ुभयभावाध्यासितसेव । तत्र यदाय॑ ज्ञानमात्रों भावः शेपभावै! सह 
सरसभरप्इत्तज्ञातज्ञेयसंबंधतया5नादिज्वेषपरिण मनात्‌ ज्ञानतत्त्॑ प्ररूपेण प्रतिपथ्ाज्ञानो 
भूत्या नाग्सुपैति, तदा स्वरूपेण तत्त्व द्योतयित्वा ज्ञातृत्वेन परिणमनाज्ज्ञानी कुर्वलन- 
नेकांत एवं तमुद्ममयति १ | यदा तु सब वे खल्विदमात्मेति अन्ञानतर्ख स्वरुपेण 
प्रतिपद्य विश्वोपादानेनात्मान॑ नाशयति, तदा पररूपेणातर् ब्योतपित्वा विश्वाह्विन्न 





( उत्तर--) अज्ञानियोंके ज्ञानमात्र आत्मवस्तुकी असिद्धि करनेके लिये उपदेश देते हैं 
ऐसा हम कहते हैं। वास्तवमें अमेकास्त (-स्थाद्धाद ) के बिना श्ञानमात्र आत्मवस्तु ही असिद्ध 
नहीं हो सकती । इसीको इसप्रकार सममाते हैं:-- 


स्वभावसे ही बहुतसे भावोंसे भरे हुए इस विश्वमें सर्ब भावोंका स्वभावसे अद्देत 
होने पर भी; द्वेतका निपेध करना अश्क्य होनेसे समस्त वस्तु स्वरूपमें अश्ृत्ति और पररुपते 
ध्यावृत्तिके हारा दोनों भावोंसे अध्यासित है ( अथोत्‌ समस्त वस्तु स्वरूपंमें प्रबर्तमान होमेसे 
और पररूपसे भिन्न रहनेसे प्रत्येक वस्तु्में दोनों भाव रह रहे हैं ) । वहाँ, जब यह श्ञानमात्र 
भाव (आत्मा )) शेप (बाकीके ) भावोंके साथ निज रसके भारसे प्रवर्तित क्षाता-ज्ञेयके 
सम्बन्धके कारण और अनादि कालसे क्षेयोंक्ते परिणमनके कारण ज्ञानतत्वको पर रूप मानकर 
( अथौत्‌ ल्लेयरूपसे अंगीकार करके ) अज्ञानी होता हुआ नाशको ग्राप्त होता है, तब ( उसे 
ज्ञानमात्र भावका ) स्व-रूपसे (-ज्ञानरूपसे ) लत्पना प्रकाशित करके ( अर्थात्‌ ज्ञान ज्ञानरूपसे 
ही है ऐसा प्रगट करके ), -ज्ञातारूपसे परिणमनके कारण ज्ञानी करता हुआ अनेकान्त ही 
(स्याद्गाद ही ) उसका उद्धार करता दै--नाश नहीं होने देता ! १। 


ओर जब बह ज्ञानमात्र भाव 'वास्तवमें यह सब आत्मा है? इसप्रकार अज्ञानतत््वको 
स्व-रूपसे ( ज्ञानकूपसे ) मानकर--अंगरीकार करके विश्वके अहण हारा अपना नाश करता ्दै 
(-सर्व जगतको निजरूप मानकर उसका ग्रहण करके जगत्से भिन्न ऐसे अपनेको नष्ट करता 
है ), तब ( उस ज्ञाससात्र भावका ) पररूपसे अततपना अ्रकाशित करके ( अथीत्‌ ज्ञान पररूप 
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ब्वने दर्सयमनेकांत एव नाजपितुं व ददांति २ । यदानेकदेशकार। शंबिततकककेंण 
ड्ानाकारों नाशप्मपैति, तदा द्रव्येगेकर्स धोतयश्ननेकांत शव सहजीसगाति ३ + की! 
त्वेकब्ञानाकारोपादाना यानेकल्षेया का रत्यगेना त्माने नाश्षयति, क्रदा 
दीतयनेकांत एवं नाशषयितुं न ददाति 9 | यदा ज्ञायमानपरद्रस्यपश्थिकनाए झाड़ू: - 
द्रव्यं परद्रव्यत्वेन प्रतिषय नाशस्‍॒पेवि, तदा स्वद्रल्वेण सर्व बोतयशर्मेंराद इन 
तशुजीवयति ५ । यदा हु सर्वद्रब्याणि अहमेवेति परद्रष्यं श्ञातदरस्पत्केत अतिकशा: 
त्मानें नाशयति, तदा परद्रव्येणास्॑ धोतयन्ननेकांत एवं नाजवितुं ने दह्ाति $ ४! 
यदा परतेत्रगत्लेयार्थपरिणमनात्‌ परक्षेत्रेण ज्ञानं सत्‌ प्रतिषद नाश्यपेति 
सतेग्रेणास्तिवं ध्योतयन्ननेकांत एवं तपुुजीवयति ७ । यदा तु स्वधेत्रे मबनाय फरकषेत्र 


नहीं है यह प्रगद करके ) विश्वसे भिन्न ज्ञानकों दिखाता हुआ अनेकान्त ही उसे भपना 
(-क्षानमात्र भावका ) नाश नहीं करने देता | २। 
जब यहद्द ज्ञानमात्र भाव अतेक छलेयाकारोंके द्वारा (षेयोंके आकार्रों द्वारा ) अपना 
सकल (-अखरढ, सम्पूर्ण ) एक ज्ञान-भाकार खण्डित (-खंढ खंढरूप ) हुआ मानकर 
प्राप्त होता है; तब (उस ज्ञानमात्र भावका ) द्रव्यसे एकत्व प्रकाशित करता हुमा अनेकरान्त 
दी उसे जीवित रखता है--नष्ट नहीं दोने देता | ३ 
और जब वह श्ञानमात्र भाव एक ज्ञान-आकारका प्रहण करनेके लिये अनेक क्षेत्र 
कार्रोंके ध्याय हारा अपना नाश करता है ( अर्थात्‌ ज्ञानमें जो अनेक श्षेयोंके आकार आते ह 
उनका त्याग करके अपनेक्रो नष्ट करता है ), तब ( उस ज्ञानमात्र भावका ) पर्यायोंसे अनेकस्व 
प्रकाशित करता हुआ अनेकान्त द्वी उसे अपना नाश नहीं करने देता | ४ | 
जब यह ज्ञानमात्र भाव, जाननेमे आनेवाले ऐसे परद्रब्योंके परिणमनके कारण आए- 
द्रब्यको परद्रव्यरूपसे मानकर--अंगीकार करके नाशको प्राप्त होता है; तब ( उस ज्ञाससात्र 
भावका ) स्वद्रव्यसे सर्व प्रकाशित करता हुआ अनेंकान्त ही उसे जिलाता ई--नष्ट नदी 
होने देता | ५ 
और जत्र वह झानमात्र भाव 'सर्व द्रव्य मैं हो हूँ ( अर्थात्‌ सर्व द्रव्य आत्मा ही हैं)! 
इसप्रकार परद्वव्यका झाठद्रव्यरूपसे मानकर--अंगीकार करके अपना नाश करता है, तब 
(उस आनसात्र भावका ) परद्रव्यमे असत्त्य प्रकाशित करता हुआ (आत्मा परदरब्बहफ्से 
नहीं है, इसप्रकार प्रगट करता दुआ ) अनेकाल्त दी उसे अपना नाञ नहीं करने देता। ५ । 
जब यह ब्लानमात्र भाव परलेग्रगन (-परत्तेत्रमें रहे हुए ) श्ेय पदादोंके परिखमसते 
परसेत्रसे ह्ानको सत्‌ मालझर--अंगीकार करऊे नाशको प्राप्त दोता है; तब ( छल 
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गततेयाकारत्पागेन हान॑ तुच्छीकुबेचात्मान॑ नाशयति, तदा स्वत्षेत्र एव ज्ञानस्प परणेत्र- 
गतक्ञेयाकारपरिणमनसभावत्वात्परत्षेत्रेण नास्तित्व॑ द्योतयश्ननेकांव एवं नाशयितुं न 
ददाति ८ । यदा पूर्वालबितार्थ विमाशकाले ज्ञानस्थासर्य॑ प्रतिषध्य नागगुपैति, तदा 
सकालेन स्व ध्ोतयन्ननेकांत एवं तघुजीवयति ९ । यदा त्वर्थालम्बनकाल एवं 
शेनस्य सतत अ्रतिपद्यात्मानं नाशयति, तदा परकालेनासत्त्यं ध्ोतयन्ननेकांत एव 
नाशपितु' न ददाति १० | यदा ज्ञायमानपरभावपरिणमनात्‌ ज्ञायकभार्व परभागत्वेन 
अतिपद्य नाशम॒पैति, तदा स्वभावेन सत्त॑ द्योतयन्ननेकांत एवं तम्नजीवयति ११। 
यद। तु सर्वे भावा अहमेवेति परभाव॑ ज्ञायकभावत्वेन प्रतिपद्यात्मानं नाशयति, तदा 


खानप्रात्र भावका ) सत्तेत्रसे अस्तित्व प्रकाशित करता हुआ अनेकान्त ही उसे जिलाता दै--नष्ट 
रहीं होने देता | ७। 


और जब वह ज्ञामसात्र भाव खत्तेन्रमे होनेके लिए (-रहनेके लिए, परिणसनेके 
लिए ), परर्षेश्रगत छ्लेयोंके आकारोंके त्याग हरा ( अथीत्‌ ज्ञानमें जो परस्तेत्रमे रहें हुए क्षेयोंका 
आकार आता है उनका त्याग करके ) श्ञानको ठुच्छ करता हुआ अपना नाश करता है, तब 
खत्षेश्में रहकर ही वरत्षेत्रगत क्षेयोंके आकाररूपसे परिणमन करनेका क्षानका स्वभाव होनेसे 
(उस ज्ञानमात्र भावका ) परत्षेत्रसे नास्तित्व श्रकाशित करता हुआ अनेकान्त द्वी उसे अपना 
चाश नहीं करने देता | ८। 
जब यह ज्ञानमात्र भाव पूर्वालंबित पदार्थेके विनाशकालमें (-पूर्वमें जितका आल्म्बन 
किया था ऐसे ज्ञेय पदार्थोंके विनाशके समय ) ज्ञालको असत्व मानकर--अंगीकार करके 
नाक प्राप्त होता है, तब ( उस ज्ञानमात्र भावका ) स्वकालसे (ज्ञानके कालसे ) सत्त्व 
प्रकाशित करता हुआ अनेकान्त ही उसे जिलाता है--नष्ठ नहीं होने देता | ६ । 
और जब बह ज्ञानमात्र भाव पदार्थोंके आलम्बन कालमे ही (-सात्र ज्षेय पदार्थोको 
जानते समय ही ) ज्ञानका सत्य मानकर-- अंगीकार करके अपना नाझ करता है, तब ( उस 
ज्ञानमात्र भावका ) परकालसे (-ज्षेयक्रे कालसे ) असत्त्य प्रकाशित करता हुआ अनेकास्त ही 
उसे अपना नाश नहीं करने देता । १० 
ज्ब्ष यह ज्ञानमात्र भाव) जाननेसें आते हुए परभावोंके परिणमनके कारण ज्ञायक- 
भावको परभावरूपसे मानकर--अंगीकार करके नाशको श्राप्त होता है, तब ( उस ज्ञानमात्र 
भाषका ) स्व-भावसे सर्व श्रकाशित करता हुआ अमेकान्त ही उसे जिलाता है--- नष्ट नहीं 
होने देता । ११। 
और जब बह ज्ञासमात्र भात्र 'स्वे भाव में ही हैं? इसप्रकार परभावकों ज्ञायकमाब- 





श्र +- समयसार.->. [ भगवान ओऔकुल्दकुतद-कह्दा 


परमादेनातत्त॑ धोतयन्ननेक्ांत एवं नाश्रयित न ददाति १३ | यदाउनित्यडानातिशेरः 
संडितनित्यक्ञानसामान्यों नाशपुपैति, तदा हानसामान्यरूपेण नित्यत्व॑ बोतयतनेकात 
एवं त्युज्जीवयति १३। यदा तु नित्यश्ञानसामात्योपादातायानित्यज्ञानविशेषया- 
गेनात्मार्त नाशयवि, तदा शानविशेष्ञेणानित्यर्स धोतयत्ननेकांव एव नाशपित ने 
ददाति १४। - 
भर्व॑ति बात्र छोकाः-- 
( शादूलविक्रीडित ) 

बाह्या्थं: परिप्रीतमुन्शितनिजप्रव्यक्तिरिक्तीमतद्‌ 

विश्रान्तं पररूप एव परिती ज्ञान पौशोः सीद॒ति । 

यच्चचदिह सरूपत इति स्थाह्मादिनस्वत्पुत- 

दरोन्मलपनस्वमावभरतःः पूर्ण. समुर्जति ॥ २४८ ॥ 


रुपले मानकर--अंगीकार करके अपना नाश करता है। तब ( उस ज्ञानमात्र भावका) परमावसे 
अमत्य प्रकाशित फरता हुआ जनेकास्त ही उसे शपना नाश नहीं करने देता  १२। 
जब यह ज्ञानमात्र भाव अनित्य शानविशेषोके दर अपना नित्य क्ञानसामात्य खरिहत 
हुआ मानकर नागको श्राप्र द्ोता है; तव ( उस शञानमात्र मावका ) शानसामान्यरपसे म्त्य्लि 
प्रफाभित करता हुआ अनेकास्त ही उसे ज्िलाता है--नष्ट नहीं द्वोने देता। ६३। 
भौर जब यह छ्लानमात्र भाव नित्य ज्ञानसामान्यका श्रदएण करनेके लिये अनिद्य 
पानिरोपोंके त्यागडे द्वारा अपना माश करता दी (अर्थात्‌ धातके विशेषोका त्याग कर्ण 
सपनेझो नष्ट फरता है ), तय ( उस प्षानमात्र सावका ) ज्ञानविशेषरूपसे अनित्यल प्रकान्नित 
फरता हुआ अनेडान्त ही उसे अपना नाश नहीं फरने देवा । १४॥ 
(यहाँ धतू-भवयू्े २ संग, एफ-शमेझके २ भंग, सत्‌:असम्‌के द्व्य-कषेत्र-फाल-मांवसे 
८ भंग, और मित्य-अनित्यके २ भंग--इसप्रकार सथ मिलाकर (४ संत हुए | इन चौदए संगम 
यह बताया है कि--एफास्तसे क्षानमात्र आत्माका अमाय द्वोठा दै और अमेझान्ससे आत्मा 
डोपिंग रहता है। अर्थात्‌, एफान्ससे आत्मा जिस स्वष्टप है उस ध्रुप नदी समझा जाता 
सपरुपर्मे परिएमित महों दोठा, और अनेकान्तसे यद याध्तविफ ध्वृप्से समझा जाता है 
शम्पमें परिणमित द्वोता ऐै। ) 
दह्दों भिम्म अफारते ( बौदद मंगेडे फलाशरुप ) भोदद पाव्य भी कहें जा रहे हैं-- 
( उ्मेंसे पहले, प्रथम भगवा बलघरूप काव्य दसप्रशार है) हे 
पर्म:--पाणय पहादेडि दा सम्पूर्रतया प्रिया पा) शपनी व्यक्ति [गदता )क 
होड़ दैसेगे सिकि (-थास्व ) हुआ सम्पूर्देकया परखुषयें ही विभावि ( भव पर कपडे उपर द्दी 





०: 
जन शास्रमाला ] >> परिशिष्ट -- बैड 


( शार्दू लविक्रीडित ) 
विश्व ज्ञानमिति प्रतकर्य सकल दृष्ठा सतत्वाशया 
भूल्वा विश्वमयः पशु) पशुरिव स्वच्छंदमाचेटटते । 
यच्तत्तत्पररूपतो न तदिति स्याद्वाददर्शी पुन- 
विंश्वाडिन्रमविश्वविश्ववटितं तस्य स्व॒तत्त्य स्पृशेत्‌ || २४९ |। 








आधार रखता हुआ ) ऐसे पशुका ज्ञान (-पशुवत्‌ एकान्तवादीका ज्ञान ) नाशको प्राप्त होता है; 
और स्थादूबादीका ज्ञान तो; “जो तत्‌ है वह स्वरूपसे तत्‌ है ( अथात्‌ प्रत्येक तत््वको--बस्तुको 
स्वरूपसे ततपना है. )! ऐसी भान्यताके कारण, अत्यन्त प्रगठ हुए ज्ञानधनरूप स्वभावके भारसे, 
सम्पूर्ण उद्ति (-प्रगट ) होता है.। 


भावार्थ:--कोई सर्वथा एकान्तवादी तो यह सानता है कि--घठज्ञान घटके आधारसे 
ही होता है इसलिये ज्ञान सब अकारसे ज्ञेयों पर ही आधार.रखता है । ऐसा माननेवाले एकाल्त- 
चादीके ज्ञानको तो ज्ञेय पी गये हैं, ज्ञान स्वयं कुछ नहीं रहा । स्वाद्वादी ऐसा मानते हैं कि-- 
शान अपने स्वरूपसे तत्त्वरूप ( ज्ञानस्वरूप ) ही है, ज्लेयाकार होने पर भी ज्ञानत्त्वको नहीं 
छोड़ता । ऐसी यथार्थ अनेकान्त सममके कारण स्या३बादीको ज्ञान (अर्थात्‌ श्ञानस्वरूप आत्मा) 
प्रगट प्रकाशित होता है | 
इसप्रकार स्वरूपसे तत्पनेका भंग कह्दा है। २४८। 
( अब दूसरे भंगका कलशरूप काव्य कहते हैं:--) 
अर्थे:--पश्ु अर्थोत्त्‌ सर्वथा एकान्तवादी अज्ञानी, “विश्व ज्ञान है ( अर्थात्‌ सर्च ज्ञेय- 
पदा्थ आत्मा हैं)! ऐसा विचार कर सबको (-समस्त विश्वको निजतत्त्वकी आशासे देखकर 
विश्वसय (-समस्त ज्ञेयपदार्थभय ) होकछ पश्चुकी भाँति स्वच्छन्द्वया चेष्टा करता है-प्रवृत्त 
होता है; और स्यादूवाद॒दर्शी तो (-स्थाद्बादका देखनेवाला तो ), यद्द मानता है कि “जो तत्‌ 
है. बह पररूपसे तत्‌ नहीं है ( अथौत्‌ प्रत्येक दत्त्वको स्वरूपसे तत्पता होने पर भी पररूपसे 
अततपना है )), ,इसलिये विश्वसे भिन्न ऐसे तथा विश्वसे (-विश्वके निमित्तसे ) रचित होने 
पर भी बिश्वरूप न होनेवाले ऐसे ( अथोत्‌ समस्त ज्ञेय वस्तुओंके आकाररूप होने पर भी 
समस्त ज्ञेय घस्तुसे भिन्न ऐसा ) अपने तत्वका स्पश--अनुभव करता है । 
ड भावार्थ:--एकान्‍्तवादी चह सानता द्दै कि--विश्व (-समस्त बरतुएं ) ज्ञानरूप 
अथोत्‌ लिजरूप है। इसप्रकार निजको और विश्वको अभिन्न माचकर, अपनेको विशमय 
मासकर, एकान्‍्तवादी। पशुकी भाँति हेय-डपादेयके विवेकके बिना सर्वत्र स्वच्छन्दतया अच्च्ति 


करता है ।..स्थाहादी तो यह मानता है कि--जो ने स्वरू 
क्क है  द्दै वस्तु अपने स्वरूपसे तत्स्वरूप है, वही बरतु 





रण ++ समगसार »« :. 


(शादूलविशीदधि ) 
बाद्यार्थ पहृणस्वभावभरतो 


एकद्रव्यतया सदाप्युदितया मेदअर्म , 
स्नेक हानमवराधितानुभवर्न .. .. 

हे (्‌ शादू लविक्रीडित ) ह 
ज्ेयाकारकलंकोेचकचिति प्रक्षालन कल्वप- ८ , 
न्नेकाकारचिकीर्षया स्कुटमपि झान पशुनेंच्शति । 
वैचित्येउप्यविचित्रतामुपगर्त ' ज्वान॑ स्व॒ताक्षालित 5५ 
पर्यायैस्‍्तदनेकतता परिसृशन्‌ पश्यत्यनेकांतवित्‌ ॥ रे 


परके स्वरूपसे अतत्स्वरूप है; इसलिये ज्ञान अपने स्वरूपसे तल्वरूप है।. , 
स्वरूपसे अतत्वरूप है अथोत्‌ पर ज्ञेयोंके आकाररूप होने पर मी उनसे मिन्न है। 
इसप्रकार पररूपसे अततपनेका भंग कहा है । २४६ ! ५ 
( अब तीसरे भंगका कलशरूप काव्य कहते हैं:--) 
प्रथ:--पह॒ अथीत्‌ सर्वथा एकान्तवादी अज्ञानी, बाह्य पदार्थोको हु 
( जञानके ) खभावकी अतिशयताके कारण, चारों ओर ( सर्वत्र) श्रगट दोनेषालि जनक 
प्रकारके ज्ेयाकारोंसे जिसकी शक्ति विशीर्ण (-छिन्न-भिन्न ) हो गई है ऐसा दोकर ( 
अनेक जेयोंके आकारों ज्ञानमें ज्ञात होने पर ज्ञानकी शक्तिको छित्नमिन्न-खंड्ंदरूप" 
मानकर ) सम्पूर्णतया खरड-खरहरूप होता हुआ ( अथीत्‌ खंडल्ंडरूप--अनेकरूप--हीत! 
हुआ ) न हो जाता है; और अनेकान्तका जानकार तो, सदा उदित (-परकाशमान ) एकटरस्याबके 
कारण भेदके भ्रमको नष्ट करता हुआ ( अथोत्‌ ज्ेयोंके भेदसे ज्ञानमें सबंधा भेद पढ़ जाता 
ऐसे भ्रमको नाथ करता हुआ ), जो एक है (-सर्वया अनेक नहीं है ) और जिसका अजुभवन 
निबांध है ऐसे ज्ञानको देखता है--अनुभव करता हैं। 
आशखाषे:--ज्ञान है बह शषेयोंके आकाररूप परिशमित द्वोनेसे अनेक विखाई देशा है; 
इसलिये सर्वथा एकान्तवादी उस ज्ञानको सर्वधा अनेक--खण्डलरटरूप--देखता हुआ क्ानसंभ 
ऐसा निजका नाश करता है; और स्थाडादी तो ज्ञानको ज्षेयाकार दोने पर भी, सवा उपयभाग 
द्रज्यस्वके द्वारा एक देखता है ) 
इसप्रकार णकत्वका भंग कह्दा है। २५० । 
(अब चौये भज्ञका कलशरूप काव्य कद्दा जाता हैः-) 
प्रधे:--पशु अर्थात्‌ सर्वया एकास्तवादी अज्ञानी) हेयाकाररूपी फलइसे ( भनेका- 


८ रि 
जैन शास्त्रमाला ] +- परिशिष्ट -- हज 


( शादू लविक्रीडित ) 
पत्यक्षालिखितस्फुटस्थिरपरद्रव्यास्तिताव॑चितः 
खद्गव्यानवल्ोकनेन परितः शत्यः पशुनश्यति । 
सद्रब्यास्तितया निरूप्य निपुणण सद्यः समुस्मजता 
स्पाद्मादी तु विशुद्धबोधमहसा पूर्णो भवन्‌ जीवति | २४५२ ॥| 








फारझूप ) मलिन ऐसा चेतन भ्रक्गातनकी कल्पना करता हुआ ( अथोत्‌ चेतनकी अनेकाकार- 
रूप मलिनताकों थो ढालनेकी कल्पना करता हुआ), एकाकार करनेकी इच्छासे ज्ञानको--यद्यपि 
पे ज्ञान अनेकाकाररुपसे प्रगट है तथापि--नहीं चाहता ( अर्थात्‌ ज्ञानको सर्वधा एकाकार 
मानकर ज्ञानक्रा अभाव करता है )) और अनेकान्तका जानतेवाला तो, पर्यायोंसे ज्ञानकी 
अनेकताकों जानता ( अनुभवता ) हुआ, विचित्र होने पर भी अविचिचत्रताको प्राप्त ( अर्थात्‌ 
अनेकरूप होने पर भी एकरूप ) ऐसे ज्ञानकों स्तरतःक्ञाल्ित ( स्वयमेव घोया हुआ--झुद्ध ) 
अनुभव करता है । 
भावार्थ:--एकान्तवादी ज्ञेयाकाररूप ( अनेकाकाररूप ) ज्ञानकों मलिन जानकर, 
उसे धोकर--उसमेंसे ज्षेयाकारोंको दूर करके, ज्ञानको ज्ञेयाकारोंसे रहित एक-आकाररूप 
करनेको चाहता हुआ, ज्ञानका नाश करता है; और अनेकान्ती तो सत्यार्थ वस्तुस्वभावको जानता 
है, इसलिये ज्ञानका स्वरूपसे ही अनेकाकारपना मानता है। 
इसप्रकार अनेकत्वका भद्ज' कहा है। २५१। 
( अब पाँचवें भज्ञका कलशरूप काव्य कहते हैं:--) 
श्र्थ:--पशु॒अथीत्‌ सर्वथा एकान्तवादी अज्ञान्ी, श्रत्यक्ष #*आलिखित ऐसे प्रगट 
(स्थूल ) और स्थिर (-निश्चल ) परद्रव्योंके अस्वित्वसे ठगाया हुआ, स्वद्र्यको (-आत्मद्रव्यके 
अस्तित्वको ) नहीं देखता होनेसे सम्पूर्णितवा शून्य होता हुआ नाशको श्राप्त होता है; और 
स्थाह्मदी तो, आत्माको स्वद्रव्यरूपसे अस्तिपनेसे निपुण॒तया देखता है इसलिये तत्काल प्रगट 
होनेबाले चिशुद्ध ज्ञानप्रकाशके द्वारा पूर्ण होता हुआ जीता है--नाशको प्राप्त नहीं होता । 
भावाथथ:--एकान्‍्ती बाह्य परद्वव्यको प्रत्यक्ष देखकर उसके अस्तित्वको मानता है, 
परन्तु अपने आत्मद्रव्यकों इन्द्रियप्रत्यक्ष नहीं देखता इसलिये उसे शून्य मानकर आत्माका नाश 
करता है। स्थाद्वादी तो ज्ञानहुपी तेजसे अपने आत्माका खद्वव्यले अस्तित्व अवलोकन करता 
है इसलिये जीता है--अपना नाश नहीं करता । 
इसप्रकार स्वद्रव्य-अपेक्षासे अस्तित्वका (-सतृपनेका ) संग कहा है | २५२ | 





# भरालिखित- भ्रलेखन किया हुआ; चित्रित; स्पशित; ज्ञात 


श्द० >- समदसार --....[ भगवान भीकरकरणदा 

५ ( शादू लविकीढित ) 

सर्वेद्रष्यमय॑ प्रन्‍द्य पुरुष 

स्वद्रव्यभ्रमतः पश्ुः किल परहस्पेषु विश्राम्यति | 

स्याद्मादी तु समस्तबस्तुष॒ परद्रब्यात्मना नास्तितां 

जानप्रिर्मलश्षद्बोधमहिमा छद्नव्यमेवाथमेत्‌ ॥ २१३ ॥ 

( शादूलविक्रीडित ) 

मिलतषेत्रनिषण्णवोध्यनियतव्यापारनिष्ठ.. सदा 

सीदत्येव बह्रिः पतंतममितः पश्यन्पुमांसे पशु) | 

सवत्ेत्रास्तितया निरुद्वरभसः स्पाद्ादवेदी पुन- 

स्तष्ठत्यात्मनिखातबो ध्यनियतव्यापारश्षक्तिमेवन ॥ २५४ 





( अब छट्टे भंगका कलशरूप काव्य कहते हैं:--) 
श्रथ:--- पशु अर्थात्‌ सर्वथा एकान्तवादी अज्ञानी, दुवौसनासे (-कुनयक्री बासनासे ) 
बासित ह्वोता हुआ, आत्माको सर्वद्रव्यमय मानकर, ( परद्रव्योंमें ) स्वद्वव्यके ्रमसे परद्योंमे 
विश्राम करता है; और स्याद्वादी तो, समस्त वस्तुओंमें परद्रव्यस्वरूपसे नास्तित्वकों जानती 
हुआ) जिसकी शुद्धकज्ञानमहिमा निर्मल है ऐसा वर्तता हुआ, स्वद्रव्यका द्वी आश्रय लैता है। 
भावाथें:--एकान्तबादी आत्माको सर्वद्वव्यमय मानकर, आह्मार्मे ज्ञो पस्दव्यकी 
अवेक्षास नास्तित्व है. उसका लोप करता है; और स्याह्वादी तो समस्त पदायामे परद्वव्यकी 
अपेज्षासे नाश्तित्व मानकर निज द्रव्यमें समता है। 
इसप्रकार परद्व्यकी अपेक्षासे नास्तित्वका (-मसतूपनेका ) भंग कह्दा है। २५३। 
( अब सातवबे भंगका कलशरूप काव्य कहते हैं:--) 
प्रथे--पश्ु अर्थात्‌ सर्वथा एकान्तवादी अज्ञानी, भिन्न क्षेत्रमें रदे हुए क्लेयपदा्योर्म 
जो श्षेयज्ञायकसम्वन्धरूप निश्चित व्यापार है उसमें प्रवर्तता हुआ, आत्माकों सम्पूर्ण॑तवा बाहर 
६ परेत्रमे ) पड़ता देखकर (-सत्तेत्रमे आत्माका अस्तित्व नमानकर ) नाशको भ्राप्त होगा 
है; और स्यादवादी तो, स्वलषेत्रसे अस्तित्वके कारण जिसका वेग रुका हुआ है ऐसा दोता इुभा 
( अथोत्‌ स्तत्ेत्रम बतेता हुआ )) आत््मामें ही आकाररूप हुए ओयोंमें निश्चित व्यापारकी 
शक्तिवाला होकर, टिकदा है--जीता है (-नाशको आम नहीं होता ) । 
भावाय:-एकास्तवादी मिन्न क्षेत्रमे रहे हुए ज्ेय पदार्थोको जासनेके कार्यमें मृत 
होने पर आत््माक्ो बाहर पड़ता द्वी मानकर, ( स्वक्ञेब्से अश्तिखव स मानकर ); अपनेकों 
नष्ट करटा है; और स्यादुवादी तो, 'परलेत्रमे रदे हुए ओयोंको जानता हुआ अपने केत्रम रदा 


३. 
जन शास््रमाला ] -- परिशष्ट -- श्दर्‌ 


( शादू लविक्रीडित ) 
सत्तेत्रस्थितये प्रथिधपरत्षेत्रस्थितार्थोज्मनात 
तुच्छीभूय पश्चुः प्रणश्यति चिदाकारान सहार्थेबमन्‌। 
स्पाद्वादी तु बसन्‌ स्वधामनि परत्तेत्रे विदन्नास्तितां 
त्यक्तार्थोडपि न तुच्छतामनुभवत्याकारकर्षी परान्‌ || २५४ ॥ 
( शादू लचिक्रीडित ) 
पूर्वालेब्तबोध्यनाशसमये ज्ञानस्य नाश विदन्‌ 
सीदत्येव न किंचनापि कलयब्नत्यंततुच्छः पशु 








हुआ आत्मा स्वक्षेत्रसे अस्तित्व धारण फरता है? ऐसा सानता हुआ टिकता है--नाशको ग्राप्त 
नहीं होता। 
इसम्रकार स्वज्षेत्रसे अस्तित्वका भंग कहा है। २५४। 
( अब आठवें भज्ञका कलशरूप काव्य कहते हैं :-- ) 
प्र्थ:--पशञ्चु अर्थात्‌ सर्वथा एकान्तवादी अज्ञानी) स्वक्षेत्रम रहनेके लिये भिन्न-भिन्न 
परतेश्रोमें रहे हुए क्षेय पदार्थोकों छोड़नेसे, शेय पदार्थोके साथ चैतन्यके आकारोंका भी चमन 
करता हुआ ( अथौत्‌ ज्ञेय पदार्थेके मिमित्तसे चैतन्यमें जो आकार होता है उनको भी छोड़ता 
हैआ ) तुच्छ दोकर नाशको प्राप्त होता है; और स्पादूवादी तो स्वक्षेत्रमे रहता हुआ, परत्तेन्रमें 
अपना नास्तित्थ जानता हुआ, ( परक्तेत्रमें रहे हुए ) ज्ञेय पदार्थोकों छोड़ता हुआ भी वह पर 
पदा्थमिंसे चैतन्यके आकार्येको खींचता है. ( अथौत्‌ ज्ञेय पदार्थोके निमिचसे होनेवाले चैतन्यके 
आकारोंको नहीं छोड़ता ) इसलिये ठुच्छताको प्राप्त नहीं होता । 
भावार्थ:--'परत्षेत्रमें रहे हुए ज्ञेथ पदार्योके आकाररूप चेतन्यके आकार होते हैं 
दे यदि मैं अपना बनाऊँगा तो स्वज्षेत्रमें ही रदहनेके स्थान पर परक्षेत्रमें भी व्याप्त हो जाऊँँगा, 
ऐसा सानकर अज्ञानी एकान्तवादी परतक्ेत्रमें रहे हुए ज्ञेय पदार्थोके साथ ही साथ चैतन्यके 
आकारोंको भी छोड़ देता है; इसप्रकार स्वयं चेतन्यके आकारोंसे रहित तुच्छ होता है, नाशको 
माप्त होता है। और स्थाद्वादी तो सत्षेत्रमें रहता हुआ; पर्तेत्रमें अपने नास्तित्वको जानता 
हुआ, ज्षेय पदार्थोको छोड़कर भी चेतन्यके आकार्रोको नहीं छोड़ता; इसलिये वह तुच्छ नहीं 
होता, नए्ट नहीं होता । 
इसप्रकार परज्षेत्रकी अपेक्षासे नास्तित्वका भज्जञ' कहा है। २५५१ 
( अब नवमें भज्लका कलशरूप काव्य कद्दवे' हैं:-- ) 
प्रथथें:--पश्चु अथीत्‌ एकान्तवादी अज्ञानी, पूर्वालंबित ज्लेय पदार्थोके नाशझके समय 
ज्ञानका भी नाश जानता हुआ; और इसग्रकार ज्ञानको कुछ भी (वस्तु) च जानचा आ (अथीच्‌ 


नर 


श्ट्र्‌ +-- समयसार »- [ भगवान 


अस्तित्व निजकाठतो उस्प करयन स्पाड्ादवेदी पुना 
पूर्णस्तिष्ठति बाह्मवस्तुषु अहुर्भूतता विनश्पत्स्वपि | २१६ ॥ 
( शादू लक्करिडित ) 
अर्थ लिंबतकाल एवं कलयन्‌ ज्ञानस्प सतत बढि- 
जैयालंबनलालसेन मनसा आम्यन्‌ पशुनश्यति । 
नास्तित्व॑ परकालतो5एप कलयन स्पाद्मदवेदी पुन- 
स्ति्वत्थात्मनिखातनित्यसहजश्ानैकपुंजीमबन्‌ ।। २५७ ॥ 
( शादू लविक्रीडित ) हर 
विश्रान्तः परभावभावकंलनान्नित्य॑ बहिवेस्तुषु 
नश्यत्येब पश्ठ! स्वमावप्तहिमन्पेकांतनि्शंतनः । 
ज्ञानकसतुका भरितत्व ही न मानता हुआ ), अध्यन्त ठुच्छे द्वोता हुआ नाशको श्राप्त डोषा है। 
और स्थाह्वादका ज्ञाता तो आत्माका निज कालसे अस्तित्व जानता हुआ, बाह्म कुएं 
बारम्बार होकर नाशको प्राप्त होती हैं, फिर भी स्वयं पूर्ण रहता है । 
भावार्थ:--पहले जिन ज्ञेय पदार्थोको जाने थे वे उत्तर कालमें नष्ट हो गये; एन्‍्हें 
देखकर एकास्तबादी अपने ्वानका भी नाश मानकर जज्ञानी दोता हुआ आत्माका नाश करता 
है। और स्याद्वादी तो, ज्ञेय पदार्थोंके नष्ट होने पर भी, अपना अस्तित्व अपने कालसे ही सानता 
हुआ नष्ट नहीं होता । 
इसप्रकार स्वरकालकी अपेक्षासे अरितत्वका भज्ञ' कहा हद । २५६। 
( अब दसवें भड्कका कलझरूप काव्य कहते हैं:-- ) 
प्रथ:--पशु अर्थात्‌ ज्ञानी एकान्तवादी, ज्ञेय पदार्थोके आलम्बन कालमें ही क्ञानका 
अस्तित्व जालता हुआ, बाह्य ज्ञेयोंके आलम्बनकी लालसाबाले चित्तसे ( बाहर ) अमश करता 
हुआ नए को आप्त होता है; और स्याद्वादका ज्ञाता तो परकालसे आत्माका नास्तित्व जानता 
70200 हृदतया रद्दा हुआ नित्य सहज ज्ञानके एक पुजरूप बतेता हुआ टिकता है--तहें 
नहीं द्ोता । 
भावार्थ:--एकास्तवादी ज्ञेयोंके आलम्वनकालमें ही ज्ञानके सत्वकों जानता है 
इसलिये ज्ेयोंके आलम्बनमे मनको लगाकर बाहर अ्रसण करता हुआ नष्ट द्वो जाता ै। 
स्‍्थाद्मादी तो पर शेयोंफे कालसे अपने नास्तिध्वकों जानता है, अपने दी कालसे अपने अत्तित्वको 
जानना है, इसलिये श्ेयसे मिन्न ऐसा ज्ञानके पु जरूप बर्तता हुआ नाशको श्राप नहीं होता | 
इसप्रकार परकालकी अपेक्ञासे नास्तित्थका भद्ज कहा है| २५७ ! 
( अब ग्यारदवे अज़्का कलशरूप काव्य कइते हैं:-- ) 
श्र्ष:--पथु अयोत्‌ एकान्तवादी अक्ञाल्, परभावोके भजन ( अस्तित्व-परिणमत्र ) 





पु 
-बैन शास्तरमाला ] -- परिशिष्ट -- शफरे 


सर्व॑स्पान्ियतस्वभावभतनह्ानादियक्तो मवत्‌ 

स्पाद्मादी तु न माशमेति सहजस्पष्टीकृतप्त्ययः || २४८ ॥| 
( शादू लविक्रीडित ) 

अध्यास्थात्पनि सवंभावभवन शुद्धवभावच्युतः 

संत्राप्यनिवारितों गतभय स्वर पशु! क्रीडति । 

स्याद्मादी तु विशुद्ध एव रुपति सवस्य स्तमाव॑ भरा- 


दारूदः प्रभावभावविरहव्यालोकनिष्कृपित:ः ॥| २४९ || 
3 ++-त++...त.. 


फो ही जानता है ( अर्थात्‌ परभावोंसे ही अपना अस्तित्व मानता है, ) इसलिये' सदा बाह्य 
पैंशुओंस विश्ञाम करता हुआ, (अपने ) स्वभावकी महिमामें अत्यन्त निश्चेतन (जड़) 
पैतेता हुआ, नाशको प्राप्त होता है; और स्थादवादी तो ( अपने ) नियत स्वभावके भवनस्वरूप 
“परिणमनल्ररूप ) झ्ञानके कारण सब ( परभावों )से भिन्न पर्तता हुआ, जिसने सहज 
स्भावडा प्रतीतिरुप ज्ञाढत्य स्पट-अत्यक्ष--अनुभवरूप किया है. ऐसा होता हुआ, नाशको 
श्राप्त नहीं होता । 
भावार्थ:---एकान्तवादी परभावोंसे ही अपना सर्व मानता है। इसलिये बाह्य 
बस्तुओंमें विश्ञाम करता हुआ आत्षमाका सारा करता है; और स्वाद्रादी तो, ज्ञानभाव ज्ञेयाकार 
होने पर भी ज्ञानभावका स्वभावसे अस्तित्व जानता हुआ, आत्साका नाश नहीं करता । 
इसप्रकार स्व-सावकी ( अपने मावकी ) अपेक्षाते अस्तित्वका भज्ञ' कहा है | २५८। 
( अब वबारहत्रें भज़का कलशरूप काव्य कहते हैं:--- ) 
झर्थेः--पशु अथोत अज्ञानी, एकान्तवादी सर्व भावरूप मबनका आत्मामें 
अध्यास करके ( अर्थात्त्‌ आत्मा सर्व ज्ञेयपदार्थेकरे भावरूप है, ऐसा मानकर ) शुद्ध स्वभावसे 
च्युत होता हुआ, किसी परभावको शेष रखे बिना सब परभावोंमें स्वच्छन्दतापूर्वक निर्भयतासे 
( निःशकतया ) क्रीड़ा करता है; और स्थाह्ादी तो अपने समावसें अत्यन्त आरूढ़ दोता हुआ; 
परभावरूप भबनके अभावकी इृष्टिके कारण ( अथोत्‌ आत्मा परद्रव्योंके साबोरूपसे नहीं है--- 
ऐसा जानता होनेसे ) निष्कंप वर्तता हुआ; शुद्ध ही बिराजित रहता है। 
भावार्थ:--एकान्तवादी सर्व परभावोंको निजरूप जानकर अपने शुद्ध खभावसे 
च्युत द्वोता हुआ सर्वत्र ( सर्वे परभावोंमें ) स्वेच्छाचारितासे निःशंकतया प्रवृत्त दोता है; और 
स्थाद्यदी तो, परभाबोंको जानता हुआ भी; अपने श॒द्ध ज्ञानस्वभावको सर्व परभावोंसे भिन्न 
अमुभ करता हुआ झोभित होता है । 
इसप्रकार परभावकी अपेक्षासे नार्वित्वका भज्जे कहा है। २५६ | 





श्प2 - समयसार --[ भगवान 
( शादू लविक्रीदित ) 
प्रादुर्भावविरामप्ुद्रितवहज्ज्ञानांशनानात्मना 
निर्शनात्क्षणमंगसंगपतितः प्रायः पश्ुतश्यति ! 
स्पाद्मादी तु चिदात्मना परिमर्न॑थिद्वस्तु नित्योदित॑ 
टंकोत्कीण घनस्वभावमहिम ज्ञान भवन जीवति ॥ २६० ॥ 
( शा लक्िक्रीडित ) 
टंकोत्कीण॑विशुद्धनोध विसराकारात्मतत्ताश्या 
वांदस्युच्डलदच्छचित्परिणतेमिन्न॑ पशु! किंचन । 
ज्ञानं नित्यमनित्यतापरिगमे5प्थासादयत्युज्ज्वर्ल 
स्याद्वादी तदनित्यतां परिसशंथ्रिद्वस्तुवनत्तिकमात्‌ ॥ २९१ ॥ 





( अब तेरहबें भंगका कलशरूप काज्य कहते हैं:-- ) 
पर्थं:--पशु अयोत्‌ एकान्तवादी अज्ञानी, उत्पाद-व्ययसे लक्षित ऐेंसे बहते (-परिण- 
मित्र द्वोते ) हुए ज्ञानके अंशरूप अनेकात्मकत्वके द्वारा ही ( आत्माका ) निर्णय सयोत्‌ कान 
करता हुआ; #चणमंगके संगमें पड़ा हुआ, बहुलवासे नाशको प्राप्त दोता है; और स्याद्रारी तो 
चेतन्यात्मकताके द्वारा चेतन्यवस्तुको नित्य-जदित अनुभव करता हुआ, 
(-टंकोल्कीएं पिंढरूप खभाव ) जिसकी महिमा है ऐसे ज्ञानरूप वर्तता हुआ, जीता है। 
भावार्थ:-- एकान्तवादी ज्ञेयोंके आकारालुसार ज्ञानको उत्पन्न और नष्ट होता हुआ 
देखकर, अनित्य पर्यायोंके द्वारा आत्माको सर्वथा अनित्य मानता हुआ, अपनेको नष्ट करता 
और स्यादूबादी तो; यद्यपि ज्ञान ज्षेयानुसार उत्पन्न-विनष्ट होता है फिर भी, चेतन्यमावका 
नित्य उदय अनुभव करवा हुआ जीता दै--नाशको प्राप्त नहीं दोता | 
इसभप्रकार नित्यत्वका भंग कहा है । २६० । 
( अब चौदद॒वें मंग्का कलशरूप काव्य कहते हैं:-- ) 
अच:--पशु अथीत्‌ एकान्तवादी अज्ञानी, ट॑कोत्कीणे विश्ुद् झ्ञानके विस्तारकूप 
एक-आकार. ( सर्दथा नित्य) आत्मतखक्री आशासे, उब्ललती हुई निर्मल 'बेतन्य परिक्षतितें 
मिन्न कुछ ( आत्मतत्त्वको ) चाहता है (किन्तु ऐसा कोई आत्मवत्व है नहीं) और स्थाइादी तो। 
चैतन्यवल्तुकी बृत्तिके (-परिणतिके, पर्यायक्रे) क्रम द्वारा उसकी अनित्वताका अनुभव करता हुणा। 


नित्य ऐसे श्ञानकों अनित्यतासे व्याप्र होने पर भी उज्ज्वल (-नि्मल ) मानता है--अधुमप 
करता है। 





# सणम१--दारा-सरमें होता हुप्ा नाश; क्षएमंप्र॒रता; झ्ित्वता $ 


तैध शखभाला -- परिशिष्ट -- लक 


. (अनु'्डम) . 
इत्पज्ञानविमृदानां ज्ञानमात्र प्रसाधघन्‌। . 
आत्मवत्तमनेकांतः स्वयमेवानुभूबते ॥ २६२ ॥ 
मै .._ ( अन॒प्डुम ) 
एच तत्वज्यवस्थित्या स्व॑ व्यवस्थापयन्‌ स्रयम्‌ । 
__.. :अलंष्यशासन जैममनेकांतो व्यवस्थितः॥२६३॥ 
भावायः--एकान्तवादी ज्ञानको सर्त्रया एकाकार--नित्य प्राप्त करनेकी वांछासे, 
उत्पन्न होनेवाली जौर नाण होनेधाली चैतन्यपरिशतिसे प्रथक्‌ कुछ ज्ञानको चाहता है; परल्तु 
परिणसके अतिरिक्त कोई पृथक परिखामी तो नहीं होता । स्पाद्मदी तो यह माता है कि-- 
थद्यपि द्रच्यापेक्षासे ज्ञान नित्य है तथापि क्रमशः उत्न्न होनेवाली और नष्ट होनेवाली 'ैतन्य- 
परिणतिके ऋरमके कारण ज्ञात अनित्य भी है; ऐसा ही वस्तुस्वभाव है। 
इसमप्रकार अनित्यत्वका भंग कहा गया | २६१। 98005 “5 
(पूर्वोक्त प्रकारसे अनेकांत, अज्ञाससे मूढ़ हुए जीवोंको ज्ञानमात्र आत्मतत््व असिद्ध फर 
देता है---समभा देता है? इस अर्थका काव्य कहा जाता हैः-- 
.... प्रथ:--इसप्रकार अनेकान्त अधीत्‌ स्याह्माद अज्ञानमूढ़ ग्राणियोंको ज्ञानमात्र आत्म- 
तस्‍्व प्रसिद्ध करता हुआ स्वयभेष अनुभव आता है। घ 
भावा्ं:--ज्षान्मात्र आत्मवस्तु अनेकान्तमय है। परन्तु अनादि' कालसे प्राणी 
अपने आप अथबा एकान्तबादका उपदेश सुनकर ज्ञानमात्र,आत्मतस्व संबंधी अनेक प्रकारसे 
पक्षपात करके ज्ञानमात्र आत्मतत्त्वका नाश करते हैं। उनको. ( अज्ञानी जीबोंकों ) स्पाह्मादः 
जोनसात्र आत्मृतस्वका अनेकास्तस्वरूपपना प्रगट करता है--समभाता है। यदि अपने आत्माकी * 
ओर इृष्टिपात करके--अनुभव करके देखा जाये तो .( स्वाह्मदके उपदेशालुंसार) ज्ञानमात्र 
आस्मवस्तु अपने आप अनेक धर्मयुक्त प्रत्यक्ष अछुभवगोचर होती है। इसलिये हे अवीर पुरुषों ! 
तुम ज्ञालको तत्स्वरूप, अतत्स्वरूप, एकस्वरूप, अनेकस्वरूप, अपने द्रव्य-क्षेत्र-काल-भावसे 
संत्त्वरूप, परके द्रव्य-क्षेत्र-काल-भावसे असत्स्वरूप, नित्यस्वरूप, अनिस्यस्थरूप इस्यादि अनेक 
धम्मस्वरूप अत्यक्ष अनुभव्गोचर करके प्रतीतिमें लाओ | यही सम्यग्जान है | सर्वथा एकान्त 





मानना बह मिथ्याज्ञान है। रहर |... 9 24 (3 20 कक हे. पर 
>.. , 'ूर्वोक्त अकारसे वस्तुका. स्वरूप.अनेकास्तमय होनेसे अनेकान्त अथीत्‌ स्याह्द सिद्ध 

हुआ? इस अर्थका काव्य अब कहा जाता है:--- है. रच का! प्प 

८2 क-नइसम्रकार जनेकाल्त--कि जो जिनद्रेचक़ा अल॑ब्य ( किसीसे तोड़ा न जाय 

ऐसा ) शासन दे वह--बस्ठुके यथार्थ स्वरूपको व्यवस्थिति (व्यवस्था) हारा स्वयं अपने आपको 

स्थापित करता हुआ स्थित हुआ--निश्चित हुआ--सिद्ध हुआ। 

छ्ड 


2८३ - समयसार - भगवान 


नम्वनेकांतमयस्यापि किमर्थमतात्मतों आनमात्रतयां व्यपदेशा। कहे! 
प्रसिद्धधा रक्ष्यप्रसिद्धयर्थम्‌ । झात्मनो हि ज्ञान तक्षण॑, हे 
जानासिद्धधा तलश्यरयात्मनः असिद्धि! । नतु किमनया ठक्षणप्रतिदधा, छॉदनेर 
असाधनीयम्‌ । नाप्रसिद्ध॒क्षणस्व तक्ष्यत्रसिद्धि, प्रसिद्धर्षणस्‍्पेव तखालिड्े! । स्थे 
कि तहत्य॑ यज्जानप्रसिद्धया ततो मिन्‍ने असिध्यति ! न हानाहिल्‍नें तह, शक 
सन व्यस्वेनाभेदाद ! वर्द कि झतो तश्ष्यरक्षणविभाग! ! अरसिद्धासाभ्वमातताई 
झुतः । अपिद्व हि झ्वानं, हानमात्रस्य स्वसवेदनसिद्तात; तेन प्रपिदेन अदा" 
मानस्तदविनाभूतानंतधर्म सपनदयमूर्तिरात्मा | ततो हनमात्राचलितनिदधात्या छहफ 





भावार्थ:---अनेकान्त अर्थात्‌ स्वाहाद; वस्तुखवरूपकों यवावत्‌ स्वापरिव कर्क ढुसी! 
छत: सिद्ध हो गया। बह अनेकास्त दी निवाध जिनमत है और यधाव॑ वस्तुत्षितिकों कइनेशासा 
है। कहीं किसीने असत्‌ कल्पनासे बचलमात्र प्रलाप रहीं किया है। इसलिये दे निषुक क्छो) 
भलीभाँति विचार करके अत्यक्ष अनुमान अमाणसे अतुभव कर देखो । ९३३। 

( यहाँ आचार्यदेव अनेकान्तके सम्बन्ध विरोष चर्चो करते हैं:-- ) 

( अरनः- ) आत्मा अनेक्ास्तमय है फिर भी उसका आनमात्रताले कं व्क्लेश 
(-कयन; नाम ) किया जाता है ? ( यघपि आत्मा अनः्त धर्मगुक है. तथापि ढसे 
क्यों कह्दा जाता है | शञानमात्र कदनेसे तो अन्यधर्मोका निषेध समा जाता है। ) 

( इत्तर- ) लक्षणकरी प्रतिद्धिके हवारा लक्ष्यक्रो असिद्धि करनेके लिये भा 
शानमातरुपसे व्यपदेश किया जाता है।आत्माका झ्ञान लक्षण है, क्योंकि कान भआालाभ 
अमापारण गुण है (-अन्‍्य 2च्योंमें ज्ञानगुए नहीं है )। इसलिये ज्ञानडी असिढ़िड़े शाप 
उसके लक्ष्यद्री--आत्माकी--प्रसिद्धि होती है। 

( अदन:--) इस लक्षणड़ी अमिद्धिसे क्या अयोजन है ! मात्र लक्ष्य दी प्रसाभव 
अधोत्‌ असिद्ध फरनेयोस्य है। (इसलिये लक्षणरों प्मिद्ध किये बिना मात्र लक्मकों ही“ 
भास्माको ही--अमिद्ध क्यों नहों करते ? ) 

( उततरः- ) जिसे लक्षण अप्रमिद्ध हो उसे (-अर्थात्‌ जो लक्षणफों नहीं बाब्स 
हेस अज्ञानी जनको) लट्ष्यही प्रमिद्धि नहीं द्ोती | जिसे लक्षण प्रसिद्ध होता है दकओ 

लकषपकी प्रमिद्धि होती है। ( इसलिये अज्ञानीको पहले लक्षण बतलाते हैं. उसके बार कहे 
सध्यकों धदण कर सकता है। ) 


४; ( अइकः- ) ऐमा कौनसा लक्ष्य है हि जो क्ानकी प्रसिद्धेके हास इससे (इलडे) 
भन्न प्रसिद्ध शोता है ? 


जैन शास्रमाला ] +- परिशिष्ट -- पे 


क्रमाक्रमप्रवृ्तं तद विनाभूव॑ अनंतधर्मजात यद्रावल्नक्ष्यते वत्तावत्समस्तमेपैक खल्वात्मा। 
एदर्थ्रेवात्रास्प शञनप्ात्रतया व्यपदेश! । नहु क्रमाक्रमप्रइचानंतथर्मम यस्पात्मन! कर्थ॑ 
जशनमात्रखम्‌ १ परश्परव्यतिरिक्तानंतथर्म पमुदायपरिणतैकप्षप्तिमात्रभावरूपेण खयमेव 
मनात्‌ | अत एवास्य ज्ञानमात्रेकमाांत!पातिस्थो 5नंताः शक्तयः उत्सवंते । आत्म- 





कर ( उत्तर- ) ज्ञानसे सिन्न लक्ष्य नहीं है, क्योंकि ज्ञान और आत्मामें द्रत्यपनेसे 
( प्रइनः- ) तथव फिर लक्षण और लक्ष्यका विभाग किसलिये किया गया है ९ 

( इत्तर:- ) प्रसिद्धल्ल और #असाध्यमानत्वके कारण लक्षण और लक्ष्यका विभाग 
किया गया है। ज्ञान प्रसिद्ध है; क्योंकि झ्ञानमात्रको स्वसंवेदनसे सिद्धपना है ( अर्थात्‌ ज्ञान 
सर्वे प्राणियोंकों स्वसंवेदनरूप अनुभव आता है. ); वह प्रसिद्ध ऐसे ज्ञानके द्वारा प्रसाध्यमांन, 
तर्‌-अविनाभूत (-ज्ञानफे साथ अविनाभावी सम्बन्धवाला ) अनन्त धर्मोका समुदायरूप मूर्ति 
भात्मा है । (ज्ञान असिद्ध है; और ज्ञानके साथ जिनका अविनाभाबी सम्बन्ध है ऐसे अनन्त 
धर्मोका समुद्ायर्व॒रूप आत्मा उस ज्ञानके द्वारा प्रसाध्यमान है | ) इसलिये ज्ञानमात्रम अप्य- 
लितपनेसे स्थापित दृष्टिके द्वारा, ऋ्मरूप और अक्रमरूप अवर्तमान, तद्‌-अविनाभूत (-श्षानके 
साथ अविनाभावी सम्बन्धवाला ) अनन्तधरमसमूह जो कुछ जितना लक्षित होता है, बह सब 
वास्तबमें एक आत्मा है। 

इसी फारणसे यहाँ आत्माका ज्ञानमात्रतासे व्यपदेश है । 

( प्रइनः- ) जिसमें क्रम और अकमेसे प्रव्तरान अनन्त धर्म हैं ऐसे आत्माके 
ज्ञानमात्रता किसप्रकार है ? 

( उत्तरः- ) परस्पर भिन्न ऐसे अनन्त धर्मोके समुदायरूपसे परिणत एक ज्ञप्तिमात्र 
भावहपसे स्वर्य ही है। इसलिये '( अर्थात्‌ परस्पर भिन्न ऐसे अनन्त धर्मोक्े समुदायरूपसे 
परिणमित जो एक जानमक्रिया है उस जाननकरियामात्र भावरूपसे स्वयं ही है इसलिये ) 
अएमाके ज्ञानमात्रता है। इसीलिये उसके ज्ञानमात्र एकभावकी अन्तःपातिसी (-हानमात्र एक 
भावक्के भीतर आ जानेवाली ) अनम्त शक्तियाँ उछलती हैं । ( आत्माके जितने धर्म हैं. उत् 
सबको; लक्षसमेदसे भेद होने पर भी, प्रदेशमेद नहीं है; आत्माके एक परिणाममें सभी 
धर्मोका परिशमन रहता है। इसलिये आत्माके एक ज्ञानमात्र भावके सीतर अनन्त शक्तियाँ 
रहतो हैं। इसलिये ज्ञानसात्र भावमें--क्षानसात्र भावस्वरूप आत्मामें-अनन्त शक्तियाँ जछलती 

हैं | ) उनमेंसे कितनी दी शक्तियाँ निम्नप्रकार हैं:-- 
आस्द्रव्यके कारणभूच ऐसे चैतन्यमात्र भावका धारण जिसका लक्षण अर्थात्‌ स्वरूप 


# प्रसाध्यमानरजो प्रसिद्ध किया जाता हो । ( ज्ञान अ्रसिद्ध है झोर आत्मा प्रसाध्यमान है। ) 


श्पछ +- समयसार --[ अगवाल 


द्ब्यहेतुभृतचैतन्पमात्रमावधारणरक्षणा जीवत्वशक्तिः १।.|“# 

२ । अनाकारोपपोगमयी दृश्निश्षक्तिः ३ । साकारोपयोगमयी 
अनाकुलत्वरक्षणा सुखधक्ति! ५ । स्वरुपनिर्व॑तंनतामथ्यरूपा वीर्यशक्ति! $ ।- 
प्रवापस्वातंत्यशालित्वलक्षणा प्रभुत्वश्षक्ति: ७ । सर्वधावव्यापदीकमावरूपा ह 
८ विश्वविश्वसामास्पभावपरिणवात्मदर्शनमयी सर्वदर्शित्श्नक्ति: ९। विश्वविषविकेी 
भातपरिणतात्मज्ञानमयी सर्वेज्ञलगक्तिः १० । नीरुपात्मप्रदेशप्रदाधमानरो झशिकंक 
कारमेचकोपयोगलक्षणा सच्छस्क्तिः ११। स्वयंत्रका 

प्रकाशशक्ति! १२। तेत्रकालानवब्किनचिद्विरासार्मिका असंकुवितरिक्रेशकिर 
१३। अन्याक्रियमाणाउन्पाकारकैकद्रव्यात्मिका अकार्यकारणश्नक्ति:: ९४ | हॉल 


दै ऐसी जीवलशक्ति। ( आत्मद्रव्यके कारणभूत ऐसे चेतन्यमात्रभावरूपी भावप्राथका मादा) 
करना जिसका लक्षण है ऐसी जीवल्म नामक शक्ति ज्ञानमात्र भावमें--आत्मामें-उछ ली है) 
१। अनइल्व॑स्वरूप चितिशक्ति (अजडत्व अधीन्‌ चेतनत्व जिसका स्वरूप है ऐसी चिहिशरकि। ) 
९ अनाकार डपयोगमयी दृशिशक्ति। ( जिसमें ज्लेयरूप आकार अथीत्‌ विशेष नहीं हैं देंसे 
दर्शनोपयोगमदी--सत्तामात्र पदा्थमें उपयुक्त होनेरूप--दशिश्क्ति अथोत्‌ बिदआ४ 
शक्ति । )। ३। साकार उपयोगमयी ब्लानशक्ति ।( जो ज्ञेय पदार्थोंके विशेषरूप 
उपयुक्त होती है. ऐसी ज्ञालोपयोगमयी ज्ञानशक्ति । )। ४ | अनाकुलता जिसका लक्षण अर्थीत, 
स्तररूप है ऐसी सुख दाक्ति। ५। स्तरूपकी (-आत्मस्वरूपकी ) रचताकी सामशथ्यरूप बीर्यशक्ति 
।६। जिसका प्रताप अल्वस्डित है अथोत्त्‌ किसीसे सणिडित की नहीं जा सकती ऐसे स्वातंत्क्से 
(>छावीनतासे ) शोमायमानपना जिसका लक्षण है ऐसी प्रमुत्वशक्ति | ७। सर्वे माषोंगे- 
व्यापक ऐसे एक भावरूप जिमुत्वगक्ति | ( जँसे, ज्ञानरूपी एक भाव सर्व भावोगें व्याप्त होता 
है।)। ८। समस्त विश्वके सामान्य भावको देखनेरूपसे ( अथीत्‌ सर्वे पदार्थीके समूहरूप 
लोकालोकको सभामात्र प्रहण करनेरूपसे ) परिणमित ऐसे आत्मदशनमयी सर्वेदर्शित्वशक्ति 
। ६) समस्त किश्वके विशेष भाशोंको जानतेहपसे परिशमित ऐसे आत्मज्ञानमयी सर्वक्षतव- 
शक्ति। १० | अमूर्तिक आत्मप्रदेशोंमें प्रकाशमान लोकालोकके आकारोंसे मेचक ( अर्नोत 
अनेक-आकाररूप ) ऐसा उपयोग जिसका लक्षण है ऐसी स्वच्छरवशक्ति। ( जैसे दर्घदकी 
स्च्छत्वराक्तिस उसकी प्रयोग घटपटादि प्रकाश्रित होने हैं, उसीप्रकार आत्माकी स्वच्ुलर 
राक्तिसि उसके उपयोगमें लोकालोकके आकरर प्रकाशित द्वोते हैं। )। ११ ६ स्वयं प्रकाशमान 
विश (-रप्ठ ) ऐसी स्वस्वेदनसयी (-स्वानुभवसवी ) अ्रकाशशक्ति | १२। चेत्र और कालकें 
अम्योदित ऐसी चिद्विलास स्वरूप (-चेतन्यके विलासस्वरूप ) असंकुजितविकाशत्वशक्ति। १६। 
जा अन्यमे नहीं किया जाता और भअन्यको लहों करता ऐसे एक द्रव्यस्वरूप जद़ानंदाएपहल्‍्व- 
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विभित्तकल्षेयज्ञानाकारग्रहणग्राहणस्त्रभावरूपा. परिणम्यपरिणामकलवशक्ति! १५॥। 
अस्यूनातिरिक्तलरूपनियतत्थरूपा त्यागोपादानशुल्यलग्क्ति। १६ । पद्स्थानपतित- 
पृद्धिहानिपरिणतस्वरुपप्रतिएलकारणविशिष्टमुणात्मिका अगुरुतघुलब्गक्तिः १७। 
क्रभाक्रमृइत्तवृत्तित्वलक्षणा उत्पादज्ययभ्रवत्वशक्ति! १८ । द्रव्यस्वभावभूवभौव्य- 
व्ययोत्यादालिंगितसच्यविसच्शरूपैकास्तित्वमात्रमयी परिणामशक्तिः १९ । कर्मबेंध- 
व्यपगमव्यंजितसहजस्पर्शा दिशुल्यात्मग्रदेशात्मिका अमूर्तत्वशक्तिः २० । सकलकर्म- 
कत्तब्ातृलमात्रातिरिक्तपरिणांमकरणोपरमात्मिका अकतृत्वशक्तिः २१ | सकलकरमे- 
अतज्ञातृत्वपरात्रातिरिक्तपरिणामासुभवोपरमात्मिका अभोक्तृत्वशक्तिः १९। सकल- 








शक्ति। ( जो अन्यका कार्य नहीं है और अन्यका कारण नहीं है ऐसा जो एक द्रव्य उस-स्वरूप 
अकार्यकारणत्व शक्ति । ) ।१४१ पर और स्व जिनके निमित् हैं ऐसे ज्ञेयाकारों तथा ज्ञानोकारों- 
को ग्रहण कसनेके और अहरण करानेके स्वभावरूप परिसम्यपरिणासकत्व शक्ति | पर जिनके: 
कारण हैं ऐसे ज्ञेयाकार्ेंको श्रहण करनेके और स्व जिनका कारण है ऐसे ज्ञानाकारोंको ग्रहण ' 
करानेके स्वभावरूप परिणम्यपरिशामकत्व शक्ति | ) | १५ | जो कमबंढ़ नहीं होता 
ऐसे स्परूपम॑ं नियतत्वरूप ( -निश्चितृतवा यथावत्‌ रहनेरूप- ) त्योगोपादानशूत्यत्वशक्ति 
।१६। पद्स्थानपतित व्रृद्धिह्वनिरूपसे परिणसित, स्वरूप-पतिपत्वकां फारणरूप (-बस्तुके « 
स्वरूपमें रहनेके कारणरूप ) ऐसा जो विशिष्ट (-खास ) गुण है उस-स्वरूप' अगुर्लघुत्य 
शक्ति। [ इस पदस्थानपतित हानिबृद्धिका स्वरूप 'योम्मटसारं प्रंथेसे जानना चाहिये। 
अधिभाग प्रतिच्छेशेंकी संख्यारूप पट॒स्थानोंमें पतित समाविष्ट-वस्तुस्थभावकी हा।नि-बृद्धि 
जिससे (-जिस गुणसे ) होती है और जो ( गुण ) बस्तुकों स्रूपमें स्थिर होनेका 
कारण है ऐसा कोई गुण आस्मामें है; उसे अगुरुलघुत्यगुण कद्दा जाता है। ऐसी अगुरुलघुल- 
शक्ति भी आत्मामें है. ।]। १७ । क्रमवृत्तिरप और अक्रमंवृत्तिरूप वर्तन जिसका लक्षण है 
ऐसी उत्पादल्ययप्रवत्वशक्ति । ( क्रमबृत्तिरूप पयोय उत्पादव्ययरूप है और अक्रमबृत्तिरूप थुणे 
ध्रबत्वयरूप है। )। १८ । दृव्यके स्वभावभूत धौव्य-दयय-उत्पादसे आलिंगित (-स्पर्शित ), सहश 
और बिसद्रश जिसका रूप है ऐसे एक अस्तित्वमात्रमयी परिणासशक्ति | १६ ।' कर्मंबन्धके 
अभावसे व्यक्त किये गये, सहज, स्पर्शादिशूल्य (-स्पश) रस, गंध और बर्णते रहित ) ऐसे 
आत्मप्रदेशस्वरूप अमूर्तस्वशक्ति | ९० | समस्त; कर्मोके द्वारा किये गये, ज्ञाठत्वमात्रसे भिन्न जो 
परिणाम उन परिणामोंके करणके #उपरसस्वरूप ( उन परिणासोंको करनेकी निमृत्तिस्वरूप ) 
अकर्तृत्वशक्ति । ( जिस शक्तिसे आत्मा ह्लाजत्वके -भत्तिरिक्त, फर्मासे किये गये ' परिणासोंका 





» के उपरम -- विवृत्ति; अन्त; अभाव । ह्आनह हट 


४६० समयसार --_[ अगवाण 


क्मोंपरमप्रदृतात्मपदेशनेप्पंयहपा निष्कियलदशक्तिः २३ । आर्ंमारसंहरणलिशिहिंल 
लक्षितिंचिदूननरमशरीरपरिमाणावस्थितलोकाकाइसम्मितास्मावक्तलह सभा फिवह 


प्रदेशवश्क्तिः २७ । सर्वेशरीरे कस्वरुपात्मिका स्वपर्व्यापदत्वशणि! २४ | इकर- 
समानासमानसमानासमानश्रिविधभावधारणा त्मिका साधारणाताबारणहाकारणा- 
साधारणपर्मलवशक्तिः २६ । विलक्नणानंतस्वमावभावितेकमाइठखणा अनंतपर्षषपशकि! 
२७ | तदतद्रपमपत्व॒लक्षणा विरुदरधर्मत्वप्कक्तः २८। तदपमपनकुवा शल्काञक्तिः 
२९ | अतव्रूपभवनरूपा अतस्वश्क्तिः ३० । अनेफपर्यापम्यापदेकदम्वअबलर्सा 
एकल्वश्क्तिः ३१ । एकद्रव्यव्याप्यानेकर्र्यायमयत्वरूपा अनेकत्कक्षक्ति! हरे . 
भूतावस्थत्वरूपा भावशक्ति! ३३ । शुत्यावस्थत्वरूपा अमावश्नक्ति! ३४ । महत्यवाब- 
कतो नहीं होता, ऐसी अकर्ठत्व नामक एक शक्ति आत्मा है )। २१। समस्त, कर्मोसे किये 
गये, ज्ञादत्वमात्रसे भिन्न परिणामोंके अनुभवकी (-मोक्‍्ठ्त्वकी ) उपर्मस्वरूप अभोषशश्वशत्ति 
।२२। समस्त कर्मोके उपस्मसे अबृत्त आत्मप्रदेशोंकी निरपन्‍्द्तास्‍्वरूप (-अकम्पतात्वरूप ) 
निष्कियत्वशक्ति | ( जब समस्त कर्मोंका अभाव हो जाता है तब प्रदेशोंका फम्पन मिट जाता 
है. इसलिये निष्कियल्व शक्ति सी आत्मामें है।) । २३। जो अनादि संसारसे लेकर संकोच- 
विस्तारसे लक्षित दै और जो चरम शरीरऊे परिमाणसे कुछ न्यून परिमाससे अपत्कित होता 
है. ऐसा लोकाकाशके माप जितना मापवाला आत्म-अवयवत्व जिसका लक्षण है ऐसी निमत- 
प्रदेशलशक्ति | ( आत्माके लोक परिमाश असंख्य प्रदेश नियत ही हैं । वे प्रदेश संसार अपस्थार्मे 
संकोचबिस्तारको भाप्त होते हैं और मोक्ष-अत्रस्थामें चरम दरीरसे कुछ कम परिमाणसे स्थित 
रहते हैं।)।२४। सर्वर शरीरोंमें एकस्लरहूपात्मक ऐसी स्धर्मत्र्यापकत्वशक्ति ।( झरीरके 
ध्मरूप न दोकर अपने अपने धममोर्मे व्यापनेरूप शक्ति सो स्वरधमंव्यापकत्वशक्ति है। ) ९५। 
स्व-परके समान, असमान और समानासमान ऐसे तीन प्रकारके भाषोंकी धारण-स्वरूप 
साधारण-असाधारण-साधारणासाधारणपघर्मत्वशक्ति | २६। विलक्षण (-परस्पर भिन्न लक्षण- 
युक्त, अलल्‍लय रण परण्यित पेसा एक शत्व जिसका लक्तण है देली अनन्तवषेत्वशल्ति 
॥ २७। तद्रूुपमबता और अतदूरूपमयता जिसका लक्षण है ऐसी विरुद्धधर्मत्वशक्ति। २८) 
तद्रुप भवनरूप ऐसी तत्वशक्ति । ( तत्खरूप दोनेरूप अथवा तत्खरूप परिणमनरूप ऐसी 
तत्त्शक्ति आत्मामें है। इस शक्तिसे चेतन चेतनरूपसे रहता है-परिणमित होता है। )। २६ । 
अतद्रप भवनरूप ऐसी अत्वशक्ति। ( तत्खरूप नहीं होनेरूप अथवा तत्स्वरूप नहीं परिण- 
मनेरूप अठत्त्वशक्ति आत्मामें है इस शक्तिसे चेतन जड़रूप नहीं होता | )। ३० । अनेक 
पयोयोमें ज्यापक ऐसी एकद्रव्यमयतारूप एकत्व शक्ति | ३१ | एक द्रव्यसे व्याप्य (-ब्यापनेयोग्ब) 
अनेक पर्योयमयपनारूप अनेकत्वशक्ति ! ३२ | विद्यमान-अवस्थायुक्ततारूप भावशक्ति | ( अमुझक 
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व्ययरूपा आवाभ्ाउशक्तिः ३४। अमवत्यर्यायोदयरूंपा अभावभावशक्ति। ३६। 
भवत्पर्यायभवनरूपा भावभावशक्तिः ३७ | अमवत्पर्यायामवनरूपा अभावाभावशक्तिः 
रेट । कारकाजुगतक्रियानिष्क्रांतमवनमात्रमयी भावशक्तिः ३९ | कारकानुगतभवत्ता- 
हैपभाषमयी क्रियागक्तिः ४० । प्राप्यमाणसिद्धरूपभावमयी कर्म शक्तिः 9 १ । भवचा- 
रुपपिश्नरूपभावभावकत्थमयी करत शक्ति: 9२ । भवद्भावभवनसाधथकतमत्वमब्ी करण- 
शक्ति: 8३ । खर्य दीयमानभावोपेयत्वमयी संप्रदानशक्तिः 9४ । उत्पादव्ययाहिंगि- 
पभावापायनिरिषायधरुवस्वमयी अपादानअझक्तिः ४४ । भाव्यपानभावाधारत्वप्रयी 
अधिकरणबक्ति। ४६ | स्वभावमात्रस्यस्वामित्वमयी संबंधशक्तिः ४७ ! 
( बसंत्ततिलका ) हि 
हत्याद्यनेकनिजश्न क्तिसुनिर्भ री 5पि 
ना क यो ज्ञानमात्रमयतां न जद्माति भावः । 


अवस्था जिसमें विद्यमान हो उसरूप भावशक्ति ) | ३३। शून्य (-अविद्यमान ) अवस्थायुक्तता- 
रूप अभाबशक्ति। ( अम्रुक अवस्था जिसमें अविय्मान हो उसरूप अभावशक्ति | ) | ३४। 
प्रवर्तमाल पर्यायके व्ययरूप भावाभावशक्ति । ३५। अग्रवतेमान प्योयके उदयरूप अभावभाव- 
शक्ति ।३६। अ्रवर्तम्नान पर्योथके भवनरूप भावभावशक्ति | ३७। अम्रवरततैमस पर्योयके 
अभवनरूप अभावाभाव शक्ति | ३८ | ( कर्ची, कर्म आदि ) कारकोंके अनुसार जो क्रिया उससे 
रहित भवनमात्रमयी (-दोनेमात्रमयी ) भाव शक्ति।| ३६ । कारकोंके अनुसार परिणमित 
दोनेरूप भावसयी क्रियाशक्ति ) | ४० । श्राप्त किया जाता जो सिद्धरूप भाव है, उसमयी कर्स- 
शक्ति। ४१ | होनेरूप जो सिद्धरूप भाव, उसके सावकत्वमयी कर्दृत्वशक्ति | ४२। अवर्तमांन” 
भाषके भवनको (-होनेकी ) साधकतमपनेसयी (-उत्कष्ट साथकत्वमयी, उम्र साधनत्वसयी ) 
करणशक्ति। ४३ । अपने द्वारा दिया जाता जो साव उसके डपेयत्वमय (-उसे ग्राप्त करनेके 
योग्यपनामय, उसे लेनेके पात्रपनामय ) सम्प्रदानशक्ति | ४४ | उत्पादृव्ययसे आलिंगिव भावका 
अपाय (-हानि, नाश ) होनेसे हानिको गप्त न होनेवाली प्रुबत्वमवी अपादान शक्ति। ४४। 
भाव्यमान ( अर्थीत्‌ भावनेमें जाता ) भावोंक्री आधारत्वमयी अधिकरणशक्ति ।9६। स्वभावसात्र 
स्व-स्वामित्वमयी सन्बन्धशक्ति। ( अपना भाव अपना सत्र है सौर स्वयं उसका स्वासी है ऐसी 
सम्बन्धमयी सम्त्रम्धशक्ति | ४७ | 
(इत्यादि जनेंक शक्तिवोंसे युक्त आत्मा तथापि बह झ्ानमात्ताको नहीं छोड़ता'-- 
* इस अर्थका कल्नशशरूप काव्य कहते हैं:-- 
 सर्थ:-- ैल्यादि (-पूवेकथित ४७ शक्तियाँ इत्यादि ) अनेक निज शक्तियोंसे भरी- 
ऑवि परिश होने पर भी जो भाव झ्वानमात्रमयताको नहीं छोड़ता, ऐसा बह, 2224 
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अर्ष क्रमाक्रमविवर्तिविस्तिकियं | 
तहव्यपययमर्य चिदिहास्ति बसु ती रथ के 
( वसंततिलका ) 


नेकांतसंगतरजा स्ववमेष बछु- ह॒ 
तत््वव्यवस्थितिमिति अविसेकयन्तः । ्ई 


स्पाद्ादशद्धिमपिकानधिगम्प सँतो हि 
डानीमरति जिननीतिमलैपयन्शः॥ रबेंईे | 
अधास्योपाणो पेयमाबश्शित्यतै-- 
आत्मतस्तुनों हि शानमात्रत्वेश्प्युपायोपेपआनो विघत ए१; तस्पैकर्बाति हक्‍वें 


कमरूप और अक्रमरूपसे धर्तमान विवर्ससे (-रूपान्तरसे, परिणमनसे ) अनेद़ अर्ूरका, 
द्रव्यपरयोयमय चेतन्य ( अथोन्‌ ऐसा वह चैतन्यमाव-आत्मा ) इस लोकमें बरतु है। 

आवार्ध:--कोई यह समझ सकता है डि आत्माक़ों क्ञानमा। कहा है इससिये आय 
एक श्वरूप ही होगा। किन्तु ऐसा नहीं है। वरतुका स्वरूप द्रव्यपयोगमक है। चेतन भी कक 
है, दरश्गपर्यायमय है । बह पेतन्य अर्थीत्‌ आत्मा अनस्त शक्तियोति परिपूर्ण है भौर ऋमहप तल 
अक्रमरूप अनेक प्रकारके परिणामोके विकारोंके समूहरूप अनेदाकार शोता है फिर भी आभकों 
जो कि अमाघारणभाद है पते-नहों छोड़ता; उसकी समस्त अवस्याएं-परिशम-फ्लरीस 
आनमय हो हैं । २६५। 

धुस अनेष्स्वरप--अनेकास्तमय-वछुक्रो जे; जने हैं, भड़ा करते हैं भौर भवुवेक 

करते हैं, ये झानक्रूप होते है “इस आभयका, स्याद्ादका फल बततलानेबाला काज्य कहते हैं?“ 

परब:--ऐसी ( अनेडास्तास्मझ ) बस्दुनस्‍्वकों अैक्कस्थितिकों अनेपसनशकॉर्को?ों 
(-भनक्ास्तऊ साथ सुसंगत, अनेदास्तक भाव मलकाली ) हृहिफ्रे हारा सकस्‍लेय देशहो हुक! 
क्वाद्ाद्‌डी आयम्त शुद्धिकी जानकर, जिननीतिका ( जिनेश/रेक्े मारोका ) उम्सेचन मं कली” 
हुए, सरपुरुष ह्नश्व«प होते हैं। 

आाकार्थ---भ गत्पुरूष भजेड्ास्मड़े साथ मुमंगत रहिके द्वारा लनेसोन्समेर्य केक: 
ल्विनिक्ों एससी हैं, दे इसपरहार स्याइादढ़ों शुड्िकों आज कश्के--आाज 
मआरेढो-स्थापरस्शकड़->उ लर्वचन जे छरतने हुए, कामभ्यरूर होते हैं। १६४ | 


(।मइझर शहर ७ अन्यन्क्ते झाफर, जब व्ययाररेक उसदंन्कॉशनएर सरकारों 


कूद ७इके हैं.--) 
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साधकसिद्धरुपोभयपरिणामित्वात्‌ । तत्र यत्साधर्क रूप स उपाय, यत्सिद्धं रूप से 
उपेपः । अतोः्स्पात्मनोउन्नादिमिथ्यादर्शनज्ञानचारितरेंः स्वरुपप्रच्यवनात्संसरतः 
सुनिथलपरिशहीतव्यवहारसम्प-्दशनज्ञानचा रित्रपाकप्रकर्ष परंपरया रसेण सरूपमारो- 
प्यमाणस्वांतर्मग्तनिश्यसम्यप्दर्शनज्ञानचारित्रविशेषतया साधथकरूपेण तथा परमग्रकर्प- 
मकरिकाधिरूटरत्नत्रयातिशयप्रदत्तसकलकर्मक्षियप्र ज्यलितास्ख॒लितविमलस्वभ्ावभावतया 
सिद्धरुपेण च स्वयं परिणममानज्ञानमात्रमेकमैयोपायोपेयभाव॑ साथयति | एचस्रअयत्रापि 
ज्ञानमात्रस्पानस्थतया नित्यमस्खलितिकवस्तुनो निष्कृपपरिग्रहणात्‌ कह व, 
सुपृत्ष णामासंसारा*ज़ब्धधूमिकानामपि मवति घृमिकालामः । ततस्तत्र नित्यदुर्ललितास्ते 
अब इसके (-ज्ञानसात्र आत्मचस्टुके है है उपाय-उपेयभाव विचारा जाता ह्ले (्‌ अर्थोलतू 
आत्मबरतु ज्ञानमात्र है फिर भी उसमें उपायत्व और उपेयत्व दोनों कैसे धरटित होते हैं सो इसका 
विचार किया जाता हैः--) 
आध्यचस्तुको ज्ञासमात्रता होने पर भी उसे उपाय-डपेयमाब ( डपाय-डपेयपना ) है 
ही; क्योंकि बहू एक होने पर भी +स्रयं साधकरूपसे और सिद्धरूपसे--दोतों प्रकारसे 
परिणमित होता है। उसमें जो साधक रूप है बह उपाय है और जो सिद्ध रूप है बद उपेय है। 
इसलिये, अनादि कालसे मिथ्यादशनज्ञानचारित्र द्वारा ( मिथ्यादरशन, मिथ्याज्ञान और सिध्या- 
चारित्र द्वारा ) स्वरूपले च्युत होनेके कारण संसारमें ग्रमण करते हुए, सुनिश्चलतया प्रहण 
किये गये ब्यवह्मस्सम्धर्दर्शनज्ञानवा रित्रके पाकके अकर्षकी परम्परासे क्रमशः स्वरूपमें आरोहण 
कराये जाते इस जात्माको, अन्तर्मंग्न जो निश्वयसम्यस्शैलज्ञानचारित्ररूप भेंद्‌ हैं तदूपताके हारा 
स्वयं साधक रूपसे परिणमित होता हुआ, तथा परस प्रकर्षफी परशाक्राप्टाकों प्राप्त रत्नभ्यकी 
अतिशयतासे प्रबर्तित जो सकल कर्मके क्षय उससे ग्रज्वलित (-देदीप्यमान ) हुवे जो अर्घलित 
बिमल स्वभ्ृत्ञभावत्व द्वारा स्त्रयं खिद्धरूपसे परिणमता ऐसा एक ही ज्ञानमात्र उपाय-उपेय- 
भावको सिद्ध करता है। 
भावाथें:--यह आत्मा अनादि कालसे मिथ्यादर्शनक्षानचारित्रके कारण संसारमें 
भ्रमण करता दै। वह सुनिश्चलतया ब्रह्वण किये गये व्यवद्दारसम्यकदशनज्ञानचारित्रक्ती 
बृद्धिकी परम्परासे क्रमशः जबसे स्वरूपाठुभव करता है तबसे ज्ञान साधक रूपसे परिणमित 
होता है, क्योंकि ज्ञानमें निश्चयसम्यन्दर्शनज्ञानचारित्ररूप सेद्‌ अन्तर्भूत हैं। निश्चयसम्यक- 
# यहाँ ह्व के बदले ल होना चाहिये ऐसा लगता है | हु 
>< उपेय श्रर्चाव्‌ भ्राप्वकरवेयोग्य, भ्रौर उपाय प्र्थात्‌ प्राप्तकरनेयोग्य जिसके द्वारा प्राप्त किया 
जाबे । भात्माका शुद्ध ( सर्च कर्म रहित ) स्वरूप अथवा मोक्ष उपेय है, और मोक्षमार्थ उपाय है | 


“>झीत्मा परिसामी है और साघकत्व तथा सिद्धत्व ये दोनों परिणाम हैं । 
घर 











श्घ्ण - +- समबसार -- | इववान मीकलमिल्फीड ५6 
स्वत एवं क्रमात्रमप्रश्नचानेकांतमूर्तयः सापकमावसमदपरमप्रकरकोटिफिटिकेककार्स: 
भवेति | ये तु नेमामंतर्नीतानेकांतब्ञानमात्रैकमावरूपां सूमि्पटमते ते निश्यमश्मितो 


भर्वतों ज्ञानमात्रभावस्य स्वरूपेणाभवर्न पररूपेण भंवर्न पश्यंतों आनंतो:सुभरंत्व 
मिथ्याइश्यो मिथ्याज्ञानिनों मिथ्याचारित्राश्र मबंतो5त्यंत्ुपयोपेय्रष्ट विजसरकी। - 


( बसंततिलका ) 
ये ब्ञानमात्रनिजमावमयीमकंर्षां 
भूमि श्रयंति कथमप्पपनीतमोहा! । 





दर्शनज्ञानवारित्रके प्रारस्भसे लेकर स्वरूपानुभवकी वृद्धि करते करते जवतक निश्चयसम्पधोधेत" 
शानचारित्रकी पूर्णता न हो, तबतक ज्ञानका साधक रूपसे प्रिणमन है। जब निश्ववसम्ध- 
खर्शनज्ानचारित्रकी पूर्णतासे समस्त कर्मोका नाश होता है अथोत्‌ साक्षात्‌ मोक्ष दोता है. तब 
ज्ञान सिद्ध रूपसे परिणमित होता है, क्‍योंकि उसका अरघलित निर्मल श्वप्राषभाव प्रगट 
देदीप्यमान हुआ है । इसप्रकार साधक रूपसे और सिद्ध रूपसे--दोनों रूपसे परिणमित होता 
हुआ एक दी ज्ञान आत्मवस्तुकी डपाय-उपेयताकों साधित करता है। ) 
इसमप्रकार दोलोंमें (-उपाय तथा उपेयमें-) श्ानमात्रकी अनन्यता है अर्थात्‌ शम्बपना 

नहीं है; इसलिये सदा अरखलित एक बस्तुका (-ज्ञानमात्र आत्मवस्तुका-) निष्कल्प अहण 
करनेसे, मुमुच्ुओंको, कि जिन्हें अनादि संसारसे भूमिकाकी प्राप्ति न हुई हो उन्हें भी; वत्ड़ण 
ही भूमिकाकी प्राप्ति होती है; फिर उसीमें नित्य मस्ती करते हुए (-लीन रहते हुए ) वे मुमुकु-- 
जो कि स्वतः ही, क्रमहूप ओर अक्रमरूप प्रवर्तमान अनेक अन्तकी ( अनेक धर्मकी ) मूर्तियाँ 
हैं बे--साधकमावसते उत्पन्न होनेवाली परम प्रकपेंक्री “ कोटिरूप सिद्धभावके भाजन होते हैं। 
परन्तु जिसमें अनेक अन्त अर्थात्‌ धर्म गर्भित हैं ऐसे एक ज्ञानमात्र भावरूप इस सूमिको जो 

प्राप्त नहीं करते, वे सदा अज्ञानी रहते हुए, ज्ञानमात्र भावका स्वरूपसे अभक्‍न और प्ररुपसे 
अत्रन देखते (-शद्धा करते ) हुए, जानते हुए तथा आचरण करते हुए, मिथ्याटष्टि, मिथ्याज्ञानी 

और मिथ्याचारित्री होते हुए, उपाय-उपेयभावसे अत्यन्त अष्ट होते हुए संसारमें परिभ्रमण दी 

करते हैं । 

अब इस अर्थक्रा कलअरूप काव्य कहते हैं:-- 
धर्घ:--जो पुर॒ष, किसी भी प्रकास्से जिनका मोह दूर हो गया है ऐसा होता हुआ, 
आानमात्र निज्रभावमय अकम्प भूमिकाका ( अर्थात्‌ झ्ञानसात्र जो अपना भाव उस-मब 
भूमिक़का ) आश्रय लेने हैं। वे साधकत्मको प्राप्त करडे सिद्ध हो कहे हैं; परमा शो मूड 
++ कोटिर-भ्रन्तिमता; उत्कष्टना; ऊजेमें ऊँचे बिलयु; हद । 


जैन शाख्रमाल्ा ] .- "- परिशिष्ट -- ६५ 


ते साधक्वंम धिगम्प भबंति सिद्धा 
मूंहास्त्वमूमनुपलम्य परिश्रमंति | २६६ || 

“ ( बसंततिलका ) 
स्थाद्रादकोशलूसनिश्वलसंयमाम्यां 
यो भावयत्यहरह! स्वमिहोपयुक्तः | 
ज्ञानक्रियानयपरस्परतीजमैत्री- 
पत्नीकृतः श्रयति भूमिमिमाँ स एक! | २६७ || 





(-मोही, भज्ञानी, मिथ्यादष्टि ) हैं, व इस ,भूमिकाको आआप्त न करके संसारमें परिभ्रमण करते हैं। 


भावाथथं:--जो भव्य पुरुष, गुरुके उपदेशसे अथवा स्वयमेव काललब्धिको ग्राप्त 
करके मिथ्यात्वसे रहित होकर, ज्ञानमात्र अपने स्वरूपको आप्त करते हैं, उसका आश्रय लेते हैं, 
थे साघक होते हुए सिद्ध हो जाते हैं; परन्तु जो ज्ञानमात्र-मिजको प्रात नहीं करते, बे संसारमें 
परिभ्रमण करते हैं। २६६। * 
इस भूसिकाका आश्रय करनेवाला जीव केसा होता है सो अब कहते हैं:-- 
भ्र्थ:--जो पुरुष स्याद्गादसें प्रवीणता तथा ( रागादिक अशुद्ध परिणतिके त्यागरूप ) 
सुनिश्चल संयम--इन दोनोंके_दवास अपनेमें उपयुक्त रहता हुआ ( अर्थात्‌ अपने श्ानस्वरूप 
आत्मामें उपयोगको लगाता हुआ ) प्रतिदिन अपनेको भाता है (-निरन्तर अपने आत्माकी 
भावना करता है ), वही एक ( पुरुष ); ज्ञानतय और क्रियातथकी परस्पर तीज्र मेत्रीका पात्न- 
रूप होता हुआ, इस ( ज्ञानमात्र मिजभावमय ) भूमिकाका आश्रय करता है | 
भावार्थे---जो ज्ञाननयको ही महरण करके क्रियानयको छोड़ता है, उस अमादी और 
स्वच्छन्दी पुरुषको इस भूमिकाकी प्राप्ति नहीं हुई दै। जो क्रियानयको ही अहण करके 
ज्ञानवयको. नहीं जानता, उस ( त्रत-समिति-गुप्तिरूप ) शुभ कर्मसे संतुष्ट पुरुषको भी इस 
निष्कर्म भूमिकाकी प्राप्ति नहीं हुई है। जो पुरुष अनेकान्तमय आत्माकों जानता है (-अछुभव 
करता है ) तथा सुनिश्चल संयम ५इृत्त है (-राग्रादिक अशुदध परिणतिका त्याग करता है); 
और इशप्तप्रकार जिसने ज्ञाननय तथा क्रियानयकी परस्पर तीज मेत्री सिद्ध की है, वही पुरुष 
इस ज्ञानसात्र सिजरभावमय भूमिकाका आश्रय करनेवाला है । 
ज्ञानतय और क्रियानयक्ते अहण-त्यागका स्वरूप तथा फल '्यंचास्तिकाय! 
कहा है; वहाँ से जानना चाहिये। २६७। 
इसप्रकार जो पुरुष इस भूमिकाका आश्रय लेता है, 
आप्त करता है---इस अर्थका काव्य कहते हैं:-- 


अन्थके अंतर्से 


बह्दी अनन्त चत॒ुष्टयमय आत्माको 


६ +- समयसार--- | भगवान श्रोकुन्दकुल्द-कहार 


* ( चसंदतिलका ) 
चिलिंदचंदिमविलासिविकासदासः 
शुद्धप्रकाशमरनिर्भरसुप्रभातः । 
भानंदसुस्थितसदास्ख॒लिवैकरूप- 
स्तस्पैव चायप्रुदयत्यचलार्विरात्मा || २६८ || 

( बसंततिलका ) 
स्पाद्गाददीपितलसन्महसि प्रकाशे 
शुद्धस्वभावम द्षिमन्युद्ति मयीति । 
कि बंधमोक्षपथपातिमिरन्‍्यभावै- 
नित्यीदयः परमय॑ स्फुरतु स्वभाव! || २६९ ॥| 





ध्र्थ:--( पूर्वोक्त प्रकारसे जो पुरुष इस भूमिकाका आश्रय लेता है ) उसीके, चैतन्य- 
पिंढके निरर्गल विलसित विकासरूप जिसका खिलना है ( अर्थात्‌ चैतन्यपुजका अत्यन्त 
विकास होना द्वी जिसका खिलना है ), शुद्ध श्रकाशकी अतिशयताके कारण जो सुप्रभावके 
समान है, आनन्दर्मे सुर्थित ऐसा जिसका सदा अस्ललिंत एक रूप है और जिसकी ज्योति 
अचल है ऐसा यद्द आत्मा उदयको प्राप्त द्वोता है। 
भावाप॑:--यहाँ पचिर्पिंड' इत्यादि विशेष?ंसि अनन्त दर्शानका प्रगट दोना। 'शद्ध- 
प्रकाश! इत्यादि विशेषणसे अनस्त ज्ञानका प्रगट द्वोना। आनन्दसुत्थित इत्यादि विशेषणसे 
अनन्त सुखका प्रगट होना और “अचलार्थि' पिरोपएसे अनन्द बीर्यका प्रगट होना बठाया है। 
पूर्बोक्त भूमिका आश्रय लेनेसे द्वी ऐसे आत्माका उदय द्वोता है । २६८। 
अब; यद् कद्दते हैं कि ऐसा द्वी आत्ास्व॒रभाव इसमें प्रगट द्वो:-- 
पदे;--स्पाद्वादक द्वारा प्रदी्त किया गया लद॒लद्टाट फरता (-चकचकित ) जिसका 
तेज है और जिसमें शुद्धश्वमावरूप मद्दिमा है ऐसा यद्द प्रकाश ( ज्ञानप्रकाश ) जद्दोँ मुममे 
एंदयकी प्राप्त हुआ दे यद्दों यन्‍्ध-मोक्षऊे सार्गेमें पड़नेबाले अन्य भावत्रोंसे मुक्े क्या प्रयोजन है | 
मुझे लो यद्व नित्य उदित रदनेयाला केयल यद्द (अनन्त चतुष्टयरूप) स्वभाव द्वी (कुरायशान दो । 
भायार्धः--स्यादादसे यथार्थ आत्मज्ञान दोनेफे चाद उसझा कल्न पूर्ण आत्माका प्रयट 
नैना दै। इसतिये सोल्का इच्टुक पुस्ष यदी प्रार्थना करता है. कि-मेरा पूर्प्माव आत्मा 
के प्रगट हो, वनन्‍्धगोघमार्गमे पहनेवाले अन्य भारषोसि मुके क्या फास है | । २६६। 
“दचि नर्षेकि द्वारा आत्मा माथित दोता दे तथापि यदि नययों पर दी दृष्टि रदे रो 
यमिं शो परश्पर विरोध भी है, इसलिये मैं नेक विरोध मिशाकर आत्माका भठुमन करता 
पदस अपवा पाज्य बने है। 


८४ 
जैन शाजमाला ] -- परिशिष्ट -- ््छ 


(बसंततिलका ) 
चित्रात्मशक्तिप्तमुदायमयो्यमात्मा 
सद्यः प्रणश्यति नयेक्षणखंब्यमानः । 
तस्माद्खंडमनिराकृतर्खंदमेक- 
मेकांतशांतम चले चिद॒दं महो5स्मि | २७० || 
., न दब्येण खंढयामि, न क्षेत्रेण खंडयामि, न कालेन खंडयामि, न भावेन 
संडयापि; सुविशुद्ध एको ज्ञानमात्रभावों 5स्मि । 





श्रथ:--अतेक प्रकारकी निज शक्तियोंका समुदायमय यह आत्मा नयोंकी दृष्टिसे खंड- 
खरहरूप किये जाने पर तत्काल साशको प्राप्त होता है; इसलिये मैं ऐसा अनुभव करता हूँ कि- 
जिसमेंसे खण्डोंको #निराक्ृत नहीं किया गया है तथापि जो अखरड है, एक है, एकोन्त झान्तं 
है ( अथीत्‌ जिसमें कर्मोद्यका लेशमात्र भी नहीं है, ऐसा अत्यन्त शान्त भावमय है ) और 
अचल है ( अथीत्‌-कर्मोदयसे चलाया नहीं चलता ) ऐसा चेतन्यमात्र तेज मैं हूँ । 

भाषा्े:-आस्मामें अनेक शक्तियाँ हैं, और एक एक शक्तिका आहक एक एक नय 
है; इसलिये यदि नयोंकी एकान्त इष्टिसे देखा जाये तो आत्माका खण्ड खण्ड होकर उसका नाश 
हो जाये । ऐसा होनेसे स्याह्मदी, सर्योका विरोध दूर करके चेतन्यमात्र वस्तुको अनेकशक्तिसमूह- 
रूप) सामान्यविशेषरूप सर्वशक्तिमय एकज्ञानमात्र अनुभव करता है। ऐसा ही वस्तुका स्वरूप 
है, इसमें कोई विरोध नहीं है | २७० । | 

अब, ज्ञानी अखण्ड आत्माका ऐसा अनुभव करता है इसप्रकार आचार्यदेव गयमें 
कहते हैं:-- 

( ज्ञानी छुद्धनयका आलम्बन लेकर ऐसा अनुभव करता है कि-) मैं अपनेको अर्थात्‌ 
मेरे शुद्धात्मस्वरूपको न तो द्रण्यसे खण्डित करता हूँ, न क्षेत्रले खर्डित करता हूँ, तन कालसे 
खरिडित करता हूँ और न भावसे खर्डित करता हूँ, सुविशुद्ध एक ज्ञानमात्र भाव हूँ। 

भावार्थः--बदि झुद्धनयसे देखा जाये तो शुद्ध चैतन्यमात्र भावमें द्रव्य-कषेत्र-काल- 
भावसे कुछ भी भेद दिखाई नहीं देता। इसलिये ज्ञानी अभेदज्ञानस्वरूप जजुभबें भेद नहीं 
कक ज्ञानमात्र भाव स्वयं ही ज्ञान है, स्त्रयं ही अपना ज्ञेय है औः 
सर कप 2 ० स्वयं ही अपना क्षेय है और स्वयं ही अपना ज्ञाता 
अर्थ: जो यह ज्ञानमात्र भाव मैं हैँ वह जषेबोंका ज्ञानमातर ही नहीं जानना 


प ; चाहिये; 
# निराक्षत --वहिष्क्ृत; दूर; रदवातल; चाकदूल ! 


श्ध्ष « समयसार »-. [ मयसाथ 


( शालिनी ) 
यो5यं मांवो श्ञानमात्रोउइमस्णि 
. हैयो ब्लेगज्ञानमात्रः स नेद । 
ज्यों - झषेवद्ञानकल्लोटवन्गव्‌ 
४ झानब्ेयब्ातमदस्तुमात्रः ॥ २७१ || 
( एथ्बी ) 
कचिल्वसति मेचक क्चिन्मेचकामेचक 
कचित्पुतरमेचक सहजमेव तर्तं मम | 
तथापि न विमोहयत्पमलमेधसां तन्‍्मनः 
परस्परसुसंइतप्रकटज्क्तिचक्र स्फुरत्‌ ॥ २७२ ॥ 


( परन्तु ) ओयोंके आकारसे द्ोनेवाले ज्ञानद्री कल्लोलोंके रूपमें परिशमित होता हुला बह 
शान-मेय-बातामय बर्तुमात्र जानना चाहिये | ( अयोत्‌ स्वयं ही ज्ञान, स्वयं ही क्षेष कौर त्व् 
दी श्ञाता-इसप्रकार श्वान-ज्लेय-ज्ञातारूप तीनों भावदुक्त वस्पुमात्र जानना चाहिये )) 
भावाष॑:--झ्वानमात्र भाव ह्ञाठक्रियारूप होनेसे झञानत्वरूप है। और कह स्वयं ही 
निम्त प्रकारसे जेयरूप है। बापज्लेय श्षानसे भिन्न है, वे ज्ञानमें प्रविष्ट नहीं होते; क्षेयोंडे आकारफी 
मलक झ्ञानमें पड़ने पर क्ञान झेयाकाररूप दिखाई देता है परन्तु वे ज्ञाककी ही हर॑गें हैं। ने 
ज्ञान तरंगें ही आनके द्वारा ज्ञात दोती हैं। इसप्रकार स्वयं ही स्वतः जनाने योग्द दोनेसे 
आनमात्र भाव दी शेयरूप है, और स्वयं ही अपना जाननेयाला द्वोनेसे क्ञानमात्र भाव दी जाता 
है। इसप्रकार ज्ञानमात्र भाव ज्ञान, जय और ज्ञाता-इन तीनों भाषोंति गुक्‍्त सामास्च- 
विशेषस्वरूप बसतु है। 'ऐसा श्वानमात्र भाव में हूँ! इसप्रकार अठुमब करनेबाला पुरुष अनुभक 
करता है। २७१ | 
भात्मा सेचक) अमेचक द्त्यादि अनेक प्रकारसे दिस्वाई देता है तथापि कयाये क्ागी 
निर्मेल आनको नहीं भूलता--इस अर्थक्ा कात्य कहते हैं:-- 
पर्ण --( नी कहता हैः-- ) मेरे तस्‍्वका ऐसा स्वभाव दी दै कि कभी ठो कह 
( शात्मतरद् ) मेचक (-अनेकाकार, अशुद्ध ) दिखाई देता है, कभी मेचक-अमेचक ( दोस्लें- 
रूप ) दिखाई देता है, और कमी भसेचक (-एकाकार, शुद्ध ) दिल्वाई देता है, लक्षानि परस्कर 
मुसंहत (-सुमिलित, मुप्रथित ) प्रगट शब्तियोंक समृहृरुपमे रहुःरायमान बइ आव्यतस्य मिर्मेश 
बुद्धि नेकि मनहझी बिमोाहिल (अमित ) नहीं करता । 
मावाब:--आल्मतस्व जअनेझ शक्सियोंबाज्रा दोनेसे किसी आवस्यादों फर्मोरफरे 
निमिनमे अनेकाढ़ार अनुभषर्मे आता है, डिसी जनरवानें हा कजसाद अहयरतों माता है 
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( पृथ्वी ) 

इतो गतमनेकतां दधादितः सदाप्येकता- 

मित; क्षणविभंगुरं भ्ुवमितः संदेवोदयात्‌ ! 

हतः परमविस्वृत ध्ततमितः प्रदेशेर्निने- 

रहो सहजमात्मनस्तदिदमड्भुत॑ वैभवम्‌ | २७३ ॥ 
( एथ्वी ) 

कपायकलिरेकतः स्खलति शांतिरस्त्येकती 

भवोपहतिरेकतः स्पृश्ति मुक्तिरप्येकतः । 


और किसी अवस्थामे शुद्भाशुदू अनुभवर्मे आता है; तथापि यथार्थ ज्ञानी स्थाह्नदके बलके कारण 
अमित नहीं होता, जैसा है बेसा ही मानता है, ज्ञानमाजसे च्युत नहीं होता | २७२। 
आत्माका असेक्रान्तस्वरूप (-अनेक धर्मस्वरूप ) बेभव अदुभुत्त ( आश्चयकारक ) 
है--इस अर्थका काव्य कहते हैं:-- 
श्रथ:-- अह्दो ! आत्माका तो यह सहज अद्भ्रुत वैभव है कि--एक ओरसे देखनेपर 
वह अनेकताको श्राप्त है और एक ओरसे देखने पर सदा एकताकों धारण करता है, एक 
ओरसे देखने पर ज्षणभंगुर है और एक ओरसे देखने पर सदा उसका उदय होनेसे भ्रुव है, 
एक ओरसे देखने पर परम विस्द॒त है और एक ओरसे देखने पर अपने प्रदेशोंसि ही धारण कर 
रखा हुआ है । 
भावार्थ:---पर्यायदृछ्टिसे देखने पर आत्मा अनेकरूप दिखाई देता है और द्रव्यदृष्टिसे 
देखने पर एकरूप; क्रमभावी पर्योयद्ृष्टिसे देखने पर क्षणभंगुर दिखाई देता है और सहमभावी 
गुणदृष्टिसे देखने पर प्रुव) ज्ञानकी अपेज्षावाल्री सर्वेगवदृष्टिसे देखने पर परम विस्तारको ग्राप्त 
दिखाई देता है और प्रदेशोंकी अपेक्षाबाली इष्टिसे देखने पर अपने प्रदेशोंमें ही व्याप्त दिखाई 
देता है। ऐसा द्रत्यपयौयात्मक अनन्तधर्मवाला बस्तुका स्वभाव है। वह ( स्वभाव) अज्ञानियोंके 
ज्ञासमें आश्वये उत्पन्न करता दे कि यह तो असम्भवसी बात है ! यद्यपि ज्ञानियोंको बरतु- 
स्वभावर्म आश्चर्य चहीं होता, फिर भी उन्हें कभी नहीं हुआ ऐसा अभूचपूर्च-अदूसुत परमालंद्‌ 
दवोता है, और इसलिये आश्वये सी होता है। २७३ । 
पुनः इसी अथेका काव्य कहते हैं:-- 
श्र्थः--एक ओरजखे देखने पर कपायोंका क्लेश दिखाई देता है. और एक ओरसे 
देखने पर शान्ति (-कपायोंका अभ्नावरूप शान्त भाव ) है; एक ओरसे देखने पर भवकी 
(सांसारिक ) पीढ़ा दिखाई देती है और एक ओस्से देखने पर ( संसारकी अभावरूप) मुक्ति 
भी स्पश करती दै; एक ओरसे देखने पर तीनों लोक स्फुरायमान होते हैं (-प्रकाशित होता है, 
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जगलितयमेकतः रफुरति चिच्रकास्ववेछतः थ 

स्भावमहिमात्मनो ॥ रेछए के! 
( मालिनी ) * 

-जयति सहमतेजःपु जमअलिलेकी- 

स्खलदखिलबिकल्पो 5प्येक एवं स्वरूपः | 

स्वरसविस्तरपूर्णाच्छिनतत्वोपलंगः 

प्रसमनियमिताचिशिचमत्कार एपी ॥ रे७१॥ 


दिखाई देता है) और एक ओरसे देखने पर केवल एक चैतन्य ही शोभित होता है। ( ऐसी.) 
आत्मात्री अदू मुतसे भी अदूसुत स्वभावमद्दिमा जयवन्त व्तेती है. ( अ्थोत, किसीसे 
नहीं द्वोती )। हु 
भावार्थ:--यहाँ भी २७३ वें खछोकके भावायोलुसार ही जानता चाहिये। आस्माका 
अनेकान्तमय स्वभाव सुनकर अन्यवादियोंको भारी आश्चर्य होता है । उन्हें इस बातमें विशेष 
भासित होता है।वे ऐेसे अनेकान्तमय स्वमावकी बातकों अपने चित्तमें न तो समानिध्ठ करे 
सकते हैं और न सहन ही कर सकते हैं । यदि कदाचित्‌ उन्हें शद्धा दो तो प्रथम अप्थाम उन्हें, 
भारी अद्सुतता मालम होती है कि--/अहो ! यह जिनवचन महा उपकारी हैं, भस्तुके घाव 
स्वरूपको बतानेवाते हैं। मैंने अनादिकाल ऐसे यथाय स्वरूपके ज्ञान बिना ही व्क्तीद कर 
दिया है ।--वे इस्तप्रकार आश्चर्यपूरंक श्रद्धान करते हैं। २७४ । 

अब दीकांकार आचार्य शैव अन्तिम मद्रेलके अर्थ इस चिंत्वमत्कारकों दी सर्बोक्षष 


विजयते5ह्भतादकवः 
ऊ 





कहते हैं. | 
परें:---सहज (-नित स्वभावरूष ) तेज:पुजमें त्रिलोकके पदार्थ मग्त हो जाते हैं 
इसलिये जिसमें अनेक भेद होते हुये दिखाई देते हैं. तथापि जिसका एक ही स्वरूप है ( अर्थात 
केबलक्ञातमें सर्व पदार्थ भलकते दें इसलिये जो अनेक ज्ञेयाकाररूप दिखाई देता है तथापि जो 
अतन्यरूप श्लानाकारकी देष्टिमं एकस्वरूए द्वी है) जिसमें निज्रसके विस्तारसे 
तत्वोपलब्धि है; अथोन्‌ प्रतिपक्षी कमंका अभाव हो जानेसे जिसमें स्वरूपालुमणका कमाच 
नहीं होता ) और जिसकी ज्योति अत्यन्त नियमित है ( अथोव्‌ जो अनन्ववीर्यस निष्कम्प 
रहता है.) ऐमा यद्द ( अत्यक्त अठुभत्गोचर ) 'पैतन्यचमत्तार जयबन्त बतेता है ( सात 
किसीसे बाधित नहीं किया जा सकता ऐसा सर्वेत्कष्टहूपले विद्यमान है)। 

(यहाँ चैतन्यचमत्कार जयवम्त बंता हैं! इस कषनमें जो चेतस्यचसत्कारका 
मर्वेव्टष्ठतया दोना वताया है, बद्दी मत्नल है )। स्ण्ट। 

अब इस ट्टोकमें दीकाकार आचार्यरेव अन्विस महखिके सिने आह्याको ऑरीवोर 
जल हैं और साथ दी अपना नाम भी प्रगट करते हैं:-- 


हि 
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( मालिनी ) 
अधिचलितचिदात्मन्यात्मनात्मानमात्म- 
स्थनप्रतनिमस्न धारयदू ध्वस्तमोहम्‌ | 
उदितमसृतचंद्रज्यो तिरेतत्समंता- 
ज्ज्यलतु विमलपूर्ण निश्सपत्नस्रभावप्‌ ॥ २७६ ॥ 





श्रथे:--जो अचल-चेतनास्वरूप आत्मामें आव्माको अपने आप ही निरन्तर निमग्न 
रखती है ( अथात्‌ प्राप्त किये गये स्वभावको कभी नहीं छोड़ती )। जिसने मोहका (-अज्ञासां- 
धकारका ) नाश किया है, जिसका स्वभाव निःसपत्न (-अतिपक्षी कर्मेसि रहित ) है, जो निर्मल 
है और जो पूर्ण है; ऐसी यह उदयको प्राप्त अम्ृतचन्द्रज्योति (-अश्वतमय चन्द्रमाके समान 
ज्योति, ज्ञान, आत्मा ) सर्वतः जाज्वल्यमान रहो । * 


भावार्थ:---जिसका म॒ तो मरण ( नाश ) दोता है और न जिससे दूसरेका नाश 
होता है वह अस्त है; और जो अत्यस्त स्वादिष्ट होता है. उसे लोग रूढ़िसि अमृत कहते हैं । 
यहाँ ज्ञानको--आत्माको--अमृतचन्द्रज्योति (-अमृतमय चन्द्रमाके समान ज्योति ) कहा है, 
जो कि लुप्तोपमालंकार है; क्योंकि “अम्तचन्द्रवत्‌ ज्योति” का समास करने पर “व्‌! का 
लोप होकर 'अम्रतचन्द्रज्योतिः' होता है । 


( यदि व्‌! शब्द म रखकर 'अस्तचन्द्रकूप ज्योति! अथे किया जाय तो भेद्रूपक 
अलझ्लार होता है। और “अमृतचन्द्र ज्योति' ही आत्माका नाम कहा जाय तो अभेद्रूपक 
अलंकार ह्वोता है| ) 


आत्माको अदृतमय घन्द्रमाके समान कहने पर भी, यहाँ कहे गये विशेषणोंके हारा 
आत्माका चनन्‍्द्रमाके साथ व्यतिरेक भी है; क्योंकि-धध्वस्तमोद! विशेषण अज्ञानांधकारका दूर 
होना बतलाता है,-'विमलपूर्ण! विशेषण लांछनरहितता तथा पूर्णता बबलाता है, 'सिःसपत्न- 
स्वभाव! बिशेषण' राषटुबिम्बले तथा बादल आदिसे आच्छादित न होना बतलाता है, और 
“सममंतात्‌ ज्वलतु! ख क्षेत्र और सर्वकालमें प्रकाश करना बतलाता है; चन्द्रमा ऐसा नहीं है। 


इस ःछोकमें टीकाकार आचार्यदेवने अपना “अम्तचन्द्र! नाम भी बताया है। समास 
बदलकर अथे करनेसे 'अम्ृतचन्द्र! के और 'अख्तचन्द्रज्योति! के अनेक अर्थ होते हैं; जो कि 
यथासंभव जानने चाहिये | २७६॥ 


अब श्रीमाव्‌ अम्वतचन्द्राचायेदेव दो ट्छोक कहकर इस 


समयसारभ्न्थकी आत्मख्याति 
सामक टीका समाप्त करते हैं। 
जह्‌ 


ई्ण्र “- खम्यसार -- [ भगवान औकुल्दकुद्-कदाने 
( शा बविक्रीडित ) 
यर्मादू दैवमभूयुरा स्वफयोर्भूत यतोआान्तर 
रागदेपपरियदे सति यतो जात॑ क्रियाकारकी | 
इंजाना च यवो5छुभूतिरखित खिल्रा क्रियायाः फ्ेँ 
तद्रिशनघनीपमस्ममधुना किंचिन्न किंचित्किल || २७७ ॥ 








४ज्ञानद्शार्मे जात्मा स्वरूपको आूलकर रागद्वेपमे प्रवृत्त दोता था, परद्रव्यकी क्रियाका 
कर्ता बनता था, क्ियाके फलका भोक्ता द्वोता या,-इत्यादि भाव करता था; किन्तु अब ह्ानदशामें 
ये भाव बुद्ध भी नहीं हैं ऐसा अनुभव किया जाता है ।--इसी अर्थका प्रथम श्लोक कहते हैं:-- 
५. र्थ:-जिससे (अर्थात्‌ जिस परसंयोगरूप बन्धपयोयलनित अज्ञानसे ) प्रथम 
अपना 'भोर परका द्वैठ हुआ ( अराव्‌ सपरके मिश्रिपनारूप भाव हुआ ), द्वैतभाव ह्ोनेसे जिसते 
स्रूपमें अन्तर पड़ गया ( अथौन्‌ चंधपयौय ही निजरुप ज्ञात हुई ), सवरूपमें अन्तर पड़नेसे 
रागद्ेपका मरहए हुआ, रागद्वेपका परदण द्ोनेसे, क्रियाफ़े कारक उत्पन्‌ हुये ( अथात्‌ क्रिया और 
कर्ता-कर्माहि फारकोंका भेद पड़ गया ), फारक उसक्न होनेसे, अलुभूति, क्रियाके समत्त फ़लकों 
भोगती हुई सिन्न द्वोगई, यह अज्नान अत्र विज्ञानपनसमूहमें मग्त हुआ (अर्थात्‌ ज्ञानकृपर्म 
परिशमित हुआ ) इसलिये अब वह सव वासतवर्म कुद्ध भी नहीं है। 
भावार्थ,--परसंयोगसे ज्ञान ही अज्ञानरूप परिणमित हुआ था) अज्ञान पढ्ी प्रथफ 
पर नद्दों था। इसलिये अब वद्द जहाँ ज्ञानहूप परिशमित हुआ कि वहाँ बढ (ज्ञान) कुछ भी 
नदीं रद्दा | अक्षानके निमित्तसे राग, द्वेप, क्रियाऊे कर्दृत्य, क्रिया फलका (-सुस-हुःपका ) 
मोस्ट त्व आदि भाव हुये ये थे भी पिलीन दो गये हैं; एकमात्र शान ही रद्द गया है। इसलिये 
अब आत्मा ख-परके त्रिकालबर्ती भातोंकों श्ञाता-दश् द्ोकर देसने दी रहो । २७७। 
धधूर्वोक्त मरारसे शानदगामें परफो क्रिया अपनी भासित न द्वोनेसे, इस समयमारकी 
व्यास्या करनेकी क्रिया भी मेरी मदी है, भच्दी की है।--इस अर्णका तथा समयसारपी व्याख्या 
फरनेकी अमिमानरूप फायर ध्यागका सूचक खोक अथ कटने ह--- 
धर्य:---निनने अपनी शक्तिसे दश्तुतर्त (-ययार्धश्यरूप ) को मली भाँति क्या है 
हेगे शस्दोंने इस समय़ी व्यास्या (-आत्मपलुका विवेचन अथवा समयप्राशुतशासयक्ी टीका ) 
को है; धरूपगुप्त (-अमूर्तिक शानमात्र स्यस्पमें मग्म ) अगशृतचसगूरिफा (इसमें ) ए८ भी 
पर्लव्य ( पाये ) नहीं है। 
प्रावाष:--शरद तो पुटल हैं। थे पुस्पऐ निमिक्ततों वर्ण-पर-वापयरूपरो परिणमित 
दोते हैं; इसलिये उनमें वलछुषपरूपढ़ों पह़नेडी शक्ति ध्ययमेव है, कर्योदि शल्य भीर अत 


जैन शाप्तमाला ] -- परिशिष्ट -- ६०३ 


( उपजाति ) 
स्वशक्तिसंदवचितवस्तुतत्तत- 
व्याख्या क्रतेयँ समयस्य शब्दे। | 
स्वरूपगुप्तस्य न किंचिदस्ति 
कतंव्यमेवामतचंद्रबरेः.. ॥ २७८ ॥ 
इति भ्रीमदमतचंद्राचायक्रता समयसारव्याझ्या आत्मख्यातिः समाप्ता ॥ 








पाच्यवाचक सम्बन्ध है । इसप्रकार द्रव्यश्रुतकी रचना शब्दोंने की है यही बात यथार्थ है । 
आत्मा तो अमूर्तिक है, ज्ञानस्वरूप है, इसलिये बह मूर्तिक पुहलकी रचना कैसे कर सकता है ? 
इसीलिये आचार्यदेवने कद्दा है. कि “इस समयप्राभ्ृतकी टीका शच्दोंने की है, मैं तो स्वरूपसें 
लीन हूँ, उसमें (-दीका करनेमें ) मेरा कोई कर्तव्य ( कार्य ) नहीं है ।? यह कथन आचार्यदेवक्ी 
निरमिमानताकों भी सूचित करता है। अब यदि निमित्तनैमित्तिक व्यवद्ार्से ऐसा ही कहा 
जाता है कि अमुक पुरुषने यह अमुक कार्य किया है.। इस न्‍्यायसे यह आत्मख्याति नामक दीका 
भी अम्नतचन्द्राचायेक्र॒त है ही । इसलिये पढ़ने-छुलनेवालोंको उनका उपकार मानना भी युक्‍्स 
है । क्योंकि इसके पढ़ने-सुननेसे पारमार्थिक आत्माका स्वरूप ज्ञात होता है, उसका श्रद्धान 
तथा आचरण होता है, मिथ्या ज्ञान, श्रद्धान तथा आचरण दूर होता है और परम्परासे मोज्ञ्ी 
प्राप्ति होती है मुसुक्ुओंको इसका निरन्तर अभ्यास करना चाहिये । २७८ । 

इसप्रकार श्री समयसार शाख॒की ( श्रीमद्भगवल्कुन्दकुन्दाचार्यदेवप्रणीत श्री समयसार 
परमागसकी ) श्रीमद्‌ असतचन्द्राचा्यदेवविरचित आत्मख्यातिनामक टीका समाप्त हुई । 

हर ब8 पु पु जे 
( अब परिडत जयचन्द्रजी भी भाषा दीका पूर्ण करते हुये कहते हैं :-- ) 
( सबेया ) 

कुम्दकुल्द्सुनि कियो गाथाबंध प्राकृत है प्राइ्वसमय शुद्ध आतम दिखावनू', 

सुधाचन्द्रसूरि करी संस्कृत टीका वर आत्मख्याति माम यथातथ्य भावनू ५ 

देशकी वचमिकामें लिखि जयचन्द्र पढ़ो संक्षेप अर्थ अल्पबुद्धिकू' पावनू, 

पढ़ो सुनो मन लाथ शुद्ध आतमा लखाय ज्ञानरूप गहो चिद्रानन्द दरसाबनू' ॥१॥ 

# दोहा #६ 

[ समयसार अबिकारका; वर्णन कर्ण सुनन्‍्तः 
द्रव्य-भाव-सोकर्स तजि, आतमत्तत्व लखन्त ॥२॥ 

इसप्र॒कार इस समयशत्राश्रव ( अथवा समयसार ) नामक झाखरकी आद् 
संस्कृत टीकाकी देशभाषामय चचनिका लिखी है। इसमें संस्कृत अकाक अ हज 


१; 


। -- समकशार -- [ 


अति संछ्धिप्र भावार्थ लिखा है, विस्तार नहीं दिया है। 
हैं। यदि उनका विस्तार किया जाय तो कर मु है 
उपनय और निगमन पूर्वक--त्पष्टतासे व्याख्या करनेत्र ऋण बहुत बढ़ शक. 
बुद्धि, बल और स्यिरताकी अल्फ्सके कारण, जितन्म बन सका है इतना, संफेश्ों 
तिखा है । इसे पद्कर भव्यजन पदार्यकों समझना । किसी अं _ 
जन मूल ग्रन्थानुसार ययारये समक लेना । इस अन्यके गुरु-झम्यतक्‍का 
उपदेशका ) ब्युच्छेद होगया है। इसलिये जितना हो सके दतका * 5 
सकता है! तथापि जो स्याह्दमय जिनमतकी आज्ञा मानते हैं, उन्हें विफ्केंक 
होता। यदि कहीं अर्थकों अन्यथा सममना भी हो जाय तो विरोष 
पर वह ययार्थ हो जाता है। जिनमतके भद्धालु इठप्ाही नही होटे । पे 
अब अन्तिम मह़लके लिये पंचपरमेप्टीको नमस्कार करके प्स्यकों 
मक़ल श्री अरहन्त घातिया के लिभारे 
मक़ल सिद्ध महस्त कमे आठों परणारे) 
आचारज उबस्मपरय मुनी मज़लमब सारे 
दीड्ा शिक्षा देय मब्यजीषनिकू तारे; 
अठबीस मूलगुण धार जे सर्बंसाधु अनगार हैं, 
मैं नमृ* पंचगुरुबरणकू' महल देतु कशर हैं ॥१॥ 
जैपुर नगरमाँहि तेरापंद रोली बढ़ी 
बड़े बरे गुनी जहाँ परें प्रष्य सार है| 
जयबर्ठ नाम में हूँ विनिमें अभ्यास किल्लू 
डियो. युव्धिसारू धर्मराग्ें विचार है) 
समबमार प्रत्थ ताकी वेशके बचनरूप 
आप। करी पढ्ों सुनो करों निरधार है, 
आपापर भेद जानि हेथ स्थागि 
गदे शुद्ध शातमक) कं बात सार है ॥श। 
दोहा--संबस्मर विकम तसय, शशरुस रास ओर) 
चोमटि ढातिक बरि इमें, पृरण #्व्थ मुझौर ॥३॥ 
हो ह् 
दर्भपकार भोम ए्मंगक्तकू॥इाचा्कहत समपधाश्न मामऊ प्राइसभामयक फसकामतसी 
धामर॒प्तपरताचार्षबिर चित अ/्म+कति माम$ मंइव टीफा अनुसार पविक्ा असरनाजी कक 
संपेपभावारमाज रे अमाप्ामद चचनिकारे आधारमे धीदिप्मक्लाल मेआलाल साहा हुवमाते 
खनुवारदय दिल्‍री शनुबाए समाउ हुआ । 
७ कब्यूर्ण ७ 


--# श्रीसमयसारकी वर्णानुक्रम गाथासूची #-- 


ञअ 
“ अज्भवसाणनिमित्तं 
अज्मवसिदेण बंधो 
अड्डवियप्पे कम्मे 
अहविह पि य कम्मं 
अण्णद्विएश 
अण्णाएमश्रो भावों 
अर्णणमया भावा 
अण्णाणमया भावा 
अश्णाएमोहिदमदी 
अण्णाणस्स स उदओ 
अण्णाणी कम्मफले 
अण्णाणी पुण सत्तो 
अरणो करेइ अण्णो 
अत्ता जस्सामुत्तो 
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अपरिगहो अखिच्छो 
अपरिग्गही अखिच्छी 
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अध्या णित्चो असंखिज्वपदेसो 
शप्पाणं कायतो 
अरस्समरूवसर्गंध 
बअबरे अज्कवसाणेसु 
असुहं सुद्दं व दृब्बं 
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